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धर्मप्रेमी बन्धुओ ! 

श्रीमदुमास्वामी द्वारा प्रणीत मोक्ष शास्त्र! जैन धर्म व शिनगासन का प्राण है। 
प्रणेता ने छोटे छोटे सूद्दो में गागर मे सागर भर दिया है। इस पर आठ दस शताब्दी पूर्व 
श्रीमद्भुद्राकतकदेव, श्रीमद्धिद्यान्दि स्वामी जसे दिगजों ते टीकाएँ की हैं। परत्तु टीकाएँ 
संस्कृत भे होने के कारण जनसामान्य के उपयोग मे नहीं आती । 


यहू समाज के परमहित व उपकार की वात है कि पूज्य गुरुवय्य॑ श्री सहजानत्द जी 
महाराज ने इस ग्रन्थ पर प्रवचन किये हैं। धर्म के मम को महाराज श्री ने किस प्रकार उजागर 
दिया है, यह तो ग्रन्थ के अध्ययन से ही पता लगता है। 


जिज्ञासु बस्धुओ से निवेदन है कि इस प्रवचन में सजोये रत्नों का लाभ उठायें 
जिससे मोक्ष मार्ग में प्रगति हो और सत्य सहज आतरू प्राप्त हो । 
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वर्तमान प्रसग से पूवे कथित आवश्यक जीवतत्वविषयक घटनाओं का स्मरण--इस ग्रन्थ का 
त्ताम तत्त्वार्थ सूत्र इस कारण सही है कि इसमे तत्व सहित पस्तु स्वरूप सहित पदार्थों का वर्णंव किया 
गया है और इसका दूसरा नाम है मोक्षशञास्त्र | यह भी सार्थक नाम है। ससार के जीवों को ससार के 
सकटो से छटते का इसमे उपदेश दिया गया है इसलिए मोक्षशास्त्र का ताम साथंक है तब ही तो इस 
प्रत्थ में सबसे पहले यह ही कहा गया कि सम्यर्दशन, सम्यस्शान, सम्यक्‌ चारित्र मोक्ष का मार्ग है। 
न मोक्ष की बात कहो ओर न संसार सकटो की बात कही और न यह कहा कि तुम कंसे रोगी हो, 
क्या तुमको दु स् है, कैसे भ्रमते आये हो ! यह कुछ ने कहा, एकदम मोक्ष के उपाय की बात कह 
दिया। तो ऋषिजन बड करुणावन्त होते हैं। वे पहले ससार भ्रमण की बात बताकर इस जीव को 
हैरान नही करना चाहते । ये घबड़ा न जाए, परेशान न हो जाये । और, मोक्ष की बात पहले इसलिए 
नही की कि सब जीव मोक्ष मानते है, मोक्ष चाहते है, दु खो से छूटना चाहते हैं। तो एकदम मोक्ष के 
उपाय की बात कही । उसमे बताया है कि तत्त्वार्थ का श्रद्धान करना सम्यक्‌ दशन है और वे तत्त्वार्थ 
हैं सात । जीव, अजीव, आखव, बुष्, संवर, निर्जरा और मोक्ष । वैसे तो बिल्कुल सीधी सी वात है, जीव 
और अजोव ये अलग-अलग रहे आते तो बहुत बढिया वात थो मगर ऐसा तो नही है, अनादि से जीव और 
भजीव दोनो एक जगह सयोग से चले आ रहे हैं, सम्बन्ध बने आ रहे हैं। तव देखो जीव मे अजीव का 
भाना आश्रव है। अजीव मायने कर्म और जीव मायने जीव । जीव मे अजीव का आया आश्रव, जीव में 
अजीव वध जाए बंध, जोव में अजीव न आये सवर । आये हुओे अजीव जीव से निकल जाये--निजरा 
ओर प्री तरह से निकल जायें तो मोक्ष । किसका मोक्ष हो गया ? जीव का भी हो गया और अजीव 
का भी | कम छूट गये तब वे भी अपनी असली स्थिति मे आ गए, अकर्मरूप हो गए। उतमे जान नही, 
लेकिन परेशानी तो कर्मो को बहुत है। जीव से भो ज्यादह परेशानी है कर्मों को। जीव को क्या ? 
झलक रहा। उपयोग लग गया पर वहाँ तो देखो सारा अनुभाग पड़ा है, ओध का, मान का, साया 
का, लोभ का, स्थिति वी पड़ी है, उनमे ही प्रकृति पडी भई है। तो सारा यह कम का छायारूप है । 
वह फैक्टरी तो कर्मो मे ही चल रही है हर तरह से । तो जब मोक्ष हुआ तो कर्मो का भी मोक्ष हुआ, जीव 
का भी मोक्ष हुआ। पर कर्मो को श्रम नही। मोक्ष के वाद फिर ज्यो के त्यो हो जायेंगे, और के साथ 
लग बढेंगे। जीव जरा पानीदार तत्त्व है। तो एक बार छूटने के बाद फिर समार अवस्था मे नही 
आता। तो इन ७ तत्त्वो में सबसे प्रथम जीव तत्त्व का वर्णन किया है। इस दूसरे अध्याय मे जीव के 
बारे मे योग और उपयोगकृत बहुत वर्णन हो चुका । 
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जीव के जिज्ञांसित स्थानों के घिवरण में अधोलोक के विवरण क्का प्रारस्भ--अब इतना वर्णन 
सुनने के बाद जिज्ञासा होती है कि यह जीव रहता किस-किस जगह है। किसी भी मुष्य से परिचय 
करना है तो पहले तो यह कहते हैं कि आप कौन हैं फिर कहते हैं कि आप कहाँ रहते हैं ये दो प्रश्न 
इस हग से हुआ करते हैं। सबसे पहले यह कोई नही पूछता कि आप कहाँ रहते है। थोडा यह परिचय 
पाते कि आप कौन हैँ ” फिर कहते है कि आप कहाँ रहते हैं ? बस यही पद्धति यहाँ आयी है, दूसरे 
अध्याय में कहा श्या कि जोव कौन है ? तीसर अध्याय में पूछा जा रहा है कि यह जीव रहता कहाँ 
है ” तो यह जीव रहता कहाँ है ” लोक मे, जिसके कि तीन विभाग हैं-(१) अधोलोक, (२) मध्यतोक 
और, (३) उध्वेलोक इन तीवो लोको भें जीव रहता है। तो अब जीवो के स्थान का वर्णन करना है तो 
अठपट वर्णन ठीक नही है। एक सिलपिले से वर्णत ले। तो बोलो सिलसिला कहाँ से लायेगे ? क्या 
मध्य लोक से ? उसके वाद फिर किसका वर्णन करेंगे ? क्या उध्वे लोक का ? उसका वर्णन करने के 
बाद अधोलोक का वर्णन करने के लिये वढी लम्बी खीच करती पड़ेगी । वह निकट न रहा वर्णन इस- 
लिये भाई अधोलोक का वर्ण करो। अधो-लोक का वर्णन किया, मध्यलोक का किया फिर उ्ध्व 
लोक का किया। ऐसे क्रम से वर्णन करते हैं तो सबसे पहले अधोलोक का वर्णव किया जाएगा और 
अधोलोक का वर्णन करने का एक रहस्य यह है कि वह तो पहले एकदम जीवों को सान्त्वना देने के 
लिये, आलम्बन देते के लिए एकदम मोक्ष के उपायो का वर्णन किया, लेकिन थोडा सिलसिले मे लेगे 
के बाद अब जीव को सभी तरह की बात बताना चाहिये तां। तो सबसे पहले तरकों की बात बतायेंगे 
ताकि पापों से भय हो, वेराग्य में यह भागे बढे और यहू अपता कल्याण करे | इस कारण सबसे पहले 
अधोत्लोक का वर्णन किया जा रहा है। इस अध्याय में स्वेश्रयम अधोलोक की भूमियां बताते हैं। 

रलशकराबालुका पड़ूघमतमोमहातम प्रभा भूमयो। 

धनाम्बुवाताकाशप्रतिष्ठ। सप्ताधोष ॥३॥१॥ 

अधोलोक की सात भूमियों के अवस्थान का वर्णन-सूत्र का अर्थ है--रलप्रभा, शर्करा 
प्रभा, बालुका प्रभा, पक प्रभा, धूम प्रभा, तम प्रभा और महातमः प्रश्ना। इत ७ नामो की भूमियाँ 
एक के नीचे एक हैं और वे सब भूमियाँ घनोदधि वातवलय के आधार पर हैं। धनोद॑धि वातवलय, घन 
वातवलय के आधार पर है, घन वातवलय, तनु वातवलय के आधार पर है, और तनु वातवलय 
आकाश के आधार पर है। आकाश को अन्य आधार की आवश्यकता नहीं। कत्याण चाहने वाले 
पुरुषों को तत्त्व ज्ञान का मार्य एक मुखी नहीं होता । उनको साधारणतया बहुमुख्ी ज्ञान हो तब ही 
उनका वैराग्य टिक सकता है। कोई कहे कि खाली वस्तु के दव्य गण पर्याय की खूब चर्चा कर ले और 
उसी का खूब ज्ञान कर हे तो करते जायें, सम्भव है कि वह तोतारटत की बात वन जाएगी, अथवा 
जैसे बर्तन बनाने वाले के कारखाने मे कोई कबृतर रह रहा वहीं बेठा रहता है सू टे पर और वहा 
आवाज कितवी आ रही है। बर्तनों की ठुकठुकंकी बहुत आवाज आती है, मगर अचरज है कि वह 
कबूतर उन आवाणो से घवडाता नही, और छू ठे पर बैठा रहता है जब कि विडिया, कवृतर बादि 
जरा सी ताली ही बजा दो तो उठकर भाग जाते हैं। क्यो नहीं भाग रहा वह कबृतर, वतन की ठत- 
उन की आवाज होने पर भी । उसको अभ्यास बन गया उस आवाज के सुतने का। तो इस तरह एक- 
मुखी एक सकोच दायरे का कोई ढंग का तत्त्व ज्ञान बनाये तो उससे स्पष्ट बात नही होती | घोडा 
दुनिया का भी ज्ञान चाहिए | लोक कितना वा हैं ।'किस-किस जगह है, जीव कहाँ-कहां रहताहै, जगह 
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का भी ज्ञान हो, उनके देहो का भी ज्ञान हो, तो जीव के अस्तित्व के बारे मे श्रद्धा में ही रूता बढ़ती 
है नही तो ऐसा लगता कि जैसा ओरो ने आह कह दिया, एक अहा है जगत में और कुछ नहीं है। 
वह कृटस्थ है अपरिणामो है, पर समझ में व्या आया, हाथ क्या लगा ? तो कोई कुछ नही कह सकता। 
तो एकमुखी याते किसी एक विषय का जो ज्ञान है वह स्पष्ट ज्ञान नहीं होता। तो हमे सब कुछ 
जानना चाहिये कि जीव कहाँ रहते हैं, कंसे रहते हैं, क्या उनका ढंग है। जीवों का विशेष परिचय 
पाने के लिये आचार्य सन्‍्तो ते मार्गणा और गुण स्थानों का आधार बताया है। सबसे सुन्दर उपाय 
है जीवो के बारे मे सब तरह का ज्ञान पाने के लिये। इससे बढ़िया और कोई उपाय तहीं। परखते 
जाओ सब मार्गणा ओर गृणस्थानों को जानो। तो उन्ही भे से एक विवरण है यह सव को बताया जा 
रहा है। 
सात भूमियों की रचना का प्रकार--सर्वप्रथम कहाँ-कहाँ रहते हैं जीव, उनमे से अधोलोक 
का वर्णन यहा किया जा रहा है। सूत्र में जितने शब्द दिये हैं गे सब आवश्यक शब्द हैं।, ७ नाम 
गिनाये ही थे-रल प्रभा, शकरा प्रभा आदिक । और ये सब सार्थक ताम हैं। जंसे पहले नरक में कितना 
उजेला है। बहुत तेज तो नही, पर इतना प्रकाश है जैसे कि कुछ रत्नो का प्रकाश होता है। दूसरे 
नरक में उतनी आभा है जेसे शवकर की । ती कुछ प्रकाश तो नहीं मगर कुछ सफेद जैसा होता । तीसरे 
नरक मे रेत जैसे रग का प्रकाश है, चौथे नरक में कीचड जैसी प्रभा है। ५वे मे धुआ जितना । प्रभा का 
अर प्रकाश न लेना किन्तु जो जिसमे है वह लेता भौर ६टे नरक में अच्घकार जैसा और ७ वे नरक मे 
महान अच्धकार जैसा। वहाँ रहते हैं थे तारकी, तो पहले तो स्थान से हो समझ जायेंगे कि कितना 
दु सप्रद स्थान है। और ये सातो तरक क्रमश एक के बाद एक नीचे है, पहले रत प्रभा, दूसरा शर्भरा 
प्रभा आदि। ये भूमिया है, ठोस और उस ठोस भूमियों के वीच-बीच तारकियों के रहने के बिल के ढग 
के स्थान है। जैसे कि पृथ्वी में चूहे के बिल होते है तो चहे के विल फिर भी अच्छे हैं, उनके ऊपर से 
रास्ता तो है पर इत बिलो का रास्ता किसी जगह से नही है, औौर इसको इस रुष्टान्त से समझ सकते 
हैं कि जंसे कोई एक फुट का लम्बा चौड़ा मोटा काठ हो और उसके बीच मे सैकड़ों छेद पड़े हो और 
ऊपर से किसी भी तरफ बिल्कुल नही मालूम पड़ते, यह अन्दाज भी नही हो पाता कि इसके अन्दर 
छेद हैं, ऐसी लकडी बाजार भें बहुत मिल सकती है, तो ऐसे ही उन जमीनों मे भीतर ऐसी पोल है 
कि जिनमें कोई बाहर के लिये स्थान तहीं कि कही उसका मुख हो, ऐसे बिलो में ये नारकौ जीव 
रहते हैं। सो एक भूमि है, उसके बीच में तारकी हैं भर उसके नीचे कुछ नही, आकाश है बहुत था 
उसके नीचे फिर एक भूमि है उसमे नारकी रहते, उसमे नीचे आकाश, फिर भूमि है । तो कोई शब्द को 
पकड़ने वाला यह शका करे कि तुम तो कह रहे कि सातो नरक एक के नीचे नीचे हैं, मगर बीच मे 
तो आकाश का अच्तराल आ गया, तो वह एकदम नीचे नौचे कैसे कहलाया ? तो भाई नीचे-बीचे 
ही कहलाता है, आकाश की कोई विवक्षा नही है, या उस अन्तराल को भी मान लो, पहले तरक के नीचे 
पहले दूसरे के अन्तराल वाला आकाश है। मतलब थे सब्र तरक एक के नीचे एक चले गए हैं। 
तो ये सातो भूमियाँ अलग-अलग हैं, जुडो-जुडी नहीं। थे भूमियाँ तीन प्रकार की वायु के आधार 
पर हैं सबसे पहले घनोदधि वातवलय याने किसी पात्ती का मिक्सचर वाला पवन अधिक मोटा होता 
है उसके वाद घन वातवलय जहाँ पानी का विश्वण नही किन्तु धन वायु है। उसके बाद तनु वातवलय 
उसके बाद आकाश ही आकाश । भूमि का आधार यहाँ वायु है। जिस जमोन पर हम आप चल्ते-फिरते 
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हैं यह रल प्रभा भूमि है मगर नरक यहाँ ऊपर नही है। रत्तप्रभा भूमि के तीन हिस्से है भीतर । 
हम आप तो ऊपर रहते हैं, तो ऊपर के दो भागो में तो खोदे देव रहते हैं भवगवासी ओर व्यन्तर 
और गेष के तीसरे भाग में नारकी रहते हैं तो यह भूमि वायु के आधार पर स्थिर है। 

धू्ियों के माधार व स्थिरत्य के विषय में कुछ लाशकाओं का दिग्दशंन -देखिए वैज्ञानिक 
लोगो के सामने एक शका आज के समय मे ही नही वल्कि अब से हजारों वर्ष पहले की उठी हुई है 
क्षि यह जमीन गोल है और ऊपर नीचे सव तरफ से घमती रहती है ओर नक्षत्र सव स्थिर हैं। यह चर्चा 
बहुत पहले समय से चल रहो है। यह तो एक ज्ञान की बात है। ज्ञानीजन पहले भी होते थे पहले भी 
पर्चा चलती थी । तो एक शंकाल यहाँ एक बात कहता है कि जमीन तो गोल है ओर वह ऊपर 
वीचे इस तरह घूमती रहती है भर ये नक्षत्र ये मेरकों प्रदक्षिणा रुप मे स्थित हैं जहाँ के तहा। बस 
यह भूमि घूमती है और उसमे कभी नक्षत्र दिखते, कभी नहीं दिखते, इस तरह चलता रहता है। 
तो फिर यह वात कहना कि ये भूमियाँ सब स्थिर है यह बात तो सही न बनी। एक यह आशका 
वेज्ञानिकों की है। उसका समाधान देंगे। पर उस समाधान से पहले थोडा और प्रकार के लोगो की 
भी बात सुनो । कोई लोग कहते हैं कि यह जमीन तो कछुवा की पीठ पर सधी है, ऐसे कुछ घामिक 
दाशनिक हैं जो यह कहते हैं कि कूर्म याने कछुवा के ऊपर भूमि सधी भई है। कुछ लोग उसमे आशका 
रखते हैं कि यह भूमि वायु के आधार पर कंसे है और है तो यह वायु किसके आधार पर है। यह इसके 
आधार पर है, तमु वातवलय आकाश के आधार पर है तो आकाश का भाधार बताओ | जब आधार 
बताते मे धुत लग गयी तो बताओों किस आधार पर 'आकाश टिका है ? ऐसी कुछ लोग शर्ा रख 
सकते | पर इन सब शकाओ का जरा प्रतिलोम (उल्टा) परत से समाधान सुनो । 

वायुओ में भूमि की आधारता सिद्ध करते हुए तृतीय भाशका का समाधान--अन्त में कौत 
सी शका रखी कि कंसे यह भूमि इस हवा के आधार पर है, यह हवा इस हवा के आधार पर है। वह 
तनु वातवलय के आधार पर है तो इसके लिये यह अनुमान सिद्ध करना है। पहले तो यह देखो कि 
आकाश किसी के आधार पर नहीं है क्योकि वह व्यापक द्रव्य है। आकाश अपने आपके आधार पर 
है व्यापक द्रव्य होने से । जो अपने आधार पर नही है वह व्यापक द्रव्य न मिलेगा। जैसे यह तस्त, 
यह घड़ी, यह दरी, हम आप लोग ये सब छोटे-छोटे पदार्थ हैं, व्यापक नहीं हैं इसलिये इनका आधार 
चाहिए । जो सर्व व्यापक पदार्थ है उसको आधार की जरूरत नहीं । आकाश से अधिक सर्वव्यापक 
कोई और पदार्थ है क्या ” है कोई आकाश से बढ़ा लम्बा चोडा क्या क्षेत्र रष्ट से ? तो आकाश से 
बडा कोई पदार्थ नहीं इसलिए आकाश निराधार स्वाधार है, उसको किसी अन्य के आधार की जरूरत 
नही । जरा इस प्रश्नग मे एक बात सुतो--जो प्रश्न किया गया कि आकाश से बड़ा कुछ नहीं तो 
हम बतायें कि है कोई आकाश से वहा । आप लोग सोचो कोन सी चोज है जो आकाश्ष से भी बढी 
हो ' वह चीज है ज्ञान । ज्ञान व्यापक है। विश्वयवय में तो व्यापक नहीं, क्योकि ज्ञान भी जीव के 
प्रदेशों मे हो रहता है, अगर विषय को दरष्टि देखें तो ज्ञान ने सब जीव द्रव्यों को जाना, पुदूगल को, 
धर्म, अधर्म, आकाश, काल को जाना और फिर यदि इतनी चौजे और ओर भी अनगिनतें होती तो उन्हे 
भी जानता। इतना व्यापक है ज्ञान का स्वरूप। और देखिये एक युक्ति से भी सोचो-एक बात 
बतलाओ कि सुक्ष्म स्थूल में समायेगा कि स्थृल में सुक्ष्म ” तो लोग तो प्राय यही उत्तर देंगे कि 
स्पूल मे सुक्ष्म समा जाएगा, पर वात इसके विपरीत इस समय कही जा रही है। सुक्ष्म में स्थुल समाया 
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करता है। इसके लिये कुछ उदाहरण ले लों। देखौ-पृथ्वो स्थूल है और जल सुक्ष्म है, पर जल में 
पृथ्वी समायी हुई है। यह बात तो सभी लोग मानते हैं।जल का क्षेत्र ज्यादह है और सिद्धान्त के 
अनुसार भी मध्य लोक में जल का क्षेत्र ज्यादह है।एक ही स्वयभू रमण समुद्र इतना बडा है कि 
असस्याते द्वीप समुद्र मिलकर भी उतना बडा नहीं है, तो देखो जल सुृक्ष्म है, एथ्वी स्थृल है, तो जल 
में पृथ्वी समायी हुई है। अब जल और हवा की बात देखों-जल स्थूल है हवा सृक्ष्म है, तो 
हुवा में जल संभाया है जल के क्षेत्र से हवा का क्षेत्र ज्यादह व्यापक है।,अब हवा और भाकाश मे 
में देखो -हवा से आकाश सुक्ष्म है तो आकाश में हवा समायी हुई है। और आकाश से सुक्ष्म है शान, 
तब ही तो ज्ञात में आकाश समाया है, बौर दुनिया की सारी चीजे समायी हैं तथा इनसे असंख्यात 
गुणे थे और होते तो वे भी समा जाते | तो एक आत्मधुनिया की ओर से जरा चर्चा बीच मे छेढ़ दी ! 
प्रतग तो यहाँ यह है कि आकाश किसी अन्य के भाधार पर नहीं है। आकाश आधार है और ततु 
वातवलय आधय है। कोई चीज अगर हवा के बल पर टिकी है तो उसके तिकटे मोटी हवा होगी. 
उसके बाद कुछ कम हुवा होगी और अन्त में बिल्कुल कम हवा होगी। यह तो विधि हु 
तो ये भूमियाँ घनोदाधि वातवंलय के आधार पर है। घनोदधि वातवलय पर टिका है 7 

पर ततु वातवल्य आकाश्ष मे टिका हुआ है। नी 


फछुआ आदि के आंधार का निराकरण करते हुए द्वितीय मुझ 

स्थानों के बारे में कूछ व्यावहारिक छंटनी की चर्चा-यदि ऐसा मु 
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असम्भव है कि जमीत कछुआ पर टिकी है जमीन कछुछ' 
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वायु के आधार पर टिकी हुई है, यह बततुफ 
कहाँ हैं। कहाँ-कहाँ रहते हैं ये जीव 
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अपने आप मे शान्त रहेगे, केवली बनेंगे, अनन्त आनन्द के घाम में रहेंगे, उस ही की छट्नी करें। 
यहू सारा लोक सब वायु के आधार पर है, ऐसी ही प्राकृतिक रचना है, घनवायु है जहाँ कभी फर्क 
नही पड सकता | तो जितनी वातवलय के आधार पर ये भूमियां टिकी हैं ये धाम नरक एक के 
नीचे दूसरा, दूसरे के नीचे तीसरा, इस तरह से एक के नीचे एक चले गए हैं। अब वंसीलंशी 
उनकी रचना है, कंसा विस्तार है, जैसे बिल हैं, अगुल-३ की बात बतायी जायेगी। जहाँ लोक का 
वर्णव है, जिनेद्ध भगवान की वाणी मे, स्वर्यों का, पर्वृतों का, एक-एक अगृल का और क्रोई-कोई 
तो एक भगल भी पुरा नहीं है तो उसके बारे में बता दिया। इतना बड़ा ज्ञान उन सन्तों का निर्मल 
था कि सब तरह से यृक्ष्म से सूक्ष्म वार्तें भी दिखाया है। 


प्रकृत विषय का स्मरण-जौव का स्वरुप जाने बिना इस जीव को प्रकाश कंसे मिलेगा। 
हमे किस तरह रहना चाहिये, वया चिन्तन करना चाहिये, यह मार्ग तत्त्व ज्ञान मिलने परे ही 
होता है। इसी सिलसिले में जीव के बारे में दूसरे अध्याय में बहुत कुछ वर्णन किया है मोक्शार्त 
मे, कि जीव के कंसे-वंसे परिणाम हैं, क्या लक्षण हैं, कैसी क्रिया है, केसा शरीर है, कंस्ती उनकी 
आयु है, समी वातो का विवरण बताया, भव वे जीव रहते कहाँ हैं, ऐसी जिज्ञासा होने पर एक 
लोक का स्वरूप बताया जा रहा है कि दुनिया क्या है ” कितनी वडी है। तो सारा लोक तीन भागों 
में बढा हुआ है- (१) अधोलोक, (२) मध्य लोक और (३) उध्व॑ लोक। अधोलोक भेर परत की 
जड़ से नीचे जितना भी स्थान है वह सव अधोलोक कहलाता है। अधोत्तोक मे ७ पृश्विर्या हैं, जिनमे 
नारकी जीव रहते हैं। इसी को नरक कहते हैं। तो वे भूमियां किस वात पर स्थिर हैं, उनको कोन 
रोके हुये है ” यह भूमियां जहाँ की तहाँ अवस्थित हैं। तो बताया गया कि भूमियों के सब तरफ एक 
ऊपरी भाग छोडकर याने ५ तरफ, चारो दिशाओं में और एक नीचे, तीन प्रकार की वायु है। जिन 
वायुवो पर बे भूमियाँ स्थिर हैं। इस विपय पर एक शक्षा यह हुई थी कि हम तो जानते हूँ कि पृथ्वी 
गेंद की तरह गोल है और वह ऊपर नीचे घूमती रहती है। नक्षत्र मण्डल जहाँ का तहाँ स्थिर है, 
इसमे तो दर्षण के आकार की तरह, थाली के आकार की तरह पृथ्वी नहीं मालूम होती। उसके 
समाधान मे आज कुछ विचार करा । 

पूगोल व भूश्रम की एक आशका-शकाकार यह मालता है कि भूमि के चारो तरफ जो 
वायू है उस बायु की प्रेरणा से यह जमीन ऊँपे-लोचे घूमती रहती है। भूगोल वालो का एक इप् 
प्रकार का प्रस्ताव है कि जमीन गेंद की तरह गोल है भर उसके चारो तरफ जो वायु है वह स्वय 
बहने वाली है तो उसके सहारे यह पृथ्वी भो ऊपर वीचे घूमती रहती है। ऐसा शकाकार का कहना 
है, मगर इसका ठीक प्रमाण नही दिया जा सकता। क्षास्त्र और पुस्तक की बात तो यह है कि 
सब कोई अपने-अपने विचार के अनुसार लिख सकता है, जब दूसके साथ-साथ कोई दूसरा प्रमाण 
भी ठोक बैठता हो तो पुस्तकों को भी प्रमाण माना जा सकता है। पर इस बात को सिद्ध करने मे 
कोई प्रमाण नही है कि यह जमीत गोल है गेंद की तरह और उसके चारो तरफ हवा है, वह इस 
भूमि मे ऊपर नीचे घूमती रहती है। शकाकारकहता है कि है तो हमारे पास प्रमाण। देखो एक 
अनुमान है, पत्ते ऊपर नीचे घूमते रहते हैं. और उसका कारण है हवा। देखो जो पुष्ण की चेष्टा 
के बिना घृमता हो तो समझना चाहिये कि उसमे कारण हवा है जैसे यहाँ-वहाँ के पत्ते जब डोलते रहते 
हैं और कोई पुरुष उन्हें फेंक नही रहा तो सिद्ध हो रहा ना कि वायु हिला रहो इसलिए पत्ते उठ 
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रहे। तो पुरुष की चेष्ठा के बिमा अगर कोई चीज घूमती है तो उसका कारण वायु ही होता है और 
इस तरह यह पृथ्वी यह पुरुष की चेष्ठा बिना घूमती रहती है। कोई पुरुष इस पृथ्वी को घुमा रहा हो 
ऐसा नही है। तो पुरुष की चेष्टा के बिता यह पृथ्वी घूम रही है तो इसमे कारण हवा होना चाहिये, 
ऐसा शकाकार अपनी बात रख रहा है। और बता रहा है कि हेतु बिल्कुल तही है कि इस जमीन 
को धुमाने मे कोई न ईएवर कारण है त पुरुष कारण है और घूमती रहती है तो इससे सिद्ध होता 
कि इसके चारो तरफ ऐसी हवा चलती है कि उससे यह प्रथ्वी घूमती है। शकाकार ही कहे जा रहा 
है कि यह भू गोल है गेंद की तरह और यह ऊपर नीचे घूमता है तब ही तो कभी चन्द्र दिख गया, 
सूर्य दिख गया, तारे दिख गये, कमी नही दिख रहे तो पृथ्वी घृम-घूमकर जिसके सामने हुई वही 
चीज दिख जाती है। दूसरी वात जब सूर्य या चन्द्रमा का उदय होता तो ऐसा लगता है कि जमीव 
से चिपकणर उदय हो रहा हो, जब अस्त होता तो ऐसा लगता कि जमीन के पास से जा रहा, 
यह बात तब ही हो सकेगी जब कि गेंद की तरह पृथ्वी गोल हो ज़ाये। यह सब बात शकाकार की 
ओर पे कह रहे है, शक्राकार अपनी बात सिद्ध करने में कितनी दलील दे सकता है। उसका कहना 
है कि सूर्य, चन्द्र तो स्थिर हैं और यह भूमि डोलती है, गोल गोल फिरती है। है 
भूभ्रमण का भ्रम तथा बाधक घटनाये बताते हुए भूअमण. को शका का समाधान--अब 
उक्त शका के समाधान में सोचो कि जोन्‍जों बात, उसने कहा, देखिये, वह सब भ्रम हो गया कि 
जमीन चलती है और चद्ध नक्षत्र सूर् ये सब स्थिर हैं। देखो गणित , की बात तो यह है कि अगर 
ऐसा मानते कोई कि भूमि चलती है, नक्षत्र स्थिर हैं तो वह ही गणित लग जाएगा जो ऐसा माने 
कोई कि नक्षत्र मण्डल चल रहे हैं और भूमि ज्यों की त्यो स्थिर है ऐसा मानने पर भी,बही-गणित 
लग बैठेगा रात दिन का होना सूर्यग्रहण, चद्धग्रहण का होना आदि, इसलिए उस गणित के कारण 
यह वही माना जाता है कि भूमि चलती है। अब और विचार करना होगा, देखो पहली बात-भूमि 
अगर चलती है तो अपर से कोई चीज फेंकी जाए तो फिर उस चीज को उसी जगह नहीं गिरना 
चाहिये। वहु तो और ही जगह गिरना चाहिये क्योकि बीच में कुछ समय लगेगा, पर ऐसा तो 
नहीं देखा जाता । कितनी ही ऊपर से चीज गिराई जाए, पृथ्वी भाग के ऊपर से मिरायी जाए तो 
वह उसी जगह गिरती है। चाहे पानी गिरे, चाहे कोई लोहा का गोला गिरे, गिरेगा उसी जगह। 
अगर भूमि चलती है दब, तो वह चोज दूसरी जगह गिर जाना चाहिए। इसका उत्तर ये वैज्ञानिक 
यह दे सकते हैं. कि वह भूमि तो प्रत्येक वस्तु को अपनी क्षोर खीचतो है। जो लोग पृथ्वी की 
आकर्षणशक्ति के; विषय मे कहते है उनका कोरा भ्रम है, कैसे कि वस्तु को जमीन नही खीचती 
किन्‍्तु.वस्तु अगर घर है तो उसको प्रकृत्ति है कि वह नीचे ,गिरती है। यावे अधः पात शक्ति है 
पदार्थ मे, तो पदार्थ नीचे की ओर गिरता है, जमोन खीचदी हो यह बात नही बहुत निष्पक्ष रीति 
से विचार करें तो सब बांत समझ में आयेगी। जो यूर चीज- है उसका नीचे को ओर गिरमे/का 
स्वश्नाव-है और जमीन स्थिर है-तो जब वह चीज नीचे गिरती है तो अध पात प्रक्ृतति के कारण 
ठीक उसी जगह गिरती है। इसी तरह जल की भी बात देखो है, जमीन अगर चलती है तो जब 
ऊपर का भाग तीचे हो जाएग़ा तो, वहाँ जल गिर जाएगा। इसका उत्तर यदि वे बह दें कि नही, 
भूमि में एक वायु है ऐसी जल धारण वायू जो उस वायू के कारण वही जमीन .पर पानी रहता. है 
भर ग्रोत्न घूमने पर भी वह पाती श्मुद्र का कही अगलनबंगल गिरता नहीं, तो ,जरा,यहू विचार 
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करो कि वायु अब दो प्रकार की माननों पेगी-एक तो जल धारक बाय और एयर जल प्रेरक 
वायू। जे समुद्र में लहर उठती है तो यह प्रेरक वायु की घोट से उठती है, जब जन धारक बाय 
आती ओर पृथ्वी में बाकपंण शक्ति है तो उस जल्ल क्रो तो बिल्कुल ठीक-हीक रहता चाहिये 
उसमे तरग क्यो उठती कि जो जतत प्रेरक हवा चनतो है उसको प्रेरणा पाकर वह जल बल उठता 
है तो बतलाओं उस प्रेरक वायु के द्वारा जल घारक वा ब्यो नहीं तिरस्ृत हो जाती । सारा पानी 
फ़िर कही भी गिर जाए। तो जमीन को गोल मानने वाले एक किसी ने कोई रष्टि दी सो आज 
कल कोई उत्दो इष्टि दे तो उसमें दिल बहुत लगता है। सोधी वात में कोई बुद्धिमानी नहीं 
समझता । कोई टेढी बात मिले, टेढी वात वने उसमे लोग समझते हैँ कि हमारी कला है। तो पृथ्वी 
को गोल माना और चवकर लगाने वाली माना, पर एक वात दे बत्तायें कि वाय अगर धुमाती है तो 
वायु तो अटपट चलाने वाली चीज है। कभी किसी दिशा में कभी किमो दिशा में चनाती है। 
फिर तो पृथ्दी का धूमना सही नहीं हो सकता। पृथ्वी तो अठ्पट चलेगी। उसका ऐसा ही घूमते 
का स्वभाव है। तो जब अटपट वायू चलने का स्वभाव है, वायु के घलने में जब तावा विषताए 
है तो पृथ्वी इस ही ढंग से चले एक जो ढग बताया है कि उस धुरी से चले, इस ही हग से चले, 
यह बात सम्भव नहीं हो सकती । वायू की वजह से अगर त्ीजे चलतो हूँ तो वह चोज सही एक 
रूप से नही चलती, कभी कही धल दे, कभी किसी ढंग में चने दे। मगर स्थिरता की बात एक 
ही ढग की होती है। घन वायु है तो उसकी वजह से कोई चोज स्थिर है तो वह स्थिर ही है तो 
वाय को झमण होता, वायु से पृथ्वी का भ्रमण होता यह वाह  सद्ध नहींहोती 
है । इसमे बहुत विचार करना होगा, क्योकि एक विषय यह ऐसा है कि क्रक्षाओं में भी भूगो् 
घतता, मास्टर लोग भी खूब पढ़ाते, और ढुद्ध अनुसंधान शालायें भी बन गई जितमें यंत्र 
बगैरह रखकर इन वातो को सिद्ध करने का प्रयास किया जाता । 

रृष्टिदोष से अन्यपा परिचय भूश्रम को भ्रान्ति का फारण-एक रेलगाड़ो में बैठा हुआ पुरुष पास 
में दूरी रेणगाडी भी खडी है तो जब एक रेलगाडी चलती जिसमे वह खुद वेठा है तो उसे बहुत देर 
तक यह भ्रम रहता कि कौन सो गाडी चल रहो। अब इननी देर में कोई कहीं पहुँचा कोई कही 
इतने मे रेल वाले भुस्ताफिरों से कितनी दूरों हो गई ? यह सव हिसाब अपनी रेल चलती है मातो 
तो लगा लेंगे ओर दुमरी रेल चलती है मानो तो लगा सकते | चलती रही अपनी रेल और मान लिया 
कि उसकी रेल घलती है या उस रेल वाले मार्नें कि हम चल रहे तो दोनों का सही लग जायेगा 
लेकिन चलता कोन है सो देखो भौर भी देखों गह एक रृष्टि का फेर है। हम आँख से देखते हैं तो 
बाहर भी घीजें सकृचित दिखती हैं। वे चीजें परकुचित हो गईं सो वात नहीं, मगर आस द्वारा 
बाहर का दिखाव ऐमा है कि पास को चीज अपने आप भारी मालूम होगी और बाहर की चीज 
सिकुड़ी मालूम होगी । अभो आप यही देख तो -जहाँ रेल की पात भी सीधी है, वहां आप एक 
जगह खडे होकर देखें तो पांत से भिन्‍त दूसरी पाँत ऐसी लगती है कि यह तो ३-४ फिट के फासले 
पर है, पर आगे आप देखें तो ३-४ फर्ला ग की जो पंत है वह लगता कि मिली हुई सी है। बतलाबो 
वह पाँत मिली हुई है कया ” नहीं, पर दिखती है मिली हुई। तो इसी तरह जब चद्ध, सूर्य का 
उदय होता है तो हम आप को लगता है कि जमीन से मिलकर उदय हुआ । जमीन मे से निकलकर 
उदय हुआ है। वह सव रष्टि का दोष है। चौज तो वहाँ बहुत दूर है पृथ्वी और चू कि चच्ध, सूर्य 
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स्वय भ्रमण करते है तो भ्रमण फरते-करते जब ये चन्द्र सूर्य बहुत दूर पहुँच गये उदय की दिश्ला मे, 
अस्त की दिक्षा मे तो बहुत दूर होने के कारण पृथ्वी से चिपटा सा लगता है। यह र्धष्ट का दोष है। 
कही ऐसी ही बात वहाँ हो गई सो बात नही, प्रथ्वी थाली की तरह गोल है अथवा बर्फी की तरह 

चौकोर है, मध्य लोक है गोल तिर्यक लोक, पर पृथ्वी तो बर्फो की तरह छ दिशा वाली है बोर उसके 
भ भोर घनी वायु है! उस वायु से यह जमीन संघी भई है। 


नरकगति में जन्म लेने की तैयारी का माव-जिस जमीन के ऊपर हम आप' रहते है यह 
पहली पृथ्वी का ऊपरी हिस्सा है। तारकी जाव इस पर नही रहते। इस प्रृथ्वी के तीन हिस्से और 
अब्दर हैं--ऊपर से नीचे को, उनमे जो नोच तीसरा हिस्सा है, उनमे बडे-बढे बिल हैं हजारो कोश के 
लम्बे चौडे, उनमे नारकी जीव रहते हैं। यह सब तारकियों का वर्णन चलेगा। ये नारकी जीव बन कैसे 
जाते हैं ? हैं तो हम आप की तरह के ही तो ये भी जीव है, कोई उनका ढंग स्वरूप अलग नहीं है कि 
ये ही जीव तारकी बनते हो । जो अपने भाव खराब रखता, अज्ञान भाव रखता, लडाई दर्गे के भाव 
रखता, दूसरो के साथ अन्याय करता ऐसा जीव मरकर नरकगति में उत्पत्त होता है। एक कथानक 
है कि एक बाह्मीकि ऋषि हुए हैं, वे पहले तो बहुत प्रसिद्ध डाकू हुए। उनका मुख्य पेशा था चोरी, 
डाका, राहुजनी आदि के काम करने का । बहुत से लोगो का धन उन्होने लूटा । एक बार किसी जगल 
मे एक सन्‍्यासी दीखा तो उसके पास भी जो कुछ था-लाठी, झोली, कमण्डल आदि के वह सब छीन 
लिया। वहाँ वह सत्यासी बोला-देखिये ! मैं सत्यासी हूँ, मेरे अपर आप विश्वास करें। मैं यहा से 
कही जाऊगा नहीं, यह सब सामान रखाये हुये मैं यही बेठा रहृगा, तुम घर जाओ और घर के सभी 
ज्ोगो से एक प्रश्न का उत्तर लेकर मेरे पास आवो फिर खुशी-सुझी से हमारा सब सामान ले जाओ 
बालमीकि को उस सम्यासी की बात पर विश्वास हो गया ओर कहा कहो--किस प्रइन का उत्तर लेकर 
आयें ? तो सनन्‍्यासी बोला-देखो तुम अपने परिवार के लोगो से पूछना कि हम जो तुम सबके लिए 
बड़े-बड़े अन्याय करके, पाप करके घन लाते है तो उस पाप का फल तुम लोग भी बाँट लोगे या नही ? 
ठीक है। वाल्मीकि अपने घर पहुच, अपने परिवारजनो के सामने वही प्रश्न रखा तो परिवार का कोई 
भी व्यक्ति पाप का फल बाँटता तो दूर रहा, पाप की बात सुनना भी पसन्द न किया । वहाँ बाल्मीकि 
को ज्ञात जागा । लौदकर जगल आये । बडे विचारों मे तिमग्त थे--ओह मैने बढ-बड़े अन्याय करके 
पाप करके परिवार को सुखी रखा पर पाप का फल तो खुद को हो भोगना होगा । आख़िर बाल्मीकि 
उस सन्यासी के पास आते है ओर सन्यासी से कह सुनाते हैं -महाराज परिवार के सभी लोगो ने 
यही उत्तर दिया कि हम लोग पाप का फल न बाँटेंगे, पाप का फल तो जो पाप करेगा वही भोगेगा । 
फिर सन्‍्यासी बोला--अच्छा लो अब ले लो यह सब सामान । तो वाल्मीकि बोले-महाराज मुझे अब 
कन्य कुछ ने चाहिये। यहाँ का सारा संग समागम बेकार है। मुझे तो आप अपना जैसा ही बना 
लीजिये। लो वाल्मीकि ऋषि हो गये । तो अन्याय करना, दूसरो का दिल दुखाना, झूठ बोलना, चोरी 
करना, पर तिन्‍्दा करना, कुशील सेवत करना, तृष्णा करना आदि पाप कार्य करने का फल है नरक 
गति में जन्म लेना। 
तरकगति में जन्म लेने कारणों में बहु आरम्भ परिग्रहकी कारणत्व की प्रधानता-मरक जाने के 
जितसे भी कारणहै उन मबमे प्रधान कारण परिग्रह बताया गया है। सूत्र जी में कहा भी है-'वह्ठारम्भप 
रिग्रहत्व नारकस्य बहुत-बहुतआरम्भपरिग्रह लालच (तृष्णा) होना नरकआयु के बन्धका प्रधानकारण 
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है। आज का मातव परिगह को तृष्णा में बहुत-बहुत दौड लगा रहा है। बस उस्ते पैसाही पंसा 
दिखता है । पैसे के प्रति, इतना अधिक लगाव है कि वह पैसे के आगे किसी को 
रा नहीं समझता । उसका त्याग नहीं कर सकता, परोपकार में नहीं लगा सरता। हाँ अपने परिजनों 
के लिये तो चाहे कर्ज भी लेना पडे पर सब कुछ लगाने को तंयार हैं, पर कोई धर्म का काम थी 
जाये तो उसके लिये वड़ो सोच विचारी ऋरनी पड़ती है। लेकिन ध्यान रहे कि घर के लोगो के 
ऊपर णो कुछ भी व्यय किया जा रहा है वह कोई पुष्य का (धर्म का काम नही है, वह तो मोहवश 
किया जा रहा है। वह तो पाप का ही प्रोग्रामवाला काम है, तृष्णा मे ही शामिल है। तृष्णा से वह 
अलग नहीं होता। तो जो बहुत-बहुत आरम्भ परिग्रह रखता है ऐसा पुरुष तरक गति में उत्पलन होता 
है ओर नरक मे कैसा दु ख है वह सब इस अध्याय में बताया जायेगा | जिसको सुनकर रोगढे खडे हो 
जायेंगे, ऐसा कओोर दु स् है। तो ऐसे मारकी जीव कहां रहते हैं उसकी चर्चा चल रही है। ये रहते 
है पहली पृथ्वी मे, वीचे के तीसरे भाग मे। उसके नीचे दूसरी प्रथ्वी है उसमे भो रहते हैं दीचों बीच 
पोल में । ऐसो ऐसी ७ पृश्वियाँ है जिनमे नारकी जीव रहा करते हैं। तो इस पृथ्वी की ही बात चल 
रही है। 

भूश्रम की मिथ्या वात को सिद्ध करने के लिए अनेक मिश्यां प्रत्रापो के संग्रह क्री आवश्य- 
कता-पृथ्वी के बारे मे शकाकार मानता है कि प्रृथ्वी ऊपर नीचे घमती, वायु घुमती, तो यह बत- 
लाओ कि वायु अटपट क्यों नहीं घूमती ” यदि यहू कहा जाये कि इस जमीन भे रहने वाले जो 
लोग हैं. उन सका ऐसा ही भाग्य है कि जिनकी वजह से वायु बड़े ढंग से घूमती है, अठ्पट नहीं 
घूमती, तो अब दो प्रकार की बातें सामने खड़ी हो गईं। मगर यहू वात देखो कि तुम अह्ट 
बसे सिद्ध करोगे * इसमे तो इतरेतराश्रव दोष है । जंब अदृष्ट सिद्ध बने तो यह कहपता करो कि 
प्राणियों के भाग्य के अनुसार जमीन बढ़िया हग से घूमती है और जब बहुत बढ़िया ढग पे घूम रही 
जमीन, यह वात पिद्ध हो तो प्राणियों का भाग्य सिद्ध हो। जंसे यहाँ के लोगो के सुख और दु से देखे 
जाते हैं तो उससे भाग्य सिद्ध होते है, याने प्राणियों के भाग्य लगा है। असग के अनुकूल इस वात की 
सिद्धि भी तो चाहिये। तो यहाँ सुख दु ख देखे जाते हैं उससे प्राणियों का भाग्य सिद्ध होता। तो ऐसे 
ही अगर जमीन का पहले ढग से धृमना तिद्ध हो तो प्राणियों का भाग्य सिद्ध हो। प्राणियों का भाग्य 
तो इसके परिणाम रचने में कारण है। सुख मिले, दुःख मिले, ज्ञान मिले, अज्ञान मिले। झकाकार 
के ये कोई हेतु सही नहीं है । जता प्रतीत पिद्ध है, हम आप जाग रहे हूँ उस तरह की वात है। यह 
कल्पना करना बिल्कुल गलत है कि जमीत में आकर्षण शक्ति (गृरुत्वाकर्षण) है इस लिए भनुष्यों को 
सीने रहती है। भव भत्ता बतलाओ जब पृथ्वी के ऊपर कोई मनुष्य खड़ा है और पृथ्वी को गोल- 
गोल घ॒मना मान रहे तो ऊपर से तीचे आने में उ्ष मतृष्य की क्या हालत हो जायेगी ? वह तो 
मीचे आकर गिर जायेगा। उसके लिये कहते हैँ कि जमीन खौचे रहती है। अब सौचे रहती है तो वे 
बतावें कि मनुष्य अपना पैर ऊपर कैसे उठा लेता है? चलता कंसे है ” अगर खीचे रहती है तो दोनो 
पैर एकदम सीचे ही रहे, सारे के सारे मनुष्य पुतला से बने रहे। तो उतकी वहू बात अटपट है। इस 
समय हम आप जो बुद्ध पृथ्वी पर बैठे, ड़, चीजें रखी देख रहे हैं वह सव (ध्वी की आकर्षण शक्ति 
के कारण नहीं किन्तु वस्तु की प्रकृति ऐसी है कि जो वजनदार वस्तु है वह नीचे गिरने का स्व- 
भाव रखती है। यही देख लो और फिर गह पृथ्वी की ग्रहण शक्ति वसा होवा है कि यह वजतदार 
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चीज का तो ग्रहण कर लेती और जो हल्के पत्ते, कागज, गुब्बारे वगेरह हैं उनको नहीं ख्ीच पाती । 
वे तो जरा सी हवा चलने पर ही ऊपर उड जाते है। क्या उन्हें खीचते में पृथ्वी समर्थ नहीं? तो 

-बात यह है कि एक झूठ बात सही सिद्ध करने के लिए उत्तको अनेक झूठ बातें मिलानी पडी। और 
फिर सही बात को सिद्ध करने के लिए युक्तियाँ भी न ढू ढो तो अनुभव बता देता है कि सच तो यह 
है वास्तविकता तो यह है। यहाँ यह बताया जा रहा है कि यह लोक किस प्रकार का है, जीव किस- 
किस हग से रहते हैं। जीवों की क्या स्थिति है। देखो कोई किसी दूसरे का मित्र नहीं, शत्रु 
तही, सब अपने-अपने भावों के अनृस्तार अपना काम करते है। लेकित जो मोह रखेगा पर पदाधों में 
तो उस ममता और तृष्णा का फल है नरक गति में उत्पल्त होना। ममता न रखे, अहक्ार न रखें, 
धत वैभव को, समस्त बाह्य पदार्थों को गले से मत चिपकार्ें, उनमे आसक्ति मत बनावें। वेभव 
सम्पदा कुदुम्ध परिजन को हो अपना सर्वस्व न समझें । ये सब मिट जाने वोली चीजे हैं। जो अमिट 
है आत्मा का ज्ञान स्वरूप उसका अर्जन करने के लिए यत्न करना चाहिए। 


धारक वायु द्वारा भूमि की स्थिरता-जो लोग भूमि को गेंद की तरह गोल मानते हैं वे 
दुष्टान्त मे प्रयोग करके देखें कि यदि कोई गोल पाषाणखण्ड है और वह गोल घूम रहा है तो उस 
पर पानी डालेंगे तो स्थिर न रह सकेगा, तो इसी प्रकार यदि यह भूमि गोल है और बड़े वेग से 
ऊपर-तीचे चलती है तो पानी गिरता है। पानी ठहर न सकेगा। लेकिन देखा जाता है कि पानी 
बडी गम्भीरता ते ठहरा ही रहता है। इससे सिद्ध होता है कि पृथ्वी गेंद की तरह गोल नही किस्तु 
थाली की तरह गोल है। अब यहाँ कोई एक आशका और रखता है कि ये भूमियां है जिनको बताते 
हैं कि वाधू के बल पर टिकी हैं तो वायु तो कोई जिम्मेदार चीज नहीं है, वहु तो कही को चल 
जाए, तो फिर जमीन सव टपक जानी चाहिए। फ़िर स्थिर कंसे है यह ” तो समाधान इसका यह है 
कि वायु दो प्रकार की होती है-(१) गतिशील और (२) स्थानशील | कितनी ही वायु स्थानशील' 
हैं, चलती नही हैं, जहाँ की तहाँ रुकी हैं जेसे वायु यहा भी रुको हुई मिलती है, ऐसे हो इस भमि 
को साधने वाली जो वायु है वह गतिशील नही है, इस कारण धारक वायु होने से पृथ्वी की स्थिरता 
सिद्ध होती है। जैसे मेघो की घारक वायू है। मेघ ऊपर टगे होते हैं। अब भेध जो कभी-कभी 
गमन करते हैं तो वे प्रेरक वायु द्वारा गमत करते हैं। वे मेघ है आदिमात इसलिए वहाँ इस प्रकार 
की बात देखी जाती और ये पृश्वियाँ हैं अनादि, तो अनादि से हो धारक वायु स्थिर है और उसके 
कारण यह पृथ्वी स्थिर रहा करती है। तो जो सब समय अन्गदि है, पृथ्वी और उसको धारने वाली 
वायु सदा ते माली जाये याते उस वायु में सदा धारण करने की शक्ति है ऐसा न माना जाए तो यो 
तो किसी भी वस्तु के बारे मे कुछ से कुछ कहा जा सकता है। जेसे कोई कह दे कि आदमी आकाश 
आदिक में भी सदा मूर्त नही रहे, उनमे इत धर्मों के धारण का विरोध हो जाएगा। यदि कहो कि 
ब्ात्मा और आकाश में और आधेय रूप अमृर्तत्व एवं व्यापकपना इनका अनादि सम्बन्ध है इस 
कारण वहाँ शका नहीं है तो यही बात तो इस भूमि ओर भूम को घारण करने वाली 
वायु का भी अतादि सम्बन्ध है अतएव यहाँ भी कोई विरोध नहीं हैं। अनादि से ऐसा ही चला 
आया है कि चारो ओर घनवाय्‌ है और उस पर भूमि स्थिर है, तो न तो भूमि गिरती है और न 
भूमि तिरछी भी चढती है, न ऊपर तीचे चलती याने भूमि मे गतिशीलता बिल्कुल नही है। यह 
सदा स्थिर रहा करती है। कक ह$ धर 


(९२) 


धूमियों को साकारता व समोपता -अव यहाँ एक आशका और की जा सकती है किये 
सब भूमियाँ अन्य भूमि के आधार से मानी जानी चाहिये, क्योकि भूमि है। जैसे यहाँ हमारे ऊपर 
की भूमि किसी भूमि के आधार पर है तो वह भूमि भी अन्य भूमि के आधार पर होना चाहिए। 
इस तरह से कितनी भूमियां माननी पढेंगी, और फिर भी अनवस्था दोष न मिटेगा ओर इस तरह 
यह भूमि से भूमि लगी हुई सिद्ध हो जाने से यहाँ भूमि का कोई अन्त ते आएगा। जब एक प्रूमि 
दृप्तरी भूमि के आधार पर है तो वहाँ कोई अलग वात तो न रही कि यह एक भूमि लगी, अब 
दूसरी भूमि लगी। जब एक एकदम आधार पर है तो कितनी हो भूमि लग जाए वह सब एक बात 
हुई गौर फिर उसका कभी अन्त वे आएगा। तो भूमि असीम है, भूमि की म्याद न होगी चाहिए 
चाहिए वयोकि भूमि को भूमि का आधार चाहिए और उसका आधार त मित्र तो भूमि का अन्त 
न रहा । तो उसके उत्तर में कहते हैं कि यह भूमि असीम नहीं है, भाकाश की तरह असीम होना 
चाहिए सो बात नही क्योकि जिसमे आकार का भेद है वह चीज असीम नहीं हुआ करती | तो जब 
इस भूमि में आकार पाया जाता है तो यह असीम नहीं हो सकती है। जंसे पर्वत एक आकार वाला 
है तो पर्वत सीमा रहित वहीं हो सकता। जो संस्थान वाला न हां वही सीमा रहित होगा, जैसे 
आकाश , आकाश का आकार नही है तो वह सीमा रहित है। गिप्न-जिस चीज का आकार है वह 
कैसे सीमा रहित होगा ? अन्यया आकार नहीं बत सकता। तो ये पृथ्वियाँ चूंकि आकारवान हैं 
इसलिये ये सीमारहित हैं और इसका आधार वायु है ही। तो इस प्रकार ये ७ भूमियां हैं जिनमे 
नारकी जीव रहते हैं। 

नीचे नीचे पापाधिक फल योगियों को विशेषता का सूचक नरकों का हीचे तोचे होना-ये 
सब नीचे-तीचे भूमियाँ हैं गौर जितनी जो नीचे भूमियां हैं उनमे उत्पन्न होने वाले तारकी विशेष 
दु ल पाते हैं और उनके पाप अधिक हैं, पाप का फल अधिक है यह सब जीवों की गति की विचित्रता 
है जो ताना प्रकार के दूं खो के घाम में इस जीव को बसता पढ़ता है। नरक भूमि का वीचे-तीचे 
सिद्ध होना इस कारण भी युक्त बैठता है कि प्राणियों के पाप विश्वेष को विचित्रता है और जैसे 
लोक व्यवहार में भी कहते हैं कि यह अधोगति को प्राप्त हो तो वीचे जन्म लेता उसको पाप का 
फल माना जाता । तो जिसके और विशेष पाप हैं वे और नीचे जन्म लेंगे,और अधिक पाप वाले 
और नीचे जन्म लेंगे, तो पाप की विचित्रता होने से नीचे-नीचे की भूमियों मे इन प्राणियों का 
तारकभाव रुप मे जन्म होता है। 

परक भमियों को प्रा और सस्या-अब सूत्र मे जो क्षब्द दिया गया है उनमे जो प्रथम पद 
है वह तो एक तरक के अधेरा उजेता प्रभा को बताने में साथंक ताम वाला है। जैसे पहले ही कहा 
कि पहले तरक में रत जितनी प्रभा है, दूसरे नरक मे शक्कर जितनी प्रमा है। तीसरे नरक मे रेत 
जितनी भाभा, चोथे तरक में कौचड जितनी, ५ वें नरक में धुआ जितनी, छठे नरक में अच्यकार 
जितनी और ७ वें नरक मे घनधोर अन्यकार जितनी प्रभा है। ये सब भूमियों के वाम हैं ओर इत 
प्रमियों के ये प्राकृतिक नाम हैं, याने एक तो सम्हाल कर ताम बोलते और एक सीधा प्राकृतिक जेसे 
बच्चो कै भी लोग दो नाम रख देते, घर मे कहने का ओर ताम व रक्ृल में पहने का और नाम । 
जैसे घर का ताम है पप्पु, मुन्ना आदि ओर स्कूल का नाम है प्रवीण कुमार, कोमल चन्द है । 
तो ऐसे ही उन ७ वरको के भी ये सम्हूले हुये ताम हैं, और उत नामों में कुछ वाम तो ऐसे लगते कि 
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मारो यह कोई बडी अच्छी जगह होगी । जैसे एक बार एक साधु जो घर-घर मे शिक्षा वृत्ति लेते थे 
स्वानकबातों साधु थे जिसने खुद घटना सुनायी कि एक साधु भिक्षा लेने गया तो वहाँ घर को स्त्री 
ते मा कर दिया कि अभी हम काम कर रही हैं भिक्षा देने को हमे फुरसत नहीं है, कही दूसरी जगह 
जाओ | तो उस सम्रय उस साधु को कुछ गुस्सासा आया ओर कह उठा कि धरे तू तो रल प्रभा 
जाएगी । यह वेचारी नासमझ स्त्रों कुछ न समझो लेकिन रत्त प्रभा ताम सुनकर उसने समझा कि 
बहु तो कोई अच्छी जगह होगी, सो बोली-महाराज हमारा ऐसा भाग्य कहाँ है कि हम रलप्रभा 
जाये, वहाँ तो आप हो जैसे भाग्यशाली जा सकते हैं। अब रत््तप्रभा वाम तो है पहले वरक का, सो 
वह साधु वडा शर्मिन्दा हुआ उस स्त्री का जवाब सुनकऋर। तो जो ७ नरको के ताम लिए गएवे 
बिल्कुल सम्ह्ते हुए नाम हैं, भूमियों की सख्या ७ बतायी गई है, अगर इन भूमियों का कोई सक्ष प 
करना चाहे तो कह दो कि एक ही है क्योकि करकन्तरक सब एक प्रकार के कहलाते हैं भौर कोई 
इतका विस्तार बनाना चाहे तो प्रत्येक तरक में उत्तम मध्यम जघस्य विभाग है। लेश्यावा की 
अपेक्षा, आयु की अपेक्षा सभी हप्टियों स्रे उतके तीन-तीन विभाग हैं, नरकों मे रहने वाले वार- 
कियो के शरीर की अवगाहता भी भिन्‍ल-भिन्‍न प्रकार है तो थो कह सकते कि २१ नरक है पर त 
सक्ष प्‌ रखा, न विस्तार रखा ऐसी सख्या यहाँ ७ वतायी गई है। 
नरक भूमियों की दु खरूपता-ये भूमियाँ ऐसी दु खमयी हैं कि जिनका स्पर्श होते ही हजार 

विच्छुओ के द्वारा डसे जाने जितनी वेदना हुआ करती है, अथवा जैसे किसी कमरे भे फर्श पर बिजली 
का करेन्ट आ जाए तो उसके छूने से कष्ट होता है ऐसे ही करेच्ट ज॑ंसी नरको की सारी भूमि है। 
वहाँ कौन सा स्थान छोडकर जाये ? पर एक बात भी अनहोनी देखी जाती कि उन बरक की भूमियों 
में कोई असुरकुमार नाम के देव दयावश नारकियों को समझाने भा जावे, या इन्हे भिडाने आ जावे 
तो उन देवो को वह भूमि दु खदायी नहीं बवती। तो ठोक है, ये सब कर्म के भेद वाले है ।'यहाँ 
भी तो कोई अगर रबड़ की चप्पलें पहने हो या काठका खडाऊ पहने हो तो उस्त पर बिजली के करेन्‍्ट 
का असर नही होता, और लोगो के करेच्ट का असर हो जाता। तो उत्त भूमियों मे भी कैसी ऐसी 
विचित्रता है कि नारकियों के लिए तो वह करेन्‍्ट का जैसा काम करती है और देवों के लिए किसी 
प्रकार के दु ख का कारण नही बनती | तो जिनके पाप का उदय है उनके लिए यह सब दुःख की 
सामग्री वन जाया करती है। ऐसी भूमि ही क्या, प्राकृतिक दु ख के सारे साधन वहां हैं। बहा वृक्षों 
के जो पत्ते मिरते वे भी तेज धार वाल होते हैं। कोई वारकी यदि किसी पेड की छाया में आराम 
करने पहुँच जाये तो उस पैड के पत्तो के गिउने से उसका शरीर छिंद जाता। उन नारकी देवो का 
वह वैक्षियक शरीर तिल-तिल बराबर खण्ड हो जावे पर भी पारे की तरह जुड़ जाता है, यही प्रक्रिया 
उनकी हरदम चलती रहती है। उनकी बीच में मृत्यु नहीं होती। तो इस तरह इन ७ भूमियों का 

सर्वप्रथम विवरण बताया गया। 

ग्राठ भूमियो का विइलेषण--ये ७ भूमियाँ वरफो के आकार वानी छहो दिशाओं में एक 

समान समान भाग को लिए हुए हैं। इतकी दिशाओं में और नीचे घनो वायु है। जो स्थिर वायु है, 

जिस पर यह भूमि सधी हुई है, यह भूमि श्रमण नहीं करतो किन्तु सदा स्थिर रहती है किन्तु जैसे 

लोगो को प्रतीति है कि सूये, चद्ध नक्षत्र दिखते हुये नजर आते हैं, ये मेरू पर्वत की प्रदक्षिणा करते 

है भर मानों इसीलिए प्रदक्षिणा करते हो कि मेरू परवंत का स्थात पवित्र मादा गया है। तोर्थकरो 
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का जन्म कह्याणक होता है, पाण्डुशिला बनती हैं, जित-शिलाओ पर इल्धदेव उतका अभिषेक 
करते हैं और मेरू पर्वत की प्रदक्षिणा करते ये नक्षत्र नजर आाते हैं। कोई तारे ऐसे भी होते हैं जो 
श्रुव रहते हैं। जहाँ है वहाँ स्थिर रहते हैं, उतकी गति नहीं होती । तो यह भी एक आश्वका हो 
संकती है कि फिर तो हर समय वे ध्रुव तारे एक ही रूप से दिखने चाहिए, १९ ऐसा तो नही देखने 
में बाता | यो अनेक प्रकार से यह सिद्ध हुआ कि वे सब भूमियाँ स्थिर हैं और थे भूमियां कुछ कुछ 
अन्तराल के बाद ७ प्रकार की हैं। सिद्धान्त मे भूमियाँ ८ कही गई हैं--७ तो नरक वाली और एक 
सिद्ध शिला । सिद्ध शिला पर सिद्ध नहीं हैं मगर सिद्धशिला के बाद थोडा ही अन्तर रहता है जहाँ 
पिद्ध भगवान विराजे रहते हैं। इन ८ भूमियो मे अष्टम भूमि की बडे पृज्यता मात्री गई है। 
उसकी पूजा भी है लोग आदर से देखते भी हैं, सर्वार्थ सिद्धि से ऊपर है यह सिद्ध शिला है। और 
ये ७ भूमियाँ ये नरको के स्थानभूत हैं। इस प्रकार ये ७ प्रकार की भूमियाँ बतायी गई हैं तो यहा 
एक यह जिज्ञासा बनती है कि उत भूमियों मे ये नारकी जीव क्या इसी तरह रहते हैं जैसे कि यहाँ 
मनुष्य ओर तिर्येड्च रहा करते हैं ” खुला हुआ स्थान है। आकाश सारा लम्बा चोौडा असीम तजर 
बाता है और इसमे ये जीव प्रमण करते हैं एक इस तरह के उनके स्थान हैं या अन्य प्रकार से ? 
उनके उत्तर में सृत्र कहते हैं। 

तासू विशत्पअ्चविशति पञ्चदशदशत्रिपञ्चोनेक । 

नरक शत सहल्नाणि पठ्च चेन यथा क़मम्‌ ॥२॥ 

नरक की सात मूमियों में विलो को सल्या-उन सातो भूमियों मे क्रम से ३० लाख, २४ 
लाख, १५ लाख, १० लाख, ३ लाख, ५४ कम एक लाख और ५ बिल है। इन्हे बिल तो कहा गया है 
लेक्नि इनका प्रमाण लाखो,करोडो कोस्तो का और कितने ही का तो अनग्िनते कोशों प्रमाण है। 
बिल नाम इसलिए रखा गया हैं कि इत बिलो का जमीन के किसी ओर भी मुख नहीं है। जेसे लम्बे 
चौडे, मोटे काठ में बीच में कई छेद हो और ऊपर से न दिखते हो इस तरह के स्थान इन बिलो के 
होते है। ये विल भी किस प्रकार के संस्थान मे रचे गए हैं कि पहले नरक में १३ जगह बिलो की रचता 
है ऊपर से नीचे की ओर । इसे कहते हैं प्रस्तारपटल । प्रत्येक पटल में दिशाओं में तिरछे सखव श्र णी- 
बद्ध अथवा फलफुटट अनेक विल पाये जाते हैं। इत बिलो में ऊपर कुछ घटाकार कुछ खोटे आकार 
के स्थान बने हुए हैं। जितमे से तारकी जीव टपक कर गिरते हैं और गिरते हो अनेक वार गेंद की 
तरह उछलते हैं और जब स्थिर होते हैं तो चारो भोर से नारकी मारपीट करने के लिए घेर लेते हैं। 
यह दारकी जीव भी समर्थ हो जाता है तो यह भी उतको मारने पीठने में समर्थ हो जाता है। इस 
तरह वहां का प्रोग्राम केवल कलह, विवाद, लडाई, यही रहता है। उन स्थानों में भी कोई ज्ञानी 
सम्यरस्थष्ट नारकी हो तो मारपीट से तो छुट्टी हों मिलतो किसो को, वह तो एक कर्म की प्रेरणा 
है उसे तो करना ही पढंगा, लेकित जिनको अन्तर ष्टिं जगी है निज आत्मा में अन्त प्रकाशमान 
सहज चेतन्यस्वरूप का बोध किया है वह पुरुष अन्त निराकुन रहता है. भाकुनता व्यप्रता तो 
वहाँ भी है मगर तत्त्वज्ञान के बल पर अन्त धैर्य रखता है और वह वहाँ भी अपनी योग्य॑तानुसार 
कुछ कर्मो की निर्जरा करता है, पर ऐसे जीव बिरले ही हैं।उन नारको में तो सदा उपद्रव ही उप- 
द्रव रहा करता है। इनके बिल हैं और उनकी बडी खोटी रचना है, उनमे प्राणियों को जन्म लेगा 
पढ़ता है, इसका कारण उतर पुष्पो का अछूट विशेष हैं। पहले जो पाप कमाया है उनके फल में 
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ऐसे-ऐसे बिलो में उन नारकियों को जन्म लेना होता है । जस्म स्थाव से हो किसी जीव के जीवव 
वा सब परिचय मिल्र जाता है। जैसे यहाँ मी मनुष्य किसो के आवास स्थान को परखकर, कही 
उसमें यह जरूरी नहीं कि महल ही हो, झोपडी ने हो । चाहे झोपडी हो चाहे महल हो, उसकी सजावट, 
उसमे किस प्रकार के चित्र हैं, किस प्रकार की कोई साभग्री रखी है उससे यह जान लिया जाता है 
कि इसमे रहने वाला यह मनुष्य किस प्रकार के अभिप्राय का है और कैसा पुण्यवान है या पापोदय 
वाला है। तो नारकियों के तो ये सारे बिल, इतकी रचना, अ घेरा ये सारी बातें इसको सिद्ध करती 
हैं कि उनके दुर्भाग्य के बहुत अतिशय हैं। 


प्रथम नरक की रचना का प्रारस्म स्थात-पहली पृथ्वी का वाम रल प्रभ्ा है। इसकी 
मोटाई १८०००० योजन की है। उसके तीन भाग हैं। ऊपर से जो पहला भाग है उसका नाम खर- 
भाग हैं। दूसरे का नाम प कबहुल भाग है। तीसरे का नाम अब्बहुल भाग है, जो ये तीन ताम रखे 
गये है वे किस रूढि से रखे गये है,” उसमे इस रूढ़िं का आधार है कि यदि कोई कु आ खोदे तो सबसे 
पहले खर पृथ्वी बनतो है याने कडो-कडी सूखी पृथ्वों | इसके बाद फिर कोचड वाली जमीन निकलने 
लगती है ओर सबसे तोचे पानी मिलता है । सो रल प्रभा के जो तीत भाग किये हैं उनमे यह बात 
तो नही है मगर इस आधार पर ये रूढि शब्द हो गये है, इन तीन भागों में सो जो पहला भाग है 
उसमे रत्ममयी भूमियाँ अधिक हैं मर उम्त भाग का विस्तार मोठाई १६ हजार योजत है। खर पृथ्वी 
भाग में ऊपर से एक हजार योजन छोड़कर और नीचे का एक हजार योजन छोडकर जो बीच का 
हिस्सा १४ हजार योजत का वचता है इस हिस्से में ७ प्रकार के व्यन्तरों के निवास स्थान हैं और ६ 
प्रकार के भवनवासियों के निवास स्थान हैं। व्यक्तर सब ८ प्रकार के होते हैं जिनमे राक्षस वास के 
व्यस्तरो का निवास इस पहल भाग मे नही है शेष ७ प्रकार के थ्यस्तरों का निवास इस पहले भाग में 
है। ये सात प्रकार के व्यन्तर ये हैं --किन्तर, किंपुरुष, महोरग, गधे, यक्ष, भूत और पिशाच। इत 
७ प्रकार के व्यन्तरो का निवास पहले भाग में है और जित भवतवासियों का निवास स्थात इस 
पहले भाग में है वे भवववासी ये हैं--तागकुमार, विद्युल्ुमार, सुवर्ण कुमार, अग्नि कुमार, वात 
कुमार, स्तनित कुमार, उदधि कुमार, द्वीप कुमार, दिक्कुमार । ये आवास बहुत लम्बे चौड हैं, इनमे 
बडे-ऊवे महल बने हैं और उनमे चत्यालय भो बने हुए हैं ओर अक्ृत्रिम हैं। इस रत्न प्रभा भूमि के 
दूसरे भाग में जिसका कि ताम रखा है प कवहुल भाग । उसमे असुर जाति के भवनवासी देव राक्षस 
जाति के व्यन्तर देव रहते हैं। उनके बहुत वड-बडे आवास स्थान हैं। अब इस रललप्रभा के तीसरे 
भाग में जिम्रका कि नाम अब्बहुल भाग है इस्त अब्बहुल भाग में ये सब पहिली पृथ्वी के तरक (३ 
पटलो मे है। 

।,.. पहिले नर॒क के बिलो की रचना--प्रथम नरक के प्रत्येक पटल की रचना इस प्रकार है कि 
बीच में तो इन्द्रकविल है औरचारो दिश्ञाओं की ४ श्रे णियो में पक्तिबद्ध विल्नहैं जिनकी सस्या अलग- 
अलग तियत है और चार विदिशाओ में भी प क्तिबद्ध श्र णियाँ हैं। जो दिशाओ के बिल मे एक-एक 
क्रम है। अब बीच में जो स्थान बचता है दिशा और विदिशा की प क्ति के बीच में जो भी खाली 
स्थान हैं, उनमे प्रकीर्णक बिल हैं याने पैलफुट विल् है। जो कोई प क्तिबद्ध नही हैं, कितु यत्रनतत् 
अटपट लाइन मे बिल हैं गे । इस तरह एक पटल की रचना है। उसमे कुछ नीचे चलकर डूसेरा अन्य 
पटल बनता है। उसमे भी इसी ढग से रचता है। इस तरह से एक से एक नीचे पटल हैं, उतमे ये विस 
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है इन सब १३ पटलो मे बिल ३० लाख हैं जोकि सत्र भें बताये गये हैं कि पहले नरक में ३० लाख 
बिल हैं । उन ३० लाख विलोो का फ़ैलाव इस तरह है कि पहले पटल के बीच में सीमतक नाम 
का इद्धक बिल है ओर चारो दिशाओं में ४६-४६ पवित वद्ध बिल हैं और विदिधाओं मे ४६-४८ 
बिल हैं। तो इस तरह इद्रक बोर श्रेणी वद्ध विलो की कुल सस्या पहले पटल में ३६६ हैं। अब 
उसके नीचे दूसरा पटल है। उस दुसरे पटल के बीच मे निर्य नाम का इच्ध्क बिल है और श्रेणियों 
में दिश्ाओ में ४५-४८विल और विदिशाओं में ४७-४७ बिल हैं। तो दूसरे पटल के इच्धक और श्रेणी 
बद्ध बिल मिलकर ३८१ हो जाते हैं। पहले पटल से ये विल ८ कम हूँ ४ दिशाओं के, ४ विदिशाओ 
के, ये ८ कम हो जाती है। फिर तीसरे पटल मे जिनके वोच में रौरव तामक इल्द्रक विन है और 
उसी विधि से एक-एक कम होकर श्रेणीवद्ध बिल ३७२ हैं, ये कोई ३७३ बिल हुए। अभी इन सब 
पटलो मे प्रकीर्णक विल नही बताये जा रहे हैं जो फंलफुट अठपट हग से जहाँ चाहे बने हुए हैं 
उनकी गिनती नही कही जा रही । अभी पटलो के इद्धक भौर श्रेणी वद्ध बिल हो बताये जा रहे 
हैं। इन पटलो का नाम जो इस इस्धक बिल का नाम है वही पटलो का ताम समझ्िये--चौथे पटल 
में जिसके इन्द्रक बिल का नाम है भ्रात उसमे ये ३६५ बिल हैं। उद्भ्रांत ताम के पटल में ३५७ 
इद्धक श्रेणिवद्घ बिल हैं। सभात नाम के पटल में ३४९, असभ्रात पटल में ३४१, निभ्चात पटल में 
३३३, तप्त पटल में ३२५, त्स्त पटल में ३१७, व्युतक्रात इच्धक विल्र वाले पटल में ३०६, अवक़ात 
बिल वाले पटल में ३०१ और विक्रात ताम से इन्द्रक बिल वाले १झवें पटल में २६३ हैं। इन तब १३ 
पटलो में इन्द्रक ओर श्रेणीवद्घ बिल मिलकर ४४३३ होते हैं। वाकी सब प्रकी्णक बिल हैं ्षमो पटलो 
मे, जिनकी सख्या २९९५५६७ है। थे सब मिलकर ३० लाख विल हो जाते हैं। ये बिल वहुत बढ 
विस्तार वाले हैं। कोई सस्यात हजारो योजन के विस्तार के हैं कोई अनगिनते हजार योजन के 
विस्तार के हैं। बिल वाम इसलिए रखा है कि इनका मुख, आने जाने का रास्ता प्रथ्वी के किसी भी 
बाहरी हिस्से मे नहों है। चूहे के बिल का तो फिर भो बाहर से प्रवेश्ञ द्वार रहता है लेकिन इनमे प्रवेश 
द्वार भो नही है। अपने-अपने बिल के ऊपरी भाग में घटाकार जैसे सोटो-खोटी रघता के उपपाद स्थान 
होते हैं, उनमे से तारकी टपक कर नीचे गिरते हैं, ऐप्वी कठिन वेदनायें जीबो को उनके वॉधे हुए पाप 
कर्म के फल मे प्राप्त होते हैं । जो जीव अपने विशुद्ध स्वरूप की सुध नहीं रखते और शरीर को ही 
अपना सर्वस्व जानकर उस शरीर के पोषण और विषयों में आसक्त रहकर जो अन्याय करता है। 
दूसरे जीवों को सताता है, अत्यन्त सबलेश और कषाय परिणाम रखता है उसका फल है ऐसे बिलो 
में जन्म लेता । 

द्वितीय भरक के ब्रिलों को रचना -यह रत्वप्रभा नाम की पहली पृथ्वी वीचे जहाँ समाप्त 
होती है उससे दूसरी पृथ्वी की मोठाई से कम्त एक राजू का आकाझ्म रहता है वहाँ पे बकरा प्र्भा 
पृथ्वी शुरू होती है, जहाँ केवल शवकर की भाँति सफेद-सफेद आभा मात्रा है उजेला नही । जैसे कमी 
अपेरी रात्रि मे शक्कर थोड़ी दिख भर जाये, अन्दाज हो जाए कि यहाँ शक्कर रखी है बस इतनी ही 
प्रभा इस शर्करा प्रभा नाम ही दूसरी प्रथ्वी में है। शकरा प्रभा ताम की मृमि को मोठाई ३१ हजार 
थोजन है।इस बोच में ११ पटल हैं। जंसे कि पहले नरक में पटलो की रचना थी उसी प्रकार इत 
पटलो की रचना है। बीच में है इनक बिल और दिशावोकी श्रेणियों मे दिल हैं, विदिशाओ में बिल 
हैं, इस दूसरे नरक के पहुले पटल के बीच मे सम्तत वाम का इच्रक बिल है जिसके दिशाओं भे ३६ 
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३६ विल हैं, विदिशाओं में ३१-३५ बिल हैं। इस तरह इस पहले पटल में यह श्रेणी और इन्द्रक बिल 
श८५ हैं । बनक नामके इच्धक बिल वाले दूसरे पटल में कुल २७७ इच्धक समेत श्रेणीवद्ध बिल हैं । 
श्रेणियों भें एक-एक बिल कम होते जा रहे हैं और इसी प्रकार विदिशाओ की श्रेणी मे भी एक-एक 
बिल कम होते जा रहे हैं। मनक इन्द्रक बिल वाले पटल में २६६ श्रेणी इच्द्रक वाले बिल हैं | घाट 
इच्द्रक बिल वाले पटल मे श्रेणी इन्द्रक के २६१ बिल हैं। सघात के पटल में २४३, जिह्न के पटल में 
२४१५, उर्जिह्कक वाले पटल मे ३३७, अलोल इन्द्रक बिल वाले पटल में ३२९, लोलूक वाले पटल 
मे २२१, स्तन लोलू क वाले पटल मे श्रेणी वाले २०५ बिल हैं। ये सब २६९५ बिल हुए । शेष सब 
२४९७३०५ प्रकीर्णक बिल है, जो सब मिलकर २५ लाख बिल होते है। पहली पृथ्वी की अपेक्षा 
दूसरी पृथ्वी के बिलों में रहने वाले नारकी विशेष दु खो रहते है और उनके परिणाम क्रिया 
अधिक खोटी रहती है। 
तीसरे नरक के बिलो की रचना -इस शबोरा प्रभा प्‌ थ्वी के नीचे आकाश है खाली, उसके 
तीचे तीसरी प्‌ थ्वी है, जिसका नाम है बालू का प्रभा। बाल का प्रभा वाम की पू.थ्वी २८००० योजन 
की मोटी है। इस प थ्वी में कुल ६ पटल हैं । पहले पटल मे तप्त नाम का इ्द्रक ब्रिल है, इसमे श्रेणी _ 
बद्ध बिल २५-२५ दिशाओं में हैं। २४-२४ विदिशाओ मे हैं ये सब मिल कर १६७ हुए। त्रस्त वाले 
पटल में १८६, तपन वाले पटल में १८१, आतपन वाले पटल में १७३, निदाघ वाले पटल मे १६४, 
ज्वलित वाले पटल में १५७ जाज्वलित वाले पटल में १४९, सज्वलित वाले पटल में १४१, सप्रज्वलित 
वाले पटल में १३३ है। ये सब श्रेणीवद्ध बिल ओर इन्द्रकबिल मिलकर १४८४ है। शेष १४१०५१५ 
प्रकीर्णक बिल हैं। जिनको मिलाकर इस तीसरी पृथ्वी मे १५ लाख बिल हो जाते हैं। सभी नरको 
में इक्रक बिल के जो नाम हैं वे नाम सुनते में भी जब इतने कद लगते है जैसे तप्त, त्रस्त, ज्वलित 
आदिक नाम हैं। तो ये सब सही ढंग से ताम हैं। इन नरको में रहने वाले नारकियों की गेदना दुसरे 
नरक वाले तारकियों से अधिक कठिन है। 
चौथे नरक में बिलो को सख्या-तीसरी पृथ्वी मे नीचे बहुत सा आकाष्न छोडकर पक 
प्रभा नाम को चौथी पृथ्वी आती है। जिसकी मोटाई २४ हजार योजन की है। इस पृथ्वी मे ७ 
पटल हैं, जित पटलो के इन्द्र: बिलो के ताम आर, मार, तार, वर्चस्क, वैमनस्क, खाट और 
अखाट नाम के हैं। इन पटलो मे इन्द्रक सहित श्रेणी वाले बिल क्रम से १९५, ११७, १०९, १०१, ६३, 
प५ और ७७ हैं। ये सब बिल ७०७ होते हैं। इनमे जो प्रकीर्णक बिल हैं वे १९९२९३ हैं। ये सब मिल- 
कर १०००००० [दस लाख) बिल होते हैं। बिल का प्रमाण सभी बिलों की तरह है। सख्यात हजार 
योजन का और भसस्यात हजार योजन का विस्तार है। जो सख्यात हजार योजन के विस्तार वाले 
बिल हैं, उनकी मोटाई तो उन विस्तार के पचम भाग प्रमाण है। और, जो असख्यात योजन विस्तार 
वाले बिल हैं उनके चतुर्थ भाग प्रमाण उनकी मोटाई है । इन बिलो मे प्रभा ऐसी है जैसे कि कीचड 
की प्रभा होती है। कीचड एक अन्धकार को लिए हुये ही है, लेकिन अन्धकार से कुछ कम अन्थकार 
होता है कीचड में । तो कीचड जैसी प्रभा होने के कारण इस चौथी पृथ्वी का नाम पक प्रभा रखा है। 
इतना अन्धेरा है तिस पर भी इन नारकियों को दूसरे नारकी साफ़ दिखते है। यहाँ भी तो बिल्ली 
शेर वगैरह जानवरो को अन्धेरे मे सब दिख जाता है। ऐसे ही उत नारकियों को अच्चेरे में सब 
दिखता है और फिर उनके कुअवधिज्ञान है । उस क्ुअवधिज्ञान के द्वारा वे सब खोदी खोटी बातों 
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का सारण रखते हैं। जैसे मानो माता ने बेटे की आख्ों में पूर्व भव मे अजन लगाया था और वे 
दोनो माता, बेटा, मरकर नरक पहुँच जायें और उनका आमता-सामना हो जाए तो बेटे को 
वुअवधि ज्ञान के द्वारा ऐसा ही ज्ञान बनेगा कि इसने मेरी आंखें फोडने को आँखों में सलाई छाती 
थी, तो वुक्षवधि शान में खोटी-खोटी बातो का स्मरण होता है और मिथ्या बातों का स्मरण होता 
है, जिस स्मरण के कारण उनमे क्रोध अधिक बढ़े, और एक दूसरे नारकी को अधिक दुख दे सके। 
इस तरह परस्पर एक दूसरे की दु ख् दे ऐसी आदत वाले वारकी वहाँ अपने तारे जीवन भर जितकी 
भायु सागरो पयंन्त की है, ऐसे ही दु ख मे यो खोठो करतृत में जीवन गुजारते है, यह तब पूर्व जन्म में 
किए हुए पाप, अन्याय, अत्याचारो का फल है। 
पाचवे, छठे व सातवें नरफ के विलों फी स्या--धूम प्रमा नाम की ४ वी भूमि में ५ पटल 
हैं जिनके ताम हैं तम, भ्रम, झप, अध और तमिल । इन सव पठलो मे एक-एक इस्द्रक बिल है और 
पहुले-पटल को दिशाओ में ९६ विल, विदिशाओं में ५-८ बिल, ऐसे नीचे एक-एक कम होते गए हैं, 
उतर सवकी सस्या २६५ है और इस भूमि में प्रकोर्णंक बिलो की संख्या २९१७३ है। थे सभी मिलकर 
, ३००००० (तोन लाख) विल होते हैं। इन सब बिलो मे धुए की तरह प्रभा है, जैसे धुं एक काला 
अधेरा जैसा है वसी ही वहाँ स्थिति है। तम प्रभा नाम की छट्वी पृथ्वी मे केवल ३ पटल हैं, जिनमे 
एक-एक इस्द्रक बिल है, जिनके नाम हैं हिम, वर्दल और सल्लक। पहले पठल में दिशाओ में श्रेणी 
विलों की सज्ञ ४-४ है, विदिशाओं मे श्रेणी विन ३-३ हैं, दूसरे पटल में दिशाओं में ३-३ विदिश्वाबो 
भें २-२ और तीसरे पटल में दिशाओं में २-२ और विदिशाओं में १-१, ये सब 4235 ६३ बिल होते 
हैं, और इन दिशाओ विदिशाओं के वीच मे प्रक्री्णों की सस्या ६९९३२ है। ये सभ्री बिल मिलकर ५ कम 
३००००० हो जाते हैं। वहाँ अन्धकार ही अन्यकार है। महातम प्रभा ताम की ७ वी भूमि में केवल 
एक ही पटल है, जिनमे एक इन्द्रक बिल है और दूसरी दिशाओ में एक-एक बिल है । यो सब मिलकर 
५ बिल हैं जिनका नाम है-पूर्व दिशा के विल का नाम है काल बोर शेप दिश्वाओ के क्रमश ताम हूँ 
महाकाल, रौरव, महारौरव । सातो नरको में समस्त पटलो की श्रेणी बिल और- इन्द्रक बिलो की 
सस्या १६१६ है और प्रकीर्णंक विल्लो की संख्या ६४६०३४७ है । 
नरक जस्म तीक पाप दण्ड--इन सव बिलो में अशुभ विक्रिया के धारी तारकी है 28 
एक करते हुये दु खी रहा करते हैं। ये नरक बढ़े अशुभ सेस्थान वाले हैं। बिल भ॑ 
2330 के नह हैं। 2८ डंट, गधों कं आकार के हैं और उन बिलो के नाम नरको के 
नाम सोचन, रोदन, आकददन जैसे सोटे-खोे नाम हैं, इन सब नरको मे प्राणी पापकर्म के वश से 
उत्पल होते हैं। यहाँ कोई पाप करे और यहाँ हो दण्ड मिले तो उसे इतना दण्ड नही मिल पाता 
ऊँसे कि पाप किया। जैसे मानो किसी मनुष्य ते अन्याय, अत्याचार करके सैकड़ों आदमी सार डाला 
तो यहाँ दण्ड मिलेगा तो मानों एक फाँसी मिल गई। एक बार मरण हो गया, पर इतमे कठिन पाप 
का फल यहाँ के दण्डो से पूरा नही पढ़ता । उतका उदय होता है ओर जीवों को नरक गति में जन्म 
लेना पडता है और वहाँ इत पाप फ्लो को भोगता है। पाप के गाव होते हो उसी सेमय उस ही 
प्रकार के कार्माण वर्गणाओं का बंध होता और जब वे कर्म बंध गये तो उनका उदयकाल जब आएगा 
तो उनका अनुभाग खिलेगा, उस समय में फिर यह जीव अपने उपयोग के परिणाम से खोटा भाव 
करेगा। इस तरह जौवो की इस खोटो गतियो में वृत्ति हुआ करती है। पूर्व जन्म में ये नारकी जीव 
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चाहे बहुत भले मित्र रहे आये हो, और दूसरे की सेवा मे तत्पर रहे हो और यदि वे पाप कर्म के वक्ष 
से नरक मे जन्म ले लें तो वहाँ किसी की, किसी पर कृपा नहीं होतो। जिसे जो दीखा वहू उसको 
पीडा देता है। और उस आपसी पीडा, उत्पादन में सभी नारकी दु.खी हो जाते है। मिन्नता का वहाँ 
ताम नही। भले हो वहाँ अनेक सम्यर्दष्ट तारकी जीव भी हैं लेकित कर्म विषाक ऐसा अशुभ है 
कि वे भी व्यवहारित एक दूसरे पर दया नहीं कर पाते, रक्षा नही कर पाते । जैसा वहाँ वातावरण 
चल रहा है उसी वातावरण मे वह सम्यर््दष्टि नारकी भी ढल जाता है। भले ही सम्यक्त्व का उदय 
होने से अतरण में कुछ धैर्य रहता है फिर भी तरक गति का जो प्रभाव है वह सब नारकियो पर छा 
जाता है। 
नारका नित्याशुभतरलेश्यापरिणाम देहनेदता विक्िया' ॥३॥ 
मारकी जीवों के अशृभ्तता लोश्यां ज्ञांद का कंथन- नारकी जीव नित्य अशुभत्र लेद्या 
वाले, अशुभतर परिणाम वाले, अशुभतर देह वाले, अशुभतर वेदवा वाले और बशुभतर विक्रिया 
वाले होते हैं। अशुभतर का अर्थ है अधिक खोटे । लेश्या कहते है, बषाय के उदय से सहित योग की 
परिणति को । परिणाम का अर्थ भाव अभिप्राय आदिंक है, देह मायने शरीर, वेदना अर्थात्‌ पीडा, और 
विक्रिया कहते है, शरीर से कुछ हथियार आादिक बना लेने को, सबके सब तारकी जीवो मे थे खोटी 
चीजें होती हैं। यहाँ शब्द दिया है अशुभतर । जिससे सिद्ध होता हैँ कि अमुक की अपेक्षा विशेष 
खोटे तो यहाँ वे अपेक्ष्य कौन हैं जिनकी अपेक्षा ये सब खोदे बताये गए हैं। नारकियों के अशुभ लेश्या- 
यें होती है तो किसकी अपेक्षा ज्यादह अशुभ है। तो तियंञ्चो में अशुभ लेश्या पायी जाती है, उनकी 
लेब्यावो की अपेक्षा प्रथम तरक के जीवो भे अशुभपता ज्यादह है, और प्रथम नरक के ना रक्षियो से 
दूसरे तरक के तारकियो के लेश्या विशेष अशुभ हैं। इस तरह नीचे-तीचे के नरको मे अधिक से अधिक 
अशुभ लेश्याये बढ़ती चली जाती हैं। ऐसी ही बात परिणाम आदिक में भी लगाना। ये भी नीचे- 
नीचे नरको में विशेष-विशेष अशुभ होते जाते हैं| 
नित्य का वाच्य अभ्ीक्षण--इस सूत्र मे यह बताया गया है कि ये अशुभतर लेश्यादिक मित्य 
होते हैं। तो नित्य शब्द सुनकर यह शका की जा सकती है कि नित्य तो उसे बोलते हैं जो कभी मिटे 
हो नही । जैसे आकाझ नित्य है, वह कभी मिट नहीं सकता ऐसे ही नित्य अशुभतर लेश्या है तो 
इसके मायने है कि यह कभ्मी मिट ही तही सकती, याने लेश्या कभी कम अशुभ बस ही ते पाएगी । 
तो ऐसी अवस्था में फिर यह जीव नरक से निकल ही न सकेगा। समाधान इसका यह है कि नित्य 
कहने का अथ यह नही है कि निरच्तर ऐसा ही बना रहे किस्तु नित्य शब्द का प्रयोग अमीक्षण अर्थ 
में है। जैसे किसी पुरुष के बारे मे कहा जाए कि यह पुरुष नित्य हँसने वाला है तो क्या वह रात-दिन 
सोते मे भी हँसता ही रहता है ” भरे वहाँ नित्य हँसने का अर्थ है कि जब जरा भी कारण मिले तो 
वह तुरन्त हँस देता है। ऐसे ही जब तक नारकादिक भाव के कारण मिले हुए हैं तव तक ये बशभतर 
लेश्या आदिक है, इसी तरह यहाँ तक नित्य कहा । थे 
नारकी जीवो के अशुधतर जेश्या आदि का विवरण--अशुभ लेश्याये तीन कहलाती हैं-- 
() $ष्ण लेश्या, (२) वील लेश्या, (३) कापोत लेश्या। इनमे सबसे अधिक खोटी है कृष्ण लेश्या, 
उससे कम खोटी है तील लेब्या और उससे कम खोदी है कापोत लेइया। तो इन बरक्ों मे प्रथम 
और दुसरे नरक मे तो कापोत लेश्या होती है। तीसरे तरक में ऊपर तो छापोत लेश्या और नीचे 
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नील लेश्या होती है। बोगे नरक मे वील लेश्या होती है। ४ वें नरक में ऊपर तो नीन लेश्या होती 
है और नीचे कृष्ण । छठे मे कृष्ण लेश्या और ७ वें भें अत्यन्त कृष्ण लेब्या। ये लेश्यायें हब्य देह की 
बतागरी गई हैं। याने तारकियों मे अपनी आयु प्रमाण जो द्रव्य लेग्यायें रहती हैं उनके देह में भी 
बतायी गई हैं ये। भाव लेश्या भो ऐसी ही रहती है, किन्तु वह अन्तमु हुर्त मे परिवर्तत करती रहती 
है। यो नारकी जीव अशुभतर लेव्या वाले होते हैं। इन वारकियों का परिणाम भी बशुभतर है। 
देह में तो रपश, रस, गध, वर्ण, शब्द ये परिणाम अशुभतर है। उनका क्षेत्र ऐसा ही खोटा है कि 
जिनकी वजह से अत्यन्त दु ख के हेतु मिलते रहते हैं और उसी से परिणाम खोद्य चलता है । तो यो 
तारकियों के अशुभतर परिणाम कहे गये हैं। नारकी जीवों के देह अगुभतर होते है, क्योकि मशुभ- 
तामकर्म का उदय है। अशुभ ही अगोपाग रहते हैं, अद्यम ही स्पर्श) रस, गध, वर्ण हैं, धशुभ ही स्वर 
है, स्थान उनका अटपट हुँडक है। उनका आकार जैसे कटा छिदा कोई अडज पक्षी है ऐसे ही शरीर 
के आकार वाला है। जिनका भयानक रूप है। दिखने से ही वडा भय उत्पन्‍् हो जाए ऐसा उनका अशुभ- 
तर देह है। वेदना उनकी बहुत खोटो है। शीत की वेदना, उष्ण की बेदना जैसी जिन तरको भे जिस 
प्रकार की वेदतायें है वे वेदनायें उनको ख़ोटी हैं। विक्रिया उनकी बहुत खोटी है। यद्यपि शरीर तो 
वेक्रियक है मगर विक्रिया उससे खोटी हुआ करती है। वह शरीर भी तो बहुत अशुभ है, यहाँ कफ, 
मल, मृत्र, खून, चर्बी, पोप, मास, केस, हड्डो, चमडी आदिक जो-जो भी अशुभ पाये जाते हैं औदा- 
रिक शरीर मे उससे भी अत्यन्त अशुभ वेक्रियक शरीर में अपविश्वता है। इनके देह उत्तरोत्तर नीचे- 
नीचे अधिक-अधिक ऊंचा, लम्बा चौडा देह होता जाता है। रत्न प्रभा नाम की पहली पृथ्यी मे 
तारकियों के शरीर की लम्बाई ७ धनुष, तीन हाथ ओर ६ अगुल है! एक धनुष चार हाथ का होता 
है। नीचेननीचे इसके दुगने-दुगने होते चले जाते हैं, याने प्रथम तरक के नारकी का शरीर जितना 
ऊंचा है उससे दूता ऊ वा है दूसरे नरक के नारकी का, उससे दृना तीसरे का । इस तरह उत्तरोत्तर 
नीचे नीचे के नारकी जीवो के देह दुगने होते चले जाते हैं ओर यह दुगवापन्र सप्तम तरक मे ४०० 
घनुष प्रमाण वन जाता है, ऐसा उनका वशुभ देह है। वेदना भी उनकी अशुभ है। अन्तरग में असा- 
ता बेदनीय का उदय है भर बाहर में ्ञोत उष्ण का बाह्य नि्मित्त है उससे उत्त नारक़ियों के ती ब्र 
बेदना हो जाती है। 

नरक़्ो मे उष्णता की शोदना वसर्दों क्रो गेदगा का विवरण-नरकों में पहले, दूसरे, 
तीसरे और चौथे तरक में गर्मी की बनायें हैं। १ वें नरक मे ऊपर के २००००० (दो लाख) बिलो 
में गर्मी की वेदना है ओर नीचे के १०००० (एक लाख) बिलो मे सर्दी की वेदना है। छठे और ७ वें 
नरक मे सर्दी की ही वदना है। वहाँ ऐसी कठित वेदना है कि जिसका अनुमान यहाँ के वेदनाग्रस्त 
मनुष्यों से की जा सकती है याते अधिक से अधिक गर्मी की वेदता मुष्यों को जेसी हो रुकती है 
उससे अतस्त गणी गर्मी की बेदना नरको में है, जसे ज्येष्ठ भास के दिन हो, खुब दोपहर हो, आकाश 
में बादल जरा भी न हो, यूर्य की किरणों से सारी दिशायें अत्यच्त सतप्त हो गयी हो, जहाँ शीतल 
वायु का ताम तक नही है, वत का अग्नि की दीह के समान जहाँ दाह हो रहा हो, सूल्षा देश हो वहाँ 
कोई ऐसा मरुध्य बेठा हो कि जो चारों तरफ की अग्नि की लपटों से घिरा हो, प्याप्त से व्याकुल हो, 
पित्त ज्वर का रोग बढ गया हो । कोई उपाय न॑ हो, ऐसे मनुष्य के जिस प्रकार का का होने वाला 
दु व है उससे भो अनन्त गुना ढुं स उत उष्ण वद्ता वात तरको मे है ऐसे ही शोतवेदना का भी 
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हिल 


अनुमान यहाँ के मनुष्यों से किया जा सकता है, माघ का महीना हो, जबकि बर्फ, तुधार खुब गिर 
रहा हो और नीचे भी जल से भरे हुये कीचड के अनेक स्थान हो उच दिनो रात्रि में जबकि खूब 
जश्ा शीतल वायु चल रही हो, शरीर के रोमाज्च हो गए हो, जिससे कि दाँत भी आपस में ठकरा- 
कर बजते हो ऐसे समय में जिसको शीत ज्वर चढ़ा हो और ओढले के लिये भी कोई चीज न हो, 
ऐसे मनृष्य के जिस प्रकार का शोत से उत्पत्त होने वाला ढू ख होता है उससे भी अनन्त गुणा कष्ट 
शीत वाले नरको में होता है। यायो कहो कि हिम्मान पवत सरीखा तादे का पर्वत अगर उष्ण 
नरको मे फेंक दिया जाए तो तुरन्त ही वह गोला होकर द्रव के रूप में बहने लगेगा और ऐसा ही 
बहता हुआ द्रव (ताँब्र गिरि का रस) अगर शीत के नरको मे फेंक दिया जाए तो आखो की पलक 
मात्र में ही वह एकदम घन कडा हो जाएगा। ऐसी उष्ण ओर शीत की बेदनायें उन तरको मे हैं। 
तो ऐसी अशुभ चेदना वाले वे नारकी जीव होते हैं। 

नारकियों की अद्षम विक्रिया-इन नारकियों की विक्रिया भी वहुत अशुभ होती है। वे 
चाहे ऐसा सकतप करे कि मैं शुभ विक्रिया को करू पर करेंगे तो अशुभ विक्विया बन जाएगी। 
उन विक्षियाओं में क्या अशुभ बात है कि थे दुख के कारणभूत ही होंगे। विक्रिया से ही वे हथियार 
बना लेते हैं। विक्रिया से ही वे सपे आदिक बन जाते हैं। याने जिस प्रक्रिया से नारकियों को दुःख 
पहुँचे और ये भी खुद दु खी हो ऐसी अशुभ विक्रिया उन तरको में होती है। इस प्रकार वीचे-नीचे के 
नरको मे ये सब बहुत खोटी-खोटी अशुभ बाते होती चली जाती हैं। अबव|किसो को यह जिज्ञासा 
हो कि ये तो सब यहां के प्राकृतिक दु खहूँ, पर ये नारकी एक दूसरे को क्या परस्पर भी दु ख दे 
सकते हैं उसी को इस सूत्र में बताते हैँ। 


2 परस्परोदीरित दु खाः"““* ॥9॥ 


नारकियो द्वारा परत्पर दु खो की उदीरणा-ये नारकी परस्पर मे एक दुसरे कोदुख 
देते ही रहते हैं। दुःख देते रहने का कारण क्या है कि वे नारकी निर्दगी होते हैं और एक दूसरे को 
देखते ही उनमे प्रचड क्रोध उत्पन्त हो जाता है। जैसे यहाँ किस्ती दूसरी जगह से आए हुए कुत्ते को 
देखकर एक कुत्ता दूसरे कुत्त पर टूट पडता है, उनमे प्रकृत्या ही एक दूसरे के प्रति कृरता का भाव 
होता है, जातिकृत दंर भी है उनमे इसोलिए निर्देयत्ता वढी हुई है, तो वें कुत्ते एक दूसरे पर 
भाक़मण कर बैठते है ऐसे ही उन नारकी जीवों मे कर्मोदयपरतन्त्रता से बाह्य अकारण ही ऐसी ही 
प्रकृति पड़ गई है कि जातिक्ृत बेर उनके बनता हैं! एक नारकी दूसरे नारकी को देख ले तो प्रकृत्या 
ही उन जोवो पर बेर उमड़ पढता है तब वे एक दूसरे को मारें, शरीर भेद डालें, छेद डाले, ऐसे 
दु थ्॒ उत्पन्‍्त करते हैं। उसके अतिरिक्त उद नारकियों के जो अवधि ज्ञाव होता है, मिथ्यात्व का 
उदय होने से बह अवधिज्ञान कुअबधिज्ञान भऋहलाता है। तो वे दूर से ही तारकी को देखकर पहने 
से ही दु सके कारणों को जान लेते है। अपनी कोई पहले भव को कोई आपत्ति क्री घटना समझ 
मेते ६ उसमें उनके क्रोध बढ जाता है और जब पात्त में बाते हैं तो परस्पर में एक दुसरे को 
देखकर क्रोध की वहुत तेज अग्नि प्रज्ज्वलित हो जाती है। तब वे अपने घरीर में विश्रिया से भस्प, 
भाजा, फरसा आदिक हथियार बना झलते है और उन हथियारों से एक दूसरे के धरीर छेद भेद देने 
ह। इस तरह दु प उत्तन किया करते है। तो एक नारकी दूमरे को दुख दें रहा, दूसरा उसे दुख 
दे रहा । देखते हो उनमे क्रोघ अग्वि वढ़तो है और वे एक दूसरे का विनाक्ष करने पर उताझू रहने हैं, 
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मगर उन नरको में ऐसी कठिन बात है कि इतते दु,ख होने पर भी, देह के छेदे जाने पर भी वें 
बीच में मरते नही हैं। बीच मे उतकी आयू खत्म नहीं होती। यह कला उनके दुख के लिए ही 
हो गई। इस प्रकार ये नारकी परस्पर मे एक दूसरे को दुख दिया करते हैं। अब यहाँ एक जिज्ञासा 
हुई कि क्या दु ख॒ की उत्पत्ति के इतने ही कारण हैं या अन्य भी हैं ? सो बतलाते हैं। 
सक्तिष्टासुरोदीरित दु खाइचप्राक्‌ च॒तुर्भ्या ॥४॥ 

ममुरोदीरित दु खो के निर्देशक सुत्त मे कथित शब्दों का स्राव-चौथी भूमि से पहले तक 
सब्लिष्ट असुर कुमार जाति के जीवो के द्वारा उत्पन्त किया गया है दु घ जिसको ऐसे नारकी होते 
हैं याने अमुर कुमार जाति के वे देव जो खुद सक्लिष्ट परिणाम वाले हैं वे तीसरे नरक तक जाकर 
नारकियों को परस्पर भिडाते हैं, उतको दु स देने के उपाय बताते हैं। -तो इस प्रकार का पर प्रयोग 
जन्य दु ख भी इन तीत नरको मे है। इस सूत्र मे जो-जो शब्द दिए हैं उतका क्या प्रयोजन है और क्या 
भाव है सो क्रम से देखिये-सक्लिष्ट मायने पूर्वभव के सबलेश परिणाम से जो कर्म बाधे गए थे उन 
कर्मों का उदय होने से जो निरन्तर विलष्ट रहते हैं, परिणाम से दु सो रहते हैं उन्हें सबितष्ट कहते 
हैं। असुर का कर्थ है भसुर नामक कर्म के उदय से जो दूसरों से ईर्ष्या करे, दुख दे उन्हे अधुर 
कहते हैं, देव गति नाम कर्म के असस्यात भेद हैं। जितनी तरह के देव हैं उतनी तरह की देवगति है, 
वे सब एक सामान्य देवगति में भा जाते हैं, मगर उनके आवान्तर भेद बनेक हैं तो असुर ताम का 
भी देवगति तामकर्म है। उसका काम है कि असु रपने की रचता कराना याने असुरपने का भाव बनने 
का कारण होना सो ऐसे कर्म के उदय से जो दूसरो से ईर्ष्या करें, उन्हे दुःख देवें, उन्हें असुर कहते 
हैं। उदीरित शब्द का कर्थ है कि प्रयोग कर, जातकर शीघ्र ही कोई बात कष्ट की ला देवे उनको 
उदीरित कहते हैं। जैसे उदय और उदीरणा, उदय वो एक क्रम प्राप्त चीज है, ठोक समय पर उद्षय 
हुआ, उसका फल मिले। और उदीरणा कहते-असमय में फल मिल जाये तो जो सक्लिष्ट असुर 
कुमार उनको उपाय बताते हैं यो भी अधिक कृत्रिमता था गयी। अथवा कहो कि ये न होते तो 
चाहे उनको दु ख होने मे विलम्ब लगता । इनकी प्रेरणा से उन्हे दु ख भौर जल्दी था गये। यह भाव 
उदीरित शब्द बताता है। दु ख शब्द का अर्थ है कि जो इच्धिय को शरीर को बाधा देवे, बुरा लगे, 
सुहाये नहीं, जिसमे वेचेनी माने, वह सब दु ख है। यहाँ तक एक पद का अर्थ हुआ। इस पद में 
प्रक्तिष्ट और अपुर ये जो दा शब्द दिए हैं तो विशेष्य तो है असुर और विशेषण है सक्लिष्ट । तो 
सक्लिष्ट शब्द देने का क्या प्रयोजन था ? अर्थ मिकल भाता कि असुर जाति के देवो द्वारा उधलन 
कराया जाता । सो जो दु सर उत्पन्त कराये सो सक्लिष्ट तो होते ही हैं। समाधान दिया गया यह 
सर्विलषष्ट शब्द, अन्य असुरो की निवृत्ति करता है याने सारे असुर कुमार बरकों में नारक़ियों को 
भिडाते नही हैं। किन्‍्तु सक्‍लेश परिणाम वाले अयुर कुमार जैसे अम्बावरीस जाति के असुर सकनेश 
परिणाम वाले अधिक होते हैं और उनको दृप्तरो के लडाने-भिडाने मे मौज आता है, ऐसे देव दु ख 
उत्पन्न करते हैं। यह बताने के लिए सक्निष्ट शब्द दिया है। सूत्र मे च शब्द देने का भाव यह है 
कि पहुलें जो दुख बताये गये हैं वे तो नारक़ियो के होते ही हैं। उनके अतिखित थे भी ढु त॒ होते हैं। 
ऐसे पूर्व दु ख हेतुओ का पग्रह करने के लिये च पब्द दिया है। 

आचतुर््या शब्द न कहुकर प्राक् चतुर्ष्या- शब्द कहने का कारण-च शब्द के बाद शब्द आया 
है प्राक्‌ चातुर्थ्या चौथी भूमि से पहिली । उसमे एक जिश्ासा हो सकती कि प्राक्‌ चतुर्थ्या न कहकर 
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आजतुर्धधा: ऐमा कहना चाहिये, क्योकि आइ का भर्य भी यही हो जायेगा कि चोरी भूमि से पहुले 
फ़िर आचतुर्थ्या, कहने से सूत्र का लाघव होता है याने सूत्र छोटा बन जाता है। जो भले के लिए है 
फिर प्राकू शब्द बयों दिया गया है ? समाधान इसका यह है कि प्राकू शब्द न देते और मात्र आचतु- 
था इतना कहते तो भा बना है बाद शब्द से ओर आई शब्द का अर्थ मर्यादा भो है मौर अभिर्विधि 
भी है। जंसे कोई कहे कि स्टेशन तक जाओ तो उस तक का वया अर्थ लगावें * स्टेशन जहा से शुरू 
होता हैं वहा तक जाओ याने स्टेशन से पहले तक जाओ ओर यहू भी हो सकता कि स्टेशन को भी 
अपनी गोद में रख लो, तो ऐसे हो आ द्रद्द देने से दोनो अर्थ ध्वनित हो जाते हैं। चौथी भूमि तक 
गाने चार मरकी तक देव जाते यह भी अर्थ हो सकता था और यह अर्य तो अनिष्ट ही है क्योकि 
चौथे मरव से पहले नरक तक ही ये देव जाते है। तो आइ शब्द कहते तो दोनों अय॑ ध्वनित्त हो जाते 
तब संदेह हो जाता कि वया अमुर कुमार चौथे नरक तक जाते हैं या चौये नरक से पहले तक 
जाते हैं। उम सब्देह का निवारण करने के लिये सीधा शत्द दे दिया "पराकू",याने चोथी भूमि ते 
पहले, सो यही निणय बना कि तीक्रे नरक तक जाते हैं। 


पूर्व सूत्र में कथित उदीरित शब्द की अनुवृत्ति न ले कर उदीरित शब्द प्रयुक्त करने फा प्रयो- 
जन-यहां एक बात और जिज्ञासा मे आ मकतो है कि इससे पहले जो सूत्र कहा उसमे उदीरित शब्द 
आया है, यृत्र है -परम्परोदीरित दु खा, तो इस सूत्र में उदीरित शब्द तो आ ही गया और उसकी 
भमृवृत्ति ले लेंगे पूर्व सूत्र से। तो ५वे सूत्र में फिर उदीरित शब्द देने को वया जरूरत है ? सूत्र भी 
छोटा हो जाता । हो समाधान इसका यह है कि चोथे सूत्र मे उदीरित शब्द तो समास में आ गया 
ओर उसका अर्थ परस्पर मेदू ख़ देने का भा गया तो उस उदीरित शब्द का यहा सम्बन्ध न बनाया 
जा सकता था। ओर साथ हो यह बात है कि उदीरित ध्वब्द देने से अन्य कई प्रकार के दु ख दिये जा 
मकते हैं, उनका भी संग्रह हो जाता है। तवे सूत्र का अर्थ ठुआ कि सक्‍लेश परिणाम वाले असुर 
कुमार जाति के देव तीसरे तरक तक जाकर उन नारकियों को परस्पर में भिडाते रहते हैं। 


उदीरित ढु पके निर्देशक दो सृत्रो को जुदा-जुदा कहने का प्रयोजन-अब यहा एक आश्चका 
यह हो सफती है कि जो चौथा और ५वा सूत्र बनाथा गया सो बदि दोनों का एक कर देते तो 
कितने ही पत्द कम हो जाते जंसे परस्परेणोदीरित दु खा: सविलप्दासुरक्च प्राकु चतुर्थ्या ऐसा सूत्र 
दवा भैते, फिर उदीरित शब्द दुवारा न बाहुना पड़ा, तब दोनो सूत्रों का एक ही वाषय बनाकर एक 
दी यूप्त रप देते। भिल्त-मिस्त वायय बनाने की क्या जहरत थी ? तो समाधान यह है कि एव उदी- 
रित्त शब्द से फाम खल जाता । फिर दूसरा उदीरित शब्द जो दिया है वह अमेऊ प्रकार के दुसोका 
स्मरण कराता है। वे अधुर छूमार जाति के देव उन नारकियों को मुध करा देते ६ । तुम एसजो तात 
मोरे का रस पिधाओं, दो वे अपनी विक्निया से बसा करने लगते है। कोई नारकी थोडा शिपिल हो 
जाये किसी को दृ.सी बरने मे तो जैसे बहा लोग तोतरों को आपस में सोटो देकर सह देते है। 
गैसे गुछ कगयोरी हो जाये तहते हये दुत्ता, तोनर आदिक में तो फिर छ छ कृटूझर मनुष्य उसमे 
सेड भरते है ऐसे हो दे मगरंघ परिणाम दाद अमुर जानि के देव एन नास्किया शो भोटा पारी 
पठ देसे मदाबित ते उसके फिर ने द्यों वो चोट देते हैं उनका सूमरघ कराये है । हम ना देस ड़ 
कि दंगों कान न्फो हा घोट दे सस्ते में हमे डिपक्राओं । वे मारी दूसरे नासगो शो यो दे थी करने 
गे है। दा एसे घने प्रकार के एु से हैं। इठकी बनूले में मारा, छुरे में र्मण पेद्र बाटो, तेगे 7५ 
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तेल से इसको सोचो, कोरडू में इसे पेलो, इसको शूल्ी पर चढ़ाओ, इस पर करोत्र चताओ, 
इसको व्याघ, पिह, रीछ, हाथी, कुत्ता, मेटिया/ध्पाल आादिक पशुओं ते विधाओ। ये पत्ु नरका मे 
नही होते, पर वे नारी स्पय विक्रिया से ऐसे पु बनकर नारकियों को दु से देते हैं । तपी हुई रेत 
पर इसको १४ दो आदिक धनेक प्रगार के दु भोमे प्रेरणा देते रहते हूं। इस तरह के असुर जाति के 
देव इन नारकियों को इतना दुःख देते रहते है। यहाँ कोई यदि यह जानना चाहे कि इन बुर कुमार 
के देवों को कया पड़ी है जो नारक्ियों को उतना दु ख दिलाने का परिश्रम करते हैं? तो उत्तर यह 
है कि वे पापकरम में अभिरत हैं और उनके प्राकृतिक ऐसा ही काम बन गया है कि जैसे यहा के 
युद्ध करने वाले मस्लो को देखकर उन्हें उदसाते रहते हैं कौर उस लड़ाई को देसकर इनको प्रीति होती 
है। लोग तीतरों को आपस में लडकर आपस में वढा भौज मनाते हैं। तो जंसे यहा के लोग 
दूसरो के लड़ाने-भिडने मे प्रेरक हो जाते हैं ऐसे ही इन पापों का सम्बन्ध कराने वाले पुण्य वाले इन 
अधुर देवों को लड़ाई मे प्रीति उत्तल होती है । जब वे नारकियों को एक दूसरे को मारते हुए देखते 
हैं या उनकी हिसा कराते हैं असुर तो ऐसा देखने मे वे बडे खुश हुआ करते हैं। तो जो बमुर कुमार 
या अम्बरीश् सवलेश परिणाम वाले हैं उन देवो का भी खोटा भवित्व्य देखें कि हैं यद्यपि ये देव, 
लेकिन उनने माया, मिथ्यात्व, निदान, तीक्ष कृपाय आदिक खोटे भावों में ऐेमा पाप का वन्य किया 
या पापों का सम्बन्ध रने वाले पुण्य का बन्द किया कि उस पुष्पकर्म के उदय होने में उनकी ऐसी गति 
हो जाती और पापानुवंध होने से ऐसी प्रीति हो जातो कि पापी जीव आपस में लड़ें मरे तो इनको 
मौज आ जाता है। इस तरह छेदन भेदन आदि के द्वारा उन नारकियों के भरीर के टुकडे-टुकडे हो जाते 
हैं तिस पर भी थे आयु समाप्त से पहले नहीं मर पाते । और इन नारकियों को ऐसा दु ख हजारो 
लाखो वर्ष तक ही नही कितु सागरों पर्यन्त भोगना पढ़ता है। तो इस समय यह वतलातें हैं कि उन 
नारकियों को उत्कृष्द आयु कितनी होती है, कितने समय तक तरक में रहते हैँ और कितना दु 
सहते रहते हैं। इसके लिए सूत्र कहते हैं - 
लेष्वेक भ्िसप्तवशसप्तदशहा विशतिम्रयस्त्ि - 
ग़त्सागरोपभा सत्त्वानांपरां स्थिति ॥६॥ 


सारफियों की उत्कृष्ट आयु का कपन--उन नरको मे प्राणियों की, नारकियों को उत्कृष्ट 
स्थिति एक सागर, ३ सागर ,७ सागर, १० सागर, १७ सागर, २२ सागर और ३३ सागर प्रमाण 
होती है । प्ागरोपम याने सागर की उपमा प्रमाण। सागर शब्द की उपमा से क्यों यहा इतने लम्बे 
काल का स्मरण कराया गया कि सागर बहुत जल समूह से भरा हुआ होता है तो ऐसे हो आयुकर्म 
बहुत अधिक तिपेको से जो भरा हुआ है याने नरक भव में होने वाली अवस्थाओं को धारण कराने 
वाले महान पुदृगल द्रव्य के समूह का संयोग है, यह बताने के लिये स्रागरोपम शब्द कहा गया है ! तो 
एक स्लागर अनगितते वर्षों का होता है, जिसकी गितती नही है। जिसमे अनेक कोडा-कोडो पत्य आा 
जाते है, इतने काल का ताम एक सागर होता है। अब इस आयु के समय को निरख कर सब पदलों 
मे विभाजित किया जाता चाहिये ) नरक्रो में से सबसे कम आयु १० हजार वर्ष की होती है। यह 
आय पहले पटल में मिलती है। उससे नीचे-तीचे जाने पर आय बढती चली जाती है। यह आयु 
किसकी बताई जा रही है” तरको मे रहते वाले प्राणियों की। नरको की स्थिति नही समझें, इसीलिये 
उत्त्वानाम्‌ यह शब्द देना पडा, नहीं तो कोई समझ ले कि नरको की स्थिति है इतबी । ओर, यह 
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स्थिति जब पूर्ण हो जायेगी सो नरक न रहेगा यह अर्थ नही है। तरक तो सदा काल से है, सदा काल 
रहेगा। उन नरको में जो जीव जन्म लेते हैं। उनको आयु बताई जा रही है। यह भायु उत्कृष्ट है। 
सृत्र में शब्द दिया है -परा याने उत्कृष्ट । 


प्रथम मरक के प्रथम पटल में तारक्तियो की आयु का विवरण--पहलो तरक में पहले पल 

में उत्तल होने वाले नारकियों की जघन्य आयु १० हजार वर्ष की होती है और उत्कृष्ट आयू 8० 
हजार वर्ष की होती है। सीमांतक ताम का इन्द्रक बिल पहलो पटल में मध्य में है उसमे तथा उससे 
सम्बन्धित सब बिलो में नारकियों की आयू अधिक से अधिक ६० हजार वर्ष की होती है। ऐसी 
नरक जैसी गतियी मे जन्म लेने का मुख्य कारण क्या है ? आत्मा की सुध ते लेकर बाह्य पदार्थों 
की आसक्ति के कारण अन्याय, अत्याचार, दुसरो को पीडा पहुँचे, ऐसे-ऐसे कारणों से जो पाप बे, 
उसके उदय में ऐसी स्थिति उत्पन्त होती है। जीव अपनी सृध्टि अपने भावों के अनुसार करता है। 
जीव करता क्या है? जीव ने भाव किया निमित्त नैमितिक योगवश वहाँ ही कर्म बन्ध हुआ, 
उनका जब अनुभाग होता है तो ४ प्रकार की प्रकृतियाँ होती है--(१) जीवविपाकी (२) पुदगलविपा- 
की (३) क्षेत्राविपाकी और (४)भवविपाकी | तो जीवविपाकी प्रक्ृतियों का अनुभाग यो फलता है 
कि उत कर्मों मे अनुभाग खिला जैसे कपड़ें को पोटली में एक चूने का डला बघा हो और उसमे मानो 
कही से कुछ पानी गिर जाये तो वह डला उप्त पोटली में फैल जाता है। डले मे उसका अनुभाग खिला 
मगर उसका निमित्त पाकर उस कपडे की भी दशा बिगड जाती है, ऐसे ही जीवविपाकी कर्म में 
अनुभाग तो खिला उसका ही, जिसमे साक्षात विकार है और परिणति कर्म की ही हुई, पर जीव 
उपयोग स्वरूप, वहाँ झलके बिना तो रहता नही । अनुभाग की झलक आई जीव भे तो उस समय तक 
अधेरा जैसा छा गया, तिरस्कार हो गया ज्ञानस्वरूप का। उस स्थिति में यह जीव अधीर होकर 
विषयो में प्रीति करता, वाह्य पदार्थों का आश्रय लेता और इस तरह इसको दु ख उत्पन्न होता है। 
पुदंगल विपाकी प्रकृतियों का दूसराही ढंग है उदय का। पुदूगल विपाकी प्रकृति उदय में आई, 
ज॑से शरीर ताम कर्म ,उदय मे आया'तो वह कुछ शरीर वर्गंणाओ के साथ सम्मिलित होकर शरीर 
रचना का प्रारम्भ कराकर निवृत्त हो जाता है। वह कर्म की उपाधि तो दूर हो जाती है और शरीर 
वर्गणाओं का पिंड बन जाता है। जैसे कुम्हार घडा बनाता है तो मिट्टी से बनाता लेकिन उसमे 
पानी का सम्बन्ध रहता है, और पानो के सम्बन्ध के साथ मिट॒टी के घडे की रचना होती है और बाद 
में पानी सूख जाता है, केवल मिद्‌टी रह जाती है। तो जैसे उस घड़े का आकार बनने मे पाती के 
उदय का सहयोग है। ऐसे हो इस शरीर रचना में पुदूगल विपाकी कर्म के उदय का सहयोग है। यह 
सब रचना जीवो के देहो की नाता प्रकार की होती है। इसका कोई करने वाला हो तो अनेक भूल पड 

जायें। कोई बात भूल जाये, कही याद न रहे, कोई पदार्थ बिना परिणमे रह जाये। लेकिन ऐसा 

होता ही नही है। सर्वे पदार्थ अपने उपादान से परिणमते हैं और विरुद्ध उपाधि का सम्बन्ध मिल 

गया तो उसका सस्तिधान पाकर विकार रूप परिणम जाते हैं इस तरह प्रत्येक पदार्थ मे परिणमने 

की शबित पड़ी हुई है, तब स्वभाव से उत्पाद व्यय करते हैं। बस विकार मे परिणति में बदल का 

निमित्त है अत्य का सन्तिघान। जैसे रेल का इजन जाता है तो उसका केवल जाने का ही काम है। 

दिशा बदलना काम नही है। नीचे पाइटमैन जैसी लाइन बदल देता है गेसा इ जन को वहाँ जाता होता 

है। जैसे इ जन मे गति खुद को है, पर बदल खुद के स्वभाव मे नहीं है ऐसे ही सर्व पदार्थों मे परिणम 
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ने की बात खुद ही है, स्वभाव से है, उत्पादव्यय धौव्य युक्त पदार्थ होता हो है मगर उनमे विचित्र 
विभाव विकार की परिणति झुद के स्वभाव मे नहीं है। इस तरह कम से परतस्त्र हुआ जीव इन 
तारकादिक गतियों में श्रमण करता है ओर नरको में ऐसी बडी-वडी आयु की स्थिति लेकर अपने 
को जीवत भर दू खी रखता है। 
प्रथम नरक के द्वितोय से लेकर तेरहवे पटल तक के नारकियों की आयु का विवरण- पहले 
नरक के दु॥रे पटल मे रहने वाले नारकियो की जधत्य स्थिति ९० हजार वर्ष है, उत्कृष्ट स्थिति 
६० लाख वर्ष है और मध्यम स्थिति इन दोनो के बीच एक-एक समय बढ़ाकर लगा लेना चाहिये । 
तीसरे पठल में तारकियों की जघन्य आयु एक पूर्व कोटि की है, उत्कृष्ट बाय असस्यातपूर्व कोटि . 
की है। मध्यम इसके बीच में ताना प्रकार समझना है। चौथे पटल में तारकियों की जघन्य भायु 
असख्यात पूर्व कोटि है मोर १/१० सागर उत्कृष्ट है याने एक सागर के १० वें भाग प्रमाण है। मध्यम 
आयु इतके बीच मे नाना प्रकार की है। २ वें पटल में नारकियों को जधन्य आयु- एक सागर का 
११० भाग प्रमाण है, उत्कृष्ट आयु २/१० सागर की है, मध्यम आय इनके बीच की है। छठे 
पटल में तारकियो की जघन्य आयु २/१० सागर है, उत्कृष्ट आयु ३/१९ सागर है। मध्यम आयु 
इनके बीच की नाता प्रकार है। अब ७वें पटल में तारकियों की जघन्य आयु ३/१० सागर है, 
उत्कृष्ट भायु ४/१० सागर है। मध्यम आयु इनके बीच की नाना प्रकार का है। विश्रान्त इच्द्रक वाले 
पटल में नारकियों की जघन्य आयु ४/१० सागर है, उत्कृष्ट (१९ सागर है, मध्यम उसके बीच की 
है। प्रथम नरक के तप्त इन्द्रक बिल वाले पटल में वारकियों को जघन्य आयु ५/१० सागर है, उत्कृष्ट 
आयू ६१० सागर है, मध्यम इसके बीच की है। तस्त तामक पटल में तारकियों की जघन्य आय 
६/१० सागर है, उत्कृष्ट आयु ७४१० सागर है। मध्यम इसके बीच को तावा प्रकार है। व्यूक्ान्त 
इस्ध्रक बिल वाले पटन में जधन्य आय ७/१० सागर है, उत्कृष्ट ८/१० सागर है, मध्यम नाना है। 
अवत्रास्त इन्द्रक बिल वाने पटल मे नारकियों की जधन्य आयु ८/१० सागर है, उत्कृष्ट आयु ६/१९ 
सागर है, मध्यम नाना प्रकार की है। विक्रान्त इद्धक वाले पटल में नारकियों की जघन्य आय 
8/१० सागर है, उत्कृष्ट एक सागर प्रमाण है और मध्यम आयु नाना प्रकार को है। प्ामात्य 
शैति से यह बताया जाता है कि नारकियो की जघन्य आयू दस हजार वर्ष को होती है और प्रथम 
नरक मे उत्कृष्ट आय एक सागर की होती है। तो प्रथम नरक में जितने पटल हैं उन पटलो में भी 
इम उत्कृष्ट और जधन्य आयु का विभाग है। उसके अनुसार १३ पलों में वारकियों की आय का 
विवरण इस प्रकार है। ह 
द्वितीय मरक मे प्रत्येक पटल में उपज नारकियों को आयु का विवरण--अब शकरा प्रभा 

ताम की दूसरी पृथ्वी मे १! पटल हैं, उन सबके पटलों के नारकियों की क्रम से आयु का वर्णत 
गणित के अनुप्तार समझ लेता चाहिये याने जधन्य आयु तो एक सागर है और उत्कृष्ट बायु ३ सागर 
हैं और पटल इसमें १! हैं। तो ११ पटलो का दो सागरों में विभाग बताकर समझ लेगा है। दूसरी 
पृथ्वी के पहले पटल में नारकियों की जबन्य आयु एक सागर है, उत्कृष्ट आयू १ ३/११ सागर प्रमाण 
है। दूसरे पटल मे ! २/११ सागर की जघत्य आयु है और उत्कृष्ट भायु १ ४११ सागर प्रमाण है। 
तीसरे पटल में जधन्य आय १ ४/११ सागर है। उत्कृष्ट आयु १ ६/११ सागर हैं। चौथे पटल में वार- 
कियो की जघत्य भायु १ ६/१६ सागर हैं, उत्कृष्ट आयु १ ६/११ सागर है । ४ वें पटल में तारकियों की 
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जधस्य आय १८/११ सागर है. उल्कृष्ट आयु १ १०११ सागर हैं ! जिह्न तामक छठतें पटल मे 
नारकियों की जघ॑त्य आय १ १०११ सागर है। उत्कृष्ट आयु २ १/११ सागर है। उज्जिहिस नाम 
के ७ वें पटल में जधन्य आय २ १/११ सागर है। उज्जिहिक नामके वे पटल में गारक्षियो वी 
जघन्य भाय २ ३११ सागर है। उत्कृष्ट आयु २ ५/६१ सागर है। दूसरी पथ्वी के € वें पटल में 
नारकियों की जधन्य बाय २ ५/११ सागर है। उत्कृष्ट आय २ ७/११ सागर है। लोलुक नाम के 
१० में पटल में नारकियों की जधस्य आयु २ ६/११ सागर है। उत्कृष्ट बायु २ ६११ सागर है। 
स्तनलोलप तामक ११ वें पटल में नारकियों की जघन्य आयु २ ६/११ सागर है, उत्कृष्ट आयु ३ 
सागर है। सामास्य रीति से यह प्रत्ताया गया हैं कि दूसरे नरक में कम से कम्र एक सागर की आयु 
है। ज्यादह में ज्यादह्‌ तीन सागर की, पर जैसे नरकों में यह क्रम है कि जैसे जैसे नीचे के नरक हैं 
तो उन नरको में क्रम से वहन्यदकर आयु है। तो यही वात पटलो में भी है। दूसरे नरक के ११ पटलो 
में नीचे-्नीवे के पटलों मे ्धिक-अधिक आयु होती गई है जिन जीवो के जंसे-जैसे विश्ञेप पाप का 
उदय है वे वैसे ही नीचे-नीचे के पटलो में उत्पत्त होते हैं और उनकी भायू अधिक होती जाती है। 
तृतीय नरक के पटलों में रहने घाहो नारकियों को भायु का विवरण--तीसरे नरक में 
६ पटल हैं, जिनमें तप्त नामक पहले पटल में जघन्य आयु तीन सागर है, उत्कृष्ट आयु ३ ४/६ सागर 
है। पस्त नामक दूसरे पहल मे जघत्य आयु ३ ४/६ सागर है और उत्कृष्ट आयू ३ ६/६ मागर है। 
तंपन नामझ तीसरे पटल में जघन्य आयु ३ ५/६ सागर है, उत्कृष्ट आयु ४ ३/६ सागर है। आतपन 
सामक चौथे पटल में जपन्य आयु ४ ३/६ सागर है, उत्कृष्ट आयु ४ ७/६ सागर है। निदाघ नामक 
५ वे पटल भे तारकियों की जघन्य आयु ४ ७/६ सागर है, उत्लृष्ट आयु ५ ३६ सागर है। ज्वलित 
नामझ छुठवें पटल भे नारकियों की जघन्य आयू ५ २/६ सागर है, उत्कृष्ट आय ५ ६॥€ सागर है। 
जागज्यलित भामक ७ वें पटल में नारकियों की जधन्य आयु ५ ६/६ सागर है, उत्कृष्ट बाय ६ १/६ 
सागर है, संज्वलित नामक ८ वें पटल में नारकियों की जधन्य आय ६ १६ सागर है, उत्कृप्ट आय 
६ ४६ सागर है। सप्रज्वलित इनक बिल वाले € वे पटन में नारकियों क्री जघन्य भय ६ ४/६ 
सागर है, उत्कृष्ट भायु ७ सागर प्रमाण है। सामान्य रोति से तीसरे मरक में जधन्य भाय ३ सागर 
पी है, उत्तृष्ट आय ७ सागर है। तो उसमे जो तार सागर अधिक आयु हुई है उस घार सागर 
हि ६ भाग परे प्रत्येक पटली मे अधिक-अधिक किया गया है। 
पोये नरदा के प्रत्येफ पढलों मे नारक्षियों फो आयु का विवरण-चौये नरक में ७ पटल 

है । सामान्य येति से हो यह कहा जाता है. कि चौथे नरक में जघन्य आय ७ सागर की है भौर 
एत्टाट आग "० सागर की है, परन्तु जसे-जेसे वोचेनीचे पटत हैं बसे हो जैसे आय बढ, बंटकर 
भ्राग में भी विभाग बन जाते है। जेसे उस चौथी पृथ्दो के उतर नामक पहले पटल में जघन्य आय 
७ सागर प्रमाण है बोर उल्तष्ट आयू ७ २(७ सागर प्रमाण है। मार नामझ दूसरे पटल में जधस्य 
थाय ७ ३१० सागर है। उत्तप्ड आय ७ ६/७ मागर है। तार नामक त्ौमरे पटद में नारहियों 
की शपत्य भायू ७ ६ ७ मायर ह। उत्ताट क्षायु ६ शुड सागर है दर्चस्फ इत्ढ दिल बाते चौथे 
पटल मे दारकियों दी उपम्य आपु ८ २७ सागर है। उत्तप्ट आग ८ श& सागर ह। पैमनास्ह 
गामफ ३ में पटल में मारशिया की उपस्ए जाय ८ ६४६ सागर है, उत्तष्ट आय ६ ॥८ सागर 9] 
साद नाश एड्स परदे मे इपघन्प शाय्‌ ६ !७ सागर है। उछाछ स्यय्‌ € ४/६ मागर है। सौगी 
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पृथ्वी के अज्ञाद नामक अन्तिम पटल में जधन्य भायु € ४७ सागर है, उत्कृष्ट भायु १० सागर है। 

पांचवे छट्ये सातओे बरक के पदलो में नारकियों की आयु का विवरण, धूम प्रणा नाम के 
गे नरक में जधन्य आय १० सागर कही गई है, उत्कृष्ट आयू १७ सागर है। इसमे पटल ॥ हैं। ता बढ़ी 
हुई जो ७ सागर आयु है, उसके विभाग ५ पटलो मे कर लेगा चाहिये। जैसे इस ४ वी पृथ्वी के तम 
नामक पहले पटल में जधन्य आयु १० सागर है, उत्कृष्ट आयु ११ ३/४ सागर है। भ्रम नामक दूसरे 
पटल में जघन्य भायू ११ २/४ सागर है उत्कृष्ट आयु १२ ४/५ सागर है श्लप्त तामक तीसरे पटल 
में जघन्य आधु १२ ४/४ सागर है, उत्कृष्ट आयु १४ १४ सागर है। अन्ध नामल चौथे पटल भे जघन्य 
आयु १४ १४ सागर है, उत्कृष्ट आयू १४ ३१ सागर है। तमिस्ध नामक ५ जे पटल भे नारकियो 
की जघन्य आयु १५ ३४४ सागर है, उत्कृष्ट आयू १७ सागर प्रमाण है। तम प्रभा नाम के छठे नरक 
में केवल तीन पटल हैं। सामात्य रीति से इस तरक में जघन्य आयु १७सागर है, उत्कृष्ठ आयु 
२२ सागर है और पटलो के क्रम से पहले पटल में जघन्य आयु १७ सागर है व उत्कृष्ट भायु १५ १३ 
सागर है। दूसरे पटल मे जधन्य जायू १५ २/३ सागर है। ओर उत्कृष्ट आयु २० १॥३ सागर है। 
तीसरे पटल भें २० १/३ सागर है जधन्य आयु है, उत्कृष्ट आयू २२ सागर है। ७ थे नरक भे केवल 
एक ही पटल है। इसमें विदिशाओं में भी बिल नही है। दिल्लाओ मे एक-एक बिल है और बीच भे 
इच्धक बिल है, इस प्रकार कुल ५ ही विल हैं। इससे जघन्य आयु २२ सागर प्रमाण है, बोर उत्तुष्ट 
भायु ३३ सागर प्रमाण है। 

प्रथम नरक के सारक्रियों की रफुट विशेषताये--पहले नरक के नारकियों के शरीर की 
अवगाहना छह घनुप, तीम हाथ छह अगृल प्रमाण है। इन नरकों में कर्मो की प्रचण्ठ शेदना होती 
है। अम्ुर जाति के देव भो नाना प्रकार की याद दिलाकर और उनके दुख के उपाय बताकर नार- 
कियो के कष्ट बढ़ाने में मदद देते हैं । इस नरक में वारकी किसी समय एक भी उत्धन्न ने हो ऐसा 
अगर नारकियो के जन्म का अन्तर होता है तो कम से कम एक समय अन्तर है कि जिस समय पहले 
नरक में कोई भी तारकी जन्म नही ले रहा बोर उत्कृष्ट अन्तर २४ मुहूर्त है। एक मुहूर्त २४ मिनट 
का होता है। पहले नरक मे असज्ञो जीव तक जन्म ले लेते हूँ। एकेन्द्रिय, दो इच्दिय, तीन इच्द्रिय, 
चार इन्द्रिय, जीवो की उत्पत्ति नरक में नही होती । याने चार इच्धिय तक के जीव मरकर नरक में 
नही उत्पनत हो पते । प्रश्वेल्धिय में मनुष्यों में प्रयप्तिक मनृष्य जन्म लेते हैं, और तिर्यड्चो मे 
सज्ञी और अमज्ञी दोनो प्रकार के प्चेत््रिय पर्याप्त मरकर जन्म ले लेते हैं। कोई जीव पम्पर्हप्ट 
में ण करें और सम्यवत्व से हो निकलें ऐमे होते हैं। कोई मिथ्यार्राष्ट है, मिथ्यात्व में मरण किया 
और मिथ्यात्व मे ही १हुने नरक में जन्म ले ले, और वे जीव मिथ्यात्व गुण स्थान से हो निकलें, ऐसे 
जीवो की बहुत संख्या है, कई जीव ऐसे हैं कि जो पहले गुणस्थान में मरण करके जन्म लें और दूसरा 
गणस्थान पाकर वहाँ से निकल जायें। कुछ जीव पहले गुणस्थान मे मरण कर नरक मे जम्म लें भर 
अन्त में चतुर्य गुणस्थातवर्ती ज्ञानों होकर वहाँ से मरण कर अगता भव प्राप्त करेंगे 

द्वितीय नरक के तारकियों की स्फुट विशेषतायें - दूसरे नरक में नारकियों की अवगाहना १५ 
धनप, दो हाथ, १२ अ गृल प्रमाण है। दूसरे तरक में भी गर्मी की बेदना है। असुर कुमार जाति के 
देव जाकर नारकियों का दु व बढाते हैं। दुसरे तरक मे कोई भी जीव जन्म ने ले, ऐसा अगर अन्तर 
पड़ सकता है तो ज्यादह से ज्यादह ७ रात दिन का अन्तर पढ़ मजता है। याने ७ रत दिन ऐसे गुजर 
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सकते हैँ कि जब कोई जोव दूसरे नरक मे जन्म ही न ले रहा, सरीसप जंसे जीव तक इस बरक मे 
उत्पन्न हो लेते है। कई जोव ऐसे हैं जो पहले गृणस्थान में जन्म लें और पहले से हो तिकते | कई 
नारकीय ऐसे हैं कि पहले गृणस्थान में जन्म हो और दुसरे गृणस्थानवर्ती होकर निकलें और कई वारक 
जीव ऐसे हैं जो पहुले गुणस्थान में जन्म लें और चतुर्थ गुण॑स्थातवर्ती होकर वहा से तिकलें। 

तीसरे नरक में गर्मी की वेदना है। इस नरक में कोई जीव पहले गृणस्थान मे जन्म लेता है 
और पहलो गुणस्थान मे ही मरण करता है। कोई जीव पहले गुणस्थात मे जन्म ले और दूसरे गृण- 
स्थान मे मरण करे। कोई जीव ऐसे होते हैं किजो पहले गुणस्थात में जन्मलेते है और चोथे गुणस्थान 
में मरण करते हैं। इस नरक में यदि कोई जीव जन्म ते ले पावे, कोई नारकी उत्पस्त न हो तो ऐसा 
अन्तर एक पखबारा तक रह सकता है याने १५ दिन ऐसे भी गुजर सकते है जबकि कोई भी तारकी 
इस तीसरे नरक में जन्म नही पा रहा | इस तरक मे पक्षी तक उत्पन्त हो सकते है। तीसरे नरक 
तक के नारकी कोई तीर्थंकर प्रकृति बध वाले वहां से मरण कर तीर्थंकर मे जन्म लेता है। याने तीन 
नरक तक के नारकी तीर्थंकर पद को प्राप्त कर सकते हैं और उसके साथ जी जब तीर्थंकर तक हो 
लेते हैं तो ऐसे महापुरुष भी हो सकते हैं जो मोक्ष जा सकते हैं। तीसरे नरक तक ही असुर जाति के 
देवो का गमन है और तीसरे नरक तक अनेक भले देवआकर इतनारकियों को सम्बोधते भी है, गिनके 
सम्बोधन का निमित्त पाकर उन्हें सम्यकत्व भी उत्परन हो सकता है। जो नारकी तौर्थंकर होगे 
उनकी जब ६ महीना आयु शेष रहती है तो देवगण यहाँ आकर एक ऐसा कोर्ट बनाते हैं जहाँ वे 
नारकी बडी सुरक्षा के साथ रहते हैं, तभी यह भी शोभा देता है कि तोर्धंकर के गर्भ में आने से पहले 
६ महीने रत्न वर्षा होती है, तीर्थंकर के माता पिता के गृह तगर में । अन्यथा यह तो बड़ो बेतुकी बात 
रहेगी कि यहाँ तो हो रही रत्त वर्षा और जिस जीव के आगमत की खुशी में रत्न वर्षा हो रही है वह 
नरक मे कुट पिठ रहा हो सो ऐसा न होगा। ६ महोना पहले वहाँ भी भावी तीर्थंकर नारकी बहुत 
सुरक्षित रहते हैं। उत्त पर कोई आक्रमणतही करपाता । तीसरे नरक के वारकियों की अवगाहना ३१ 
धनुष एक हाथ की होती है। 


चतुर्थ व पंचम गृंणस्थान से वारकियों की रफुट विशेषताये--दोये नरक में उष्णता की 
वेदना है। यहाँ कोई नारको यदि जन्म न ले तो ऐसा अन्तर एक महीना तक का प्ध सकता है याने 
चौथे मरक में कोई ऐसा भी समय गृजर सकता है कि जहाँ एक महीने तक कोई भी तारकी उत्पत्त 
न हो रहा हो । सर्प मरकर चौथे नरक में उत्पन्त हो सकते हैं। फिर इससे विशेष योग्य वर तिये च 
प्राणी तो उत्पत्त हो ही सकते हैं, इन नरकों से कोई जीव पहले गृणस्थात मे जन्म लेकर पहले ही 
गृणस्थान मे मरण करता है, कोई पहले गुणस्थात में जन्म लेकर द्वितोव गुणस्थान से निकलते हैं। 
कोई जीव पहले गुणस्थान मे जन्म लेकर चौथे गुणस्थान मे मरण करते हैं। तीसरे गुणस्थान मे तो 
कही भी किसी भी गति में मरण तहीं हुआ करता। चौथे तरक में नारकियों की अवगाहना ६श। 
धनुष की होती है ५४वें तरक में रहने वाले नारकियों की अवगराहना अधिक से अधिक १२५ धनप्‌ 
की होती है, इस तरक मे ऊपर के २ लाख बिलो के स्थान ऐसे है जहाँ उष्ण बेदना होती है, पर उसके 
नीचे के एक लाख विलो मे भ्रीत वेदता होती है। उष्ण वेदना से शीत वेदना का दुख भयकर 
होता हैं और इसका अनुमान इससे करलें कि नरको में नीचे तो शीत वेदना है और ऊपर उष्ण 
वेदना है। इन नरको में चारकियों के जन्म का अन्तर पड़े अर्थात ऐसा कोई समय गूजरे कि लगातार 
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कोई नारकी ही इप पच्रम नरक में उत्तल्त न हो रहा हो तो वहू अन्तर काल अधिक से अधिक दो 
महीने तक रह सकता है। परम नरक में प्िह तक भी उत्पस्त हो सकते हैं जहाँ किसी जीव विशेष 
का ताम लेकर उत्पल होना बताया है उसकाः अर्थ यह लेना है कि यह जीव इस नरक से नीचे जन्म 
नहीं ले सकता ! भिह ५वें नरक तक ही जन्म ले सकते हैं, इससे नोचे उनका जन्म नही । इसी प्रकार 
जो पहुले बताया गया था कि ऐसे प्राणों इस नरक तक जन्म लेते हैं तो वहाँ भो यही थर्य लेता कि 
वीचे नरक में जन्म नही ले सकते। जैसे वताया था कि पहले तरक में असज्ञी तक जन्म लेते है याने 
असन्ञो पल्चेच्दिय तक के जीव प्रथम नरक में जा सकते हैं। अगनज्ञी पल्‍्चेच्द्रिय दूसरे नरक मे या 
और नरको मे जन्म नहीं लेते है। इस पचम गृष स्थान में कोई जीव मिथ्यात्व गृणस्थात में जत्म 
लेते है और मिथ्यात्व मे ही मरण करते हैं । कोई जीव मिथ्यात्व गृणस्थान में जन्म लेते हैं और 
द्वितीय गृणस्थान में मरण करते हैं। कुछ जीव ऐसे होते हैं जो जन्म तो लें प्रथम गृणस्थान में और 
मरण करते चतुर्थ गुणस्थान में । 

छठे व सातवें नरफ के नारक्ियों की स्फुट विशेषतायें--छुठे मरक में शीत बेदता ही है। इस 
नरक के तारकियों को अवगाहता २२४ घनृष की होती है। इस नरक में स्त्रियों तक का जन्म होता 
है मायने स्त्रो छठ वरक तक ही नारवी हो सकती हैं। स्प्रीभव से सप्तम नरक में जन्म नहीं हो 
पाता । इन सब का कारण उस प्रकार के तीव सकलेश आदिकपरिणामो की योग्यता नही है ऐसा सम- 
झता चाहिये, या अधिक पाप करने की उनमे शक्ति नही है ऐसा जानना चाहिये । छठे नरक में कोई 
जीव तो मिथ्यात्व गणस्थान मे ही जन्म लेता है और मिथ्यात्व गृणस्थान मे हो मरण करता है । याते 
मिथ्यात्व से आये और मिथ्यात्व से ही निकले। कुछ जीव मिथ्यात्व गुणस्थान मे जन्म लेते हैं बौर 
द्वितीय गुणस्थान भे मरण कर सकते हैं। कुछ विरले जीव होते हैं ऐसे जो जन्म तो लें प्रथम युपत्थान 
में और मरण करें चतुर्थ गृणस्थान में। सप्तम नरक मे उत्पत्त होने वाले नारकियों की अवगाहना 
५०० घनुष की होती है। इस नरक मे अत्यन्त शीत वेदना है। यदि कोई जीव सप्तम नरक में जन्म 
ने ले याते कोई जोव ७४वें नरक मे भी उत्पत्त नही हो रहा है, यदि ऐसा समय बीते लगातार तो वह 
६ महीने तक का समय गुजर सकता है। इसके वाद कोई न कोई जीव नारकी होगा ही। तो यह 
जन्म का अन्तर ६ माह तक का समझना चाहिये। सप्तम नरक मे ऐसे मनुष्य उत्पन्न होते हैं, जिनके 
वर्पवृषभ नाराच सघतत होता है, वे सप्तम नरक में भी जन्म ने सकते हैं और यदि उसके परिणाम 
धर्म की और लग जाये तो वे उसी भव से मोक्ष भी जा सकते हैं । सप्तम नरक में ऐसे जीव हैं जो 
मिथ्यात्व गणस्थान में ही जन्म लें ओर मिथ्यात्व गृणस्थान में ही मरण कर, सारे ही जीव ऐसे होते 
हैँ। अन्य गुणस्थानो से इनका निकलता नही होता, और सप्तम नरक के नारकी मरकर तियंस्चमे' 
ही उन होते हैं, मनृष्यो में उत्पन्न तही हों सकते । यह सब उनकी योग्यता का परिषाम है। 

प्रथम नरक और तप्तम नरक से जस्म लेते वालों के भावों की विशुद्धि का विशाल अव्तर-- 
बुद्ध जीव ऐसे होते हैं जो चौथे गुणस्थान मे मरण कर नरक गति में जन्म ले सकते । जिनके क्षायिक 
सम्पगद्शन है उनके क्षायक सम्यक्त्व तो मिथ्ता नहीं और सम्यकत्व होने से पहले नरक आयु का 
वध कर लिया था सो आयु वध भी बदलता नहीं तो उत्र जीवों को वरक में 
तो जाना ही पडेगा पर वे जायेंगे पहले नरक में ही, और चतुर्थ गृषस्थान में ही उनका जन्म होगा। 
ऐसे जीव चतु्े गुणस्थान में ही तरक गति से निकलते हैं और मरकर मनुष्य गति को ही प्राण 
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करते है। और मनृष्य गति में भी जीव उत्पन्न होगे--गर्भज, पर्याप्तक, कर्मभूमिज बनते हैं। सप्तम 
मरक के तारकी मिथ्यार्रष्ट ही रहकर नरक से निकतते हैं और तियंञ्च में उत्तल होते हैं । सो 
* तियंञ्च में पचेन्द्रिय गर्भज, पर्याप्तक और सख्यात वर्ष की आयु वाले ही होते हैं । 
सरकों से निकलकर उत्पल्त हुए तिय॑ञ्च व मनुष्यों मे योग्यता व अयोग्यता का विघरण-- 
सप्तम नरक से निकल कर जन्म लेने वाले तियंञ्चों मे इतनी बातें नही बन सकती हैं-सुमतिज्ञान, 
सुभ्र तज्ञान, सुअवधिज्ञान, सम्यकत्व, सम्यस्मिथ्यात्व, सयमासयम | जब इन हो बातो को उत्नन्‍्त 
नही करता तो म्रयम को प्राप्त करना तो अपने आप ही निषिद्ध हो सकता है । छठे नरक से निकल 
कर तियँच या मनुष्य मे उत्पन्त होते है जोव। ऐसे जीव जो छठे नरक से निकल कर आये है उन 
जीवों में कोई-कोई जीव ऐसे निकल सकते हैं जो सुमतिशञान, सुश्र्‌ तज्ञान, सुअवधिज्ञान, सम्पर्दर्शन, 
सम्यग्मिध्याल और सयमासयम को प्राप्त कर लेते हैं। ऐसे जीव बिरले ही होते हैं पर थे सयम को 
उत्पल्त नही कर सकते। छठे तरक से निकले हुए जीव जो तिर्य चो मे उत्पन्त हुए वे भी उन ६ बातो 
प्राप्त कर लेते हैं जो चतुर्थ नरक के जीवो मे बताया है और जो पंचम नरक से निकल कर मरुष्य 
हुए हैं थे भी इन ६ बातो को प्राप्त कर ही लेते, पर ये मनृष्य सयमर को भी उत्पन्न कर सकते हैं । 
चौथे नरक से तिकले हुए जीव जो तिये चो मे उत्तन्‍न होत हैं थे कोई मतिश्र्त आदिक ६ बातों 
को प्राप्त कर लेंते हैंसो सभी नही, कितु णो ज्ञानी जीव हैं गे कर पाते हैं और चौथे तरक से निकल 
कर जो मनृष्य में उत्तन हुए हैं के सुमत्तिज्ञान, सुश्रुतज्ञान, सुअवधिज्ञान, मन.पर्ययज्ञान, क्ेवलज्ञान, 
सम्यवत्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सममासयम और सयम को उत्पन्न कर सक्त हैं, तथा चौथें नरक से 
निकल हुए जीव मतृष्य होकर मोक्ष को भी प्राप्त कर सकते हैं। पर चौथे नरक से निकले हुए मनुष्य 
इन पदो को प्राप्त तही सकते --बलदेव, बासुदेव, चक्रवर्ती और तीर्थ करपना । इनके उत्पन्न करने 
का सामर्थ्य चौथे तरक से निकले हुए मनुष्यों मे नहीं होता है। वलदेव, वासुदेव तो नरक से निकल 
कर नही होते। ऊपर के तीन तरको से निकले हुए जीव तिर्य चो मे उत्पत्त होते है जो थे कोई २ इन 
€ बातों को उत्पन्त कर सकते हैं - मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अवधिज्ञात्र, सम्यग्दशेन, सम्यग्मिध्यात्व 
और सयमासयम, कितु जो भनुष्यो में उत्तस्त हुए हैं गे कोई कोई मनुष्य मतिज्ञान, श्रृतज्ञान, अब- 
घिज्ञान, मन पर्ययज्ञान, केवलज्ञान, सम्यग्दबंत, सम्यग्मिथ्यात्व, सयमासयम भौर सयम को उत्पन्न 
कर सकते हैं।याने मनृष्य ६ पदो को प्राप्त कर सकते हैं पर ये कोई भी चलदेव, वादुदेव, चक्रवर्ती 
उत्पन्न नही होते । यहाँ यह वात समझना कि बलदेव, वासुदेव और चक्रवर्ती ये स्व्यों ते आकर ही 
उत्पल होते है। इन तीन नरको से निकले हुए मनुष्य तीर्थ करपने को प्राप्त कर सकते हैं। इस नरको 
से निकले हुए मनुष्य तो मोक्ष जाने का भी सामर्थ्य रखते हैं। तीथे कर मोक्ष जातो ही हूँ और अन्य 
मनृष्य भी मोक्ष जा सकते है। यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि नारायण, प्रतिनारायण और 
चक्रवर्ती ये नरक से निकल करनही हुआ करते जितु स्व से आकर ही होते है और स्व में थे उत्पन्न 
हुए ये उससे पहले इनका जीवन अच्छा होता है, धर्मात्मा होते है, मुनि होदे दे, तपश्चरण करते 
हैं। यर अच्छे ऊंचे-ऊँचे कार्यो के साथ थोड़ा इसका निदान सा हो जाता है, तो उम निदान से 
स्वर्गों में जाकर फिर भो वहां नारायण प्रतिनारायण जंसे पदो को प्राप्त करते हैं, पर तीर्थ करो 
को तो वाया है कि थे नरक से भी निकल कर तौर्य कर होते हैँ और तीर कर नियम से मोध जाते 
ही हैं। तो ऐसे नरको छा जो दु ज़ है वह मोहो जोव के लिए तो सार बब्न बढाने वाला है, पर 
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जिसके निज सहज चिल्ाकाश का लाभ है, स्त्तार चक्र से जो निकल जायेगा ऐसे जोबों को वह 
किसी हष्टि से लाभ देने वाला है, इसलिए ससार में दु ख सुख की छाँट न करती चाहिए कि हमको 
दुख अथवा सुख मिले। या पृष्यफल और प्रापफल में छाँट न करना चाहिये कि मुझे पृष्यफल 
मिले, पापफेल मिले, कितु यह छाँट करना चाहिये कि मेरे पाप भाव कभी मत होवें, धर्मभाव हो, और 
पुष्यभाव हो तो घर्मभाव से सम्बन्धित हो तो उत्तम है। 


जोव के सहायका चिस्तन- इस जीव का शरण सहयोगी अपने आप का विशृद्ध परिणाम ही 
है। यहाँ कोई किसी की रक्षा कर सकते वाला नही है, जो कुटम्ब में बडे आराम से बड़ो प्रीति से 
रहते है, परस्पर बहुत सुख भोगते हैं, ऐसे ये सभी जीव भी अगर मरको मे गये और एक हो बिल मे 
उत्पन्त हो गये तो वहाँ जाकर ये प्रीति नहो निभाते और न कोई किसी दूसरे को कुछ भी बर्ा 
सकता है। यहाँ चाहे कोई पति पत्नी हो क्यो व हो, और बडे ही प्रेम से क्या न रहते हो, लेकिन 
वहाँ जाकर वे भापस में एक दूसरे की काट मार ही किया करते हैं। यहाँ थोड़े भवों का, थोड़े काल 
का कुछ सुयोग पाया और उसमे इतना वेसुध हो गये कि अपने आत्मा को कुछ धुंध भी न लें तो 
ऐसे जीवो का कोई मददगार नहीं होता । मददगार तो कोई किसी का भी नही होता, मगर पाप करने 
वाले को फल भोगना पडता है और उसमे कोई हाथ नहीं वटा सकता है। यहसव लोला एक प्राकृतिक 
चल रही है। किसी के बनाने ते, करने से नहीं चल रही है, कितु ऐसा ही निमित्त नेमित्तिक योग है 
कि जब जीव के कपायभाव जगता हैं तो उत भावों का निमित्त पाकर स्वय हो कार्माणवर्गगायें उसके 
अतुकूल अपने में बंधन उत्पत्न कर लेती हैं और फिर जीव के भावों का निमित्त पाकर कर्मवधन हुआ 
सो यह जीव के कलक के लिए ही बात बनती है और आगे इन कर्मों के उदय मे जीव दु सी होता है। 
निंगोद जीवो को तुच्छ दशा-इन ७ प्ृथ्वियों से नौचे थोडा स्थान है, वायुमण्डल है, जहा 
नारकी तो नही रहते, पर निगोदिया जीव वहा रहा करते हैं । अन्य जीवो की वहा गति नहीं है इस 
कारण उस स्थान को वित्य निगोदस्थान कह दिया करते हैं। यहा नित्य के मायने सदा काल निगोद 
रहता ही है। जो आज निगोद मे है वहाँ वित्य निगोद के स्थान पर, उसके लिये यह नियम नही है 
कि वे अनन्त काल तक तिगोद ही रहेगे। और ऐस्ता भी नही है कि जो नित्य निगोद नहीं हैं, इतर- 
निगोद है वे वहा जन्म त लें पर चू कि उस स्थात पर अस जीव या व्यक्त स्थावर वहाँ नहीं होते 
इस कारण से इशको नित्य तिगोद का स्थान कहा करते हैं। अब लोक रचना मे देखिये कि सबसे 
नीचे तो नित्य निगोद का स्थान है और सबसे ऊपर सिद्ध लोक का स्थान है। और यह भी परत हें 
कि निगोदिया जीव अनादि काल से निगोद मे है किन्तु सिद्ध भगवान ये अनन्त काल तक सिद्ध लोक 
में रहते हैं। विद्वलोक में रहने वाले भगवन्तो की ऐसी लीला है कि उनके ज्ञान में तीन लोक और 
अलोक सभी समाये हुए हैं। अनन्त आनन्द के घी हैं। तो निगोद जीवों की ऐसी उल्टी लीला है 
कि वे कैसा अटपद ह्के साधारण शरीर में रह रहे हैँ कि अनन्त निगोद जीवों का एक शरीर है, 
जितके आधार पर वे सब जीव रहते हैं और उनका एक साथ जन्म होता, मरण होता। ऐसा जस्म 
मरण करते रहते हैं, उस बीच अन्य और भी निगोदिया जीव वहाँ आते हैं सा भाते समय किसी 
समय से सिलसिला हुआ उनके साथ जन्म-मरण आदिक का, मगर वह प्िलसिला सबके साथ एक 
बन जाता है। तो सबसे पहले गीचे निगोदिया जीव का स्थान है। उसके ऊपर इन नारकियों का 
स्थान है । यह सब अधोलोक का एक चित्रण है । अब इसमें कोई पूछ कि सबसे 
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ज्यादह दुःख निगोदिया जीवो को है या नारकियो को तो उसके उत्तर दोनों प्रकार के हो सकते। 
नारकी जीवों की बेदना तों स्पष्ट है, ऐसी शीत तरकों में रहती है कि जहाँ बडे-वरडे ताम्र पर्वत भी 
जो रसायन बनकर बहने लगते हैं वे भी उस शीत के कारण पत्थर जेसे ठोस (घन) बन जाते हैं। 
तो जहाँ बीत गेदवा भयकर है, उष्ण गेदना भयकर है उन तारकी जीवों का दु.,ख तो सब समझ 
सकते हैं कि किस प्रकार का उनके दु ख होता है, पर एक इन्द्रिय द्वारा ही उत्तके दुःखो का अनुमात 
किया जा सकता है । खुद ज्यादह नहीं समझ पाते इस कारण कि उन जेसी हमारी स्थिति नही है । 
हम नारकी भी नही है फिर भी नारकी जीवो के दुःखो का हम झट अनुमान कर सकते हैं। हम भी 
सज्ञीपस्चेन्द्रिय जीव है, गे भी सशीपञ्चेच्द्रिय हैं इस कारण उतके दुख का अनुमान हम कर सकते 
हैं, पर एकेन्द्रिय जीवो का दु ख तो इस तरह है कि जैसे किसी भनुष्य के मुख मे और नाक में भी 
कपड़ा ठस दिया जाए और फिर उसे किसी बडी पेटी के अन्दर बन्द कर दिया जाए तो तो जैसी 
दम घुटने की दशा उसकी होती है उससे भी तुच्छ दक्षा निगोद्िया जीवो की रहती है। 

बर्तेमान सुअवसर से लाभ उठाने का अनुरोध--इस प्रसंग मे हमे यह समझ्न लेता चाहिए 
कि अब हम निगोद भव से तो निकल आये भर अच्छे-अच्छे भव पा पाकर आज मनृष्य हो गए हैं 
तो हमने दूस मनुष्य भव में विषय कषायो का प्रसंग, इतकी आसक्षित, दूसरों पर अन्याय ये सारे 
काम कतई न करना चाहिए, अगर कोई करे, चाहे गृप्त रूप से ही करे तो उसे नरक गति में जाकर 
जन्म लेना पडता है जहाँ सागरो पर्यन्‍्त इस जीव को दु ख भोगना पडता है। इसका ताम तरक यो 
हो तो पड गया कि ये अपने दु'खो के द्वारा मनुष्यों को चीख उठा देते हैं। नरो को मनुष्यों को 
काँय-काँय करा देते हैं, इतनी कठित गेदना इस नरकों में पायी जाती है जो कि ये ७ प्रकार की 
भूमियों मे रहते हैं। तो यहां तक अधोलोक का वर्णन हुआ । अद्धंलोक के नीचे भाग से लेकर मेरू 
पंत की जड तक है, जहा से जड शुरू होती है वह मध्यलोक कहलाते लगता है। यह अधोलोक 
का वर्ण हम आप सबके लिये वेराग्य के लिये हो भौर तत्वज्ञान की प्राप्ति की उमग के लिये हो, 
ऐसे ही भावों से सृत्रो का पा5 हो तो इस जीव के लिये कल्याण का साधक है। 


मोक्षशास्त्र प्रवघन १३ वां भाग समाप्त । 





मोक्ष शास्त्र प्रवचन 


चतुर्दश भाग 
प्रवता-अध्यात्मयोगी न्याय तीर्थ पृज्य थी १०१ क्षु० मनोहर जो 'सहजावस्द' महाराज 


मोक्षशास्त्र के प्रथम व हितीय अध्याय के व्यास्पेयों का सक्षिप्त दि्दर्शन--इस मोक्षगार्त् 
प्रत्थ मे हो प्रथम यह बताया है कि संम्पस्दर्शन सम्यस्ज्ञान और सम्यकृधारित्र मोक्ष का मार्ग है। 
इसकी व्याख्या मे सम्यवत्व॑ का स्वरूप पहुले कहा कि तेत्त्वार्थ का श्रद्धान करना सम्यक्तव है। तो वे 
तत्वार्थ कितने हैं उनका नाम दिया जीव, अजीव, आश्रव, बंध, स़वर, निर्णरा और मोक्ष इन ७ तत्वों 
का यथार्थ श्रद्धान होता, वस्तु स्वरूप सहित तत्वों का श्रद्धात होता सम्बरदशन है। तो इन ७ तत्तो 
जानकारी के लिये प्रथम अध्याय मे उपाय बताया है. कि किल-क्रित उपायों से पदार्थ का परिचय 
होता है। तो प्रथम तो निश्लेप बताया गया जिक्ष्से कि व्यवहार बना। फ़िर जातकारी के उपायो मे 
मुछ्य उपाय प्रमाण और तय कहा गया है। अत्य अवुयोग द्वार भी पदार्थ के जानने के उपाय है, 
फिर भी मुख्यतया प्रमाण तम उपाय हैं सो प्रमाण का विशेष वर्णन किया फिर नयो का वर्णन 
किया । इस तरह प्रथम अध्याय मे पदार्थों के जातने के उपायो का भली-भाँति विवेचन किया है। 
तयो के बिना हम कुछ भी पदार्थ परिचय में नहीं बढ़ सकते, सो नयो के द्वारा पदार्थों का, एक-एक 
धर्म स्वरुप का परिचय होता है, किन्तु पदार्थ केवल एक धर्ममरात्र नहीं है, अतएवं समस्त धर्मों का 
परिचय कराते वाला प्रभाण है। ओर यो प्रमाण और तयो से जीवादिक तत्त्वो का सम्पादशनादिक 
का सबका परिचय होता है। यो प्रथम अध्याय में पदार्थों के परिचय करने के उपायो का वर्णन 
किया। उसके बाद यह आवश्यक हुआ कि उन जीवादिक ७ तत्तवों का ठीक परिचय कराया जाए। 
तो फिर दूसरे तीसरे चौथे अध्यायों में जीव तत्त्व का परिचय कराया जाता है। जिसमे ट्वितीय 
अध्याय में सर्वप्रथम जीव के स्वतत्त्व का वर्णन किया । जीव के क्या-क्या भाव होते हैं, वयालया 
परिणतियाँ होती हैं और जीव का क्या स्वरुप है, स्वमाव है इस बात को १३ भावों के विस्तार में 
बताया है। इसके वाद जीव का लक्षण कहा गया। उपयोग जीव का लक्षण है। उपयोग कें नाते से 
फिर उपयोग वाले दौव के भेद किए गए। उपयोग वाले जीव पदार्थ दो प्रकार के हैं मुक्त और 
ससारी जिनमे से मुक्त का परिचय तो कोई अधिक नहीं कराया जा सकता, व्योकि वह एक स्वृप 
है, भमूर्त है, बंधनरहिंत है, और अखिं कभी उनका कोई प्रसंग भी नहों दिख सकता । साथ ही उपयोग 
मुक्त जीव में उपचार पे है, ससारी जीवों में मुख्य है तो ऐसे ही ये मुख्य उपयोगी ससारी जीव 
कितनी तरह के है, उनका परिचय दूसरे अध्याय मे कराया गया है ! ये ससारी जीव दो प्रकार के हैं- 
(१) तरस और, (२) स्थावर, क्र मत सहित, मत रहित, फिर इस्धरिय के माध्यम से एकेच्िय, दो- 
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इस्द्रिय, तीन इच्धिय, चारइन्दरिय, पव्चेन्द्रिय, ये भेद किए गए है, इच्धिय की कैसी रचना होती है ” 
इस प्रस|ग में भावेत्दिय और इत्येच्दरिय का वर्णन हुआ। जब उपयोग का वर्णन हुआ, उसके बाद 
योग का वर्णत आवश्यक समझा गया तो योग तो जीवों के प्रदेश का परिस्पद है, यह कहा किस 
तरह होता है? तो विग्रह गति से योग की बात आरम्भ की गई। उस योग से मिलता है फिर 
शरीर। शरीर का वर्णत किया। तो शरीर सम्बन्धित जो कुछ ज्ञातव्य विषय था उसका वर्णन 
किया। इस तरह सामान्य तथा जीव तत्त्व का वर्णन द्वितीय,अध्याय में हुआ। - 


तृतीय अध्याय में नरक भूमि सम्बन्धित समाचारों का वर्णन-- अब तृतीय अध्याय में जीव 
के रहने के स्थान की बात कही गई है कि ये जीव रहते कहाँ-कहाँ है ” तो यह लोक तीन भागों में 
विभक्त है अधोलोक, मध्यलोक और बढ लोक । तो सबसे पहले अधोलोक का वर्णन किया। अधो- 
लोक में मुख्यतया तारकी जीव रहते है, य्षपि पहली पृथ्वी मे ऊपर के दो भागों में भवनवासी और 
और व्यन्तरों के भी बडे सुन्दर महल हैं, रमणीक चेत्यालयो से सम्पन्त सुख के साधनभूत हैं, पर उनके 
नीचे प्रथम नरक हैं फिर और नीचे-नीचे अलग-अलग भूमियाँ हैं उनमे नरक हैं, उतज़रकों में क्या 
स्थिति है, कैसे नारकी हैं, उनकी आधु कितनी है, कसा कष्ट पाते है, यह सब वृत्तान्त तारकी 
सम्दस्धी किया गया है। यह अधोलोक ७ पृथ्वियों में विस्तृत है। यह सब बतामे के बाद अब इस 
समय अधोलोक से ऊपर के लोक के वर्णन का प्रारम्भ होता चाहिए, उसका ही क्रम है। तो अब 
तिरयेक लोक का वर्णन प्रारम्भ किए जाने योग्य है, तिर्यंक लोक कहते है, मेह परत के बराबर ऊंचा 
और मेरू पर्वत की जड तक नीचे उतने क्षेत्र मे तियेक रूप में पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर दिशाभो 
में जहाँ तक लोक का फैलाव है उसको तियंक लोक कहते हैं। तो तियंक लोक मे कौन सी चीज 
वर्णन की जानी चाहिए | जो कुछ रचना है द्वीप, समुद्र, पर्वत, क्षेत्र, परिणाम, सस्या आदिक यह सब 
वर्णन करने के योग्य है, तो उनका वर्णन करने के लिए सर्वप्रथम सूत्र कहते हैं-- 
जम्बृद्ोपलवणोदादय शुभनामानों होपमुद्रा ॥७॥ 

जम्बू हीप नाम को सार्थकता वत्रियंक्लोक को रचना-जम्बृद्दीप, लवणोदसमुद्रआदिक 
अच्छे-अच्छे नाम वाले अनेक द्वीप समुद्र है, तिर्यंक लोक में असख्याते द्वीप समुद्र हैं, उनकी रचना 
बतायी जाएगी। तिर्थेक्‌ लोक ताम भी तो इसीलिये रखा गया है कि दिशाओं में फ़ैलाव रूप से 
जो रचना बनी हुई है, जैसे यही रचना जम्बूद्वीप से लेकर स्वयं भ्रमण समुद्र पर्य॑न्त समस्त दीप 
समुद्रो की रचना है, थे सब जहाँ हैं उसे तियंक्‌ लोक कहते हैं। तो तियंक्‌ लोक मे जस्तूह्वीपादिक 
अनेक द्वीप हैं, लवणोद आदिक अनेक समुद्र हैं। यहाँ यह ज्ञातव्य है कि इसका नाम जम्बूद्वीप क्यो 
रखा गया * हम आप सब जम्बूद्वीप में ही तो रह रहे हैं। रह रहे हैं एक कोने पर, जम्जूद्वीप के एक 
हिस्से भे, जिसका नाम भारत क्षेत्र है, पर हम आप सब जम्बूढ्ीप में निवास कर रहे हैं। इसका 
माम जम्बू द्वीप क्यो रखा गया ? इसका कारण यह है कि इस जम्मू दीप मे एक खास जगह पर एक 
पृथ्वीवाचक जम्मू वृक्ष है और उस जम्बू वृक्ष की मुख्यता के कारण इस द्वीप का नाम जम्बूद्वीप रखा 
गया है। इस जम्बूद्ीप में जो कि गोल है, जिसके बीच में ६ पर्वत पड़े है उत्तके कारण इसके ७ भाग 
हो गए है। जो ७ क्षेत्रो के नाम से कहें जाते हैं, उनमे सबसे बीच का जो क्षेत्र है उसका नाम है 
विदेह क्षेत्र । उस विदेह क्षेत्र में सबसे बीच में याने मेरू पवेत के आसपास उत्तम भोग भूमि की रचना 
है। तो मेरू पवेत के उत्तर भाग में जो भोग भूमि है उसका नाम है उत्तर कुर। उत्तर कुरु के बीच 
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में केवल कुछ ऊँचाई को लिये हुये एक गोल क्षेत्र है जो ४०० योजन लम्बा-चौडा है और इसी के 
अनुसार इससे तिगणा उसकी परिधि है, इसे जगंती कहते हैँ। यह जग़ती ऊपर उठती गई और कम- 
कम होती गई। तो यह मध्य में ११्योजन मोटो हो गई। और ऊँचे चलते-चलते दो कोश की 
मोटी रह गईं। यह सब एक वेदिका को घेरे हुए है। उसके ठीक बीच मे एक वाना रलो का पीठ 
है जो ८ योजन का लम्बा है, चार योजन का चौडा है और इतना ही ऊंचा है, वह १२ वेदिकाओं 
से घिरा हुआ है। इत सब वेदिकाओ के चारो दिल्लाओ भें चार-चार द्वार हैं। इन सबके बीच मे 
सुदर्शन नाम का जम्मू वृक्ष है। जम्मू द्वीप के बीच रहने वाले मेझ का नाम भी सुदर्शन है और उप् 
मेह के पास उत्तर दिश्ला में जो एक पृथ्वी काय का जम्ब वृक्ष है, वृक्ष क्या, वह तो एक पृथ्वी है, 
मंगर इसका आकार ऐसा है कि जैसा जम्बू वृक्ष का भाकार होता है, इस वृक्ष पर बुछ अक्ृत्रिम 
,चेत्मालय भी है ' यह एक ठोस बज्ममय पृथ्वी का वता हुआ है । तो वह सुदात नाम का जम्मू वृक्ष 
जिसका तना दो योजत का ऊचा है, जिसका फैलाव ६योजत का ऊंँचाहै, मध्य भें ६ योजन 
चौडा उसका गोल मण्डल है, ऐसे वहा अन्य १०८ जस्लू वृक्ष और हैं जहाँ पर देव-देवियों का विहार 
होता है, बडा सुरम्य स्थान है, इस जम्तू वृक्ष के योग से इस द्वोप का नाम जम्तू द्वीप पडा । 
जम्बू द्वीप को घेरकर जम्ब हीपसमासमेतसभस्त तियंकलोक के विस्तार का दिग्दशन--उस 
अम्तू द्वोप को पैरे हुये लवण समुद्र है, जम्बूद्ोप जहा सम।प्त होता है, गोल आकार वाला है थाली 
की तरह चिपठा है। जम्लृद्वीप की प्तीमा जहाँ समाप्त होतो है चारो तरफ गोल एक वेदिका बनी 
हुई है, उसके बाद लवण मंमुद्र शुरू होता है। इसका नाम लवण समुद्र क्यों रखा कि इसका जल 
खारा है। खारे गण वाले जल के सम्बन्ध से इस समुद्र का नाम लवणोद प्ठा। लवण और उदक, 
उदक शब्द की सिद्धि होने से यहाँ समान में उद रह गया। नमक की तरह खारा जल जहाँ है उसे 
लवणोद कहते हैं। सूत्र में शब्द दिया है -जम्पृद्वीप लवणों दादय । इसमे तीन शब्द हैं--जम्ृद्वीप, 
लवणोद आदि | समास होने पर अर्थ हुआ कि जम्बूद्वीप और लवोद है आदि में जिसके ऐसे अनेक 
द्वीप समुद्र हैं। अम्बृद्रीप तो द्वीप हैं और लवणोद समुद्र है, इस तरह से आगे-आगे जितने द्वीप 
समुद्र हैं, उन समुद्रों के बाद हीप धेर करके उसके वाद समुद्र, उसके वाद द्वीप ऐसे र-मेर पेकरके 
असम्याते द्वीप समुद्र पाये जाते हैं, उनका नाम बडा शुभ है। लोक मे जंसे अच्छ नाम होते हैं 
वैसा ही अच्छा नाम है उनका। जैसे प्रथम ७ द्वीप और ८ समुद्र के नाथ देखिये--सव हीप समुद्र 
के ताम तो रखे ही तहीं जा सकते, क्योकि ये असंस्यात्े हैं फिर भी प्रारम्भ के ८ द्वीप समुद्र के ताम 
और अन्त के ८ द्वीप समुद्र के नाम यहाँ याये जाते हैं तो शुरू के जो हरीप भरमुद्र हैं व इस प्रकार हैं 
जम्बू ढीय, लवणोद, घातुकी खण्ड, काभरोद, पुष्करवर, पुष्करोद, वाशवीवर, वारुणोद, क्षीरवर, 
क्षीरोद, घृतवर, घृततोद, इक्षुवर, इश्ृुद, नत्दीशवरवर, नन्दीश्वरोद इन द्वोप समुद्रो के जेसे-जेसे नाम 
हैं उनका जो अर्थ है, वैसी हो उनकी विशेषता है। इस प्रकार असख्याते द्वीप समुद्र पाये जाते हैं 
जिनमे अन्तिम द्वीप का नाम है स्वयवभूरमण द्वीप । और अन्तिम समुद्र का नाम है स्ववभूरमण समुद्र । 
लोक के प्रमाण का दिग्दर्शन -इससे कुछ आगे का क्षेत्र भी ज़िय स्लोक में है। ये सब दीप समुद्र 
कितने असस्याते हैं” उसका प्रमाण है कि ढाई सागर प्रमाणकाल में जितने समय होते हैं उतनी सल्या 
मे द्वीप समुद्र हैं । बहुत अ्स्पाते हैं । जब एक सेकै्ड में कितने समय होते हैं ' वे हो ही अनगिनते 
हूँ दो फिर मिल, फिर घण्ठा, दिल, रात, हजार वर्ष, अर वर्ष, पत्य, कोडा-कोडी पत्य, सागर, ढाई 
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मागर-तो बहुत समय होता है, उस ढाई सागर प्रमाण भे जितने समय हो उत्तने द्वीप समुद्र हैं। अब 
इससे अन्दाज लगा सकते हैं कि जम्बू दीप तौ एक लाख योजन के विस्तार का है और उससे दूता 
ममुद्र, उससे दूना द्वीप, उससे दूना समुद्र, ये तो दूने दूने चले गये हैं और हैं ये सब उतने असख्यात कि 
ढाई सागर प्रमाण काल में जितने समय होते, उतने | तो अब कितना बड़ा क्षेत्र हुआ ” यह सब क्षेत्र 
एक राजू से भी कुछ कम है. और ऐसा ऐसा एक राजू चौडा मोटा माने उसे कहते हैं एक घनराजू । 
इस तरह ३४३ घतराजू प्रमाण लोक है। लोक को रचना इस ढग से है कि जेसे मानों ७ आदमी एक 
समान ऊँचाई वाले एक के पीछ एक खडे हो पर फैलाकर, हाथो को कमर पर रखकर, तो जो उनका 
संस्थान बना उस तरह का लोक का सस्थान है। तो जब सामने से देखते हैं तो नीचे फैला हुआ है 
लोक, बीच में सिक्रुहा है कुछ और ऊपर जाकर फैला है, फिर स्रिकुड गया, पर पीछे देखो तो सब 
जगह ७-७ राजू मोटा है , लोक में उस स्थान को परसिये जहाँ चौथा आदमी खड़ा है, उस चौथे 
आदमी के मानों गर्दन प्रमाण नीचे तक का जो क्षेत्र है उसका वास प्रसनाली है। इस च्सनाली में ही 
नीचे बरको की रचता है भौर मेर पव॑त के आस-पास गरियंकत लोक की रचना है। इस तिर्यंक लोक से 
ये असख्याते होप समुद्र हैं। अब बतलाते है कि असस्या से द्वीप समुद्र किस आकार मे पडे हुए है ? 
ट्विद्विविष्कस्मा पूर्वपुर्वंपरिक्ष पिणो बलयाकुृतयः ॥८॥॥ 
ये द्वीप और समुद्र दूनेनदूनें विस्तार वाले और पहले-पहले को बेढे हुए चूड़ी के आकार वाले 
है। दूने-दूने विस्तार वाले, अर्थात जितना विस्तार जस्बूद्वीप का है उससे दुना विस्तार लवण समुद्र 
का है। जितना लवण समुद्र का विस्तार है उससे दूना धातुकी खण्ड का है। इस तरह दुने-दूने विस्तार - 
वाले द्वीप समुद्र चलते गये हैं और वे पहले-पहले को बेढे हुए हैं। लवणसमुद्र ने जम्मूद्वीप को बेढा है, 
आदिरी समुद्र ने आखिरी द्वीप को वेढा है । उसके भीतर जो ओर समुद्र हैं उसे दीप ने बेढा है, याने 
जम्बूद्वीप को छोडकर बाका समस्त द्वीप समुद्र चुडी के आकार की तरह गोल-गोल हैं। विशाल वि- 
प्कम्म वाले है। बीच मे उसकी रचना नहीं है। इस द्वीप समुद्र को रचना अठपद नही है, किसी भी 
दिश में कही कोई द्वीप हो, कही कोई समुद्र हो ऐसा नही, कितु वे सब एक हुसरे का बेढ करके बने 
हुए हैं इसीलिये सूत्र मे पूर्व-पूर्व परिक्षे पिण शब्द दिया है। यह अन्य बाकार में नही है कि कोई 
द्वीप चोडा हो, तिखूटा हो, कोई समुद्र और ढग का हो, वे सब गोल आकार मे हैं, इसो कारण पृत्र मे 
बलयाक्ृतया शब्द दिया है चूडी के आकार वाले | ये असस्याते द्वोप समुद्र अपने से पहले वाले द्वीप 
और समुद्र को घेरे हुए ये सब,द्वीप समुद्र हैं, और वे पहले से आगे-आग दुनेदूने विस्तार वाले हैं। 
यहाँ तक जो कहा गया सो समझ बचे ले किन जब तक यहू ने बत्ताय जाय कि जम्बूद्वीप कितने विस्तार 
का है तब तक भागे के द्वीप समुद्र का विस्तार नही समझा जा सकता । दुने-दुने विस्तार वाले हैं, पर 
है कितने बडे ? यह बात तब ही जानी जायेगी जब जम्बूद्वीप का विस्तार बताया जाय । तो अब जम्बू- 
द्वीप का ही विस्तार बताने के लिये यूत्र कहते हैं। 
तसाध्ये मेस्ताभिवेत्तो योजनशतसहस्रविष्कप्ों जम्बुद्ीप ।!दी॥ 
जम्ब दीप के स्थान आकार विस्तार आदि का दिदर्शन--उत्त समस्त द्वीप समुद्रो के बीच 

में जम्बूद्गोप है, जिस जम्बूद्ीप का विस्तार एक लाख योजन का है। यह जम्मूद्वीप चडी के आकार 
नही है, कितु थाली के आकार है। यह तो सबके मध्य में है ता इसलिए थाली के आकार है। उस 
जम्बूद्वीप के ठीक बीच में मेरुपवेत है, इसी कारण जम्बूद्वीप को भेरतामि कहा गया है याने मेर है 
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नाभि में जिसके, ऐसा जम्बूद्ीप और यह गोल है। अच्छा, जम्तृद्वीप को बताया गया है कि सबके बीच 
में जम्बूह्वीप है। साक्षात तो लवण समुद्र के बीच में है जम्बूद्रीप, मगर जब सब द्वीप समुद्र पूर्व-बु्वे से 
घिरे हुए हैं तो उसमे यह भी कहू सकते कि समस्त द्वीप समुद्रो के बीच में जम्बृद्वीप है। तो जम्लूद्वीप 
का विस्तार कितना हुआ ” एक लाख योजन का । यह सूची विस्तार है, जिसे डाईमेटर कहते याने 
सीधा विस्तार | इसको परिधि अगर खोजो जाये कि यह भाखिर कितना गोला है ता इसकी परिधि 
३१६३२७ योजत है और उससे इतमा और अधिक ३ कोश १२८ धनृप ६३, इसके अतिरिक्त आधा 
अ गृल और है और थोडा और बधिक है, इतता जम्बूद्वीप का परिधि क्षेत्र है। इस जस्ूद्वीप से भिडी 
हुई एक वेदिका है अथवा जगती कही गई है, जो आधा योजन की गहरी है, प योजन की ऊंची है 
और मूल मे, मध्य मे, अन्त में क्रम से १३ योजन, ८ योजन और ४ योजन की मोदी है, व्यय है, 
बैड्य॑मणि से रचित है, जिसके वीच में सभी रत्न पड़े हुए हैं। ऐसी वेदिकां है जिसके चारो दिशाओं 
में चार बढ़े द्वार हैं, जितका वाम विजय, वेजन्त, जयन्त गौर अपराजित हैं। इत द्वारो का परुपर में 
कितना अन्तर है ? विजय और वेजयन्त का अन्तर ७६०५२ योजन तथा आधा योजन तथा पाव योजन 
और आधा कोश, कोश का चत॒र्थ भाग ३२ धनुप तोन अगुल और एक अगृल का चौथा भाग और 
इसके अतिरिक्त कुछ अधिक आधे अगूल का चौथा भाग इतना अन्तर है एक द्वार से दुसरे हार के 
बीच मे । ऐसो उस सुन्दर रमणीक वेदिका के बीच जम्बूद्रीप को समस्त रचना है। जमूद्रोप समस्त 
दोष समुद्रो मे एक बडी महिसा के साथ गाया जाता है। ज्योतिष महल जितना है वह सब इस वस्तू- 
द्वीप मे रहने वाले सुदर्शन मेरे की परिक्षमा देते हैं, आदिक विशेषताओं के कारण जम्हद्वीप एक अधिक 
महनीय द्वीप विशेष है। 


भोक्ष शास्त्र नाम को सायक्ता-इस प्रत्य का वाम है तत्त्वार्थ सूत्र । इसका दूसरा नाम है 
मोक्षश्ञास्त्र । जिसे बडी श्रद्धा से लोग पढ़ते हैं, प्रत्येक अष्टमी, चतुर्दशी को प्राय करके महिलाएं पाठ 
करती हैं। दश लक्षण के दस दिनो में जिसका प्रतिदिन पाठ होता है। एक-एक दिन में एक-एक 
अध्याय का अर्थ होता है, यह है वह तत्त्वाय सूत्र । इसका नाम तत्त्वायंमृत्र क्यों है कि तत्त उहित 
अथ का जिसमे वर्णन है, इसलिए इसका नाम है तत्त्वाय॑यूत्र। इसका ताम मोक्ष शास्त्र क्यों है? 
ससार में रलने वाले जोवो को तसार के दुःखो पे छुटकारा पाने का उपाय इस ग्रय में बताया है, इस 
इस कारण इसका ताम है मोक्षश्ञास्त्र । सबसे पहले सूत्र क्या है ? सम्परदर्शत ज्ञान चरित्राषिमोक्ष- 
मार्ग , अर्थात सम्यग्शत, सम्येस्गान, सम्यकचारित्र ये ससार ये दु खो से छूटने के उपाय है। इसे 
बताया जा रहा है इस यृत्र द्वारा ससारी जीवो को । उनको दु ख का पता है इसलिये दू ख कैसे मिलता 
उसका निदान क्या है इस वात को पहले नही कहा । दूसरी वात यह है कि पहले अगर दुख की बात 
कह देते तो ये ससारी जीव पहले से ही घवडा जाते, ढु ख़ की बात सुनना कोई पसद तहीं करता। तो 
उप दु ख के विस्तार की बात पहले नही कही, कितु सीधा मोक्ष का उपाय क्या है यह बात कही। 
कोई थोडा आराम मिले, थोदा विश्वास मिले, थोडी सुवुद्धि की बात कही जाये। पीछे वतायेंगे कि 
दुख॒क्याहै। यो ही पहले-पहलें मोक्ष मार्ग को बात कही । 

सम्पक, प्रकाश-सम्यस्द्शन, सम्यर्शान, सम्पक्चारिश, ही मोक्ष का मांग है। सम्यर्दशन 
मायने उसका एक निष्पक्ष झूप लक्षण कि अपने बात्मा का जेसा अपने आप सहज स्वहप है, स्वभाव 
है, याने जो मैं स्वय अपने आप पर सम्बन्ध बिना अपने आप जो कुछ हो सकता हूँ, जो मेरा स्वरूप है 
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जो स्वभाव है उस रूप अपना विश्वास करना उसे कहते है सम्यर्दर्शन । यह सम्यस्दर्शन क्या है ? 
यह एक अमृततत्त्व है। यह ही बात अगर किसी में आ जाये कि मैं एक ज्ञान मात्र तत्त्व हैँ, एक सहज 
चंतन्यस्वरूप हूँ और इस के प्रतिपक्ष मे जितनी बातें हैं वे सब एकदम हदें, श्रद्धा मे न रहे, जैसे मैं पुरुष 
हूँ, स्त्री हूँ, व्यापारी हूँ, पढित हूँ, मैं सुखी दु खी, मैं रक राव, मेरा गृह घन, गोधन, प्रभाव, ये आत्मा 
न जचे आखिर जीव यह अपना परिचय ही तो बना रहा है। सो अनात्मत्व की ये बातें न रहे केवल 
यह रहे कि मैं सारे जग से निराला, देह से मी निराला ज्ञानमात्र तत्त्व हूँ। यह बात श्रद्धा में आये 
यही है सम्यक्त्व क। प्रिचय। इतनो सी बातें पाये बिना इस जगत में रुलवा हो रहा है। एक अपने स्व- 
भाव के परिचय के बिता ससार में रुलवा हो रहा है। तो यह अन्‍न्तस्तत्त्व के दशेन की बात किये 
जाओ। बस यही सार बात है और वाकी तो सब सासारिक खेल की बातें पुण्य पाप के अनुसार बातें 
होती है। उसमे बुद्धि न रखता चाहिये कि मैं करने वाला हू, मैं ऐसा हूँ, यह मेरा है। ये बाहरी बाते 
है, ये जीव को अधेरे भें रखती हैं। जीव को अ घेरे से हटाकर उजेले मे पहुँचे इसके लिये मूल मन्त्र 
यही है कि अपना जेसा सहज स्वभाव है, स्वरूप है उस रूप अपनी श्रद्धा करे। हालत हो रहो है. 
इतनी सब कुछ, लेकिन यह क्यों हो रही है ” तो यह कर्म उपाधि का सम्बन्ध है। निमित्त नैमित्तिक 
योगवश हो रहा हो है । पदार्थ सब अपने-अपने में परिणमते हैं मगर जब भी विकार अवस्था होती है 
तो यह पर सन्निधान बिना नही हो रही है। 


सम्परज्ञान को कला का लक्ष्य अन्तस्तत्व--हो रही है विभाव की इतनी सारी गड़बड़ पर 
गडवबड होने पर भी हमारे ज्ञान मे ऐसी कला है, ऐसी महिमा है कि हम उस गड़बड़ को उपयोग में 
न ले और अन्तश्रकाशमान जो आत्मा का सहज स्वरुप है उसको ज्ञान मे लें, आत्मानुभूति का यही 
उपाय है, उस गड़बड़ को ध्यान मे न ले। गड़बड़ नही है यह बात नहीं कह रहे। सबके होती है। 
हम मनृष्य भव मे हैं, इसको मना नहीं किया जा रहा, पर ज्ञान में एक ऐसी कला है कि वह इस अब- 
स्था को अपने उपयोग मे न ले और अपना जो एक सहज स्वरूप है उसको ज्ञान मे लें। यद्यपि यह्‌ 
वात कठिन है लेकिन सम्भ5 है। ज्ञान के उपयोग की ही तो वात है। जब हम यह देखते हैं कि 
ज्ञान में किसो को बसा लेते है, उसकी धुन हो जाती है तो हमे यहध्यान में नही रहता कि हमारा कौन 
है, क्या है ? बहुत सी बात ध्यान में नही रहती । जैसे एक रात लो। मानों आप अपने कमरे मे 
बैठे हैं। आंगन मे गेहूँ फैले है सूखने के लिए, क्यो कि मानो कल उन्हे पीसना है। अचानक तेज बारिस 


आ गई तो आप उन्हें उठाने के लिए झट दौडते हैं। मात लो आप के कमरे का दरवाजा था भी: 
और उस तेजी पे दौडते हुए में दरवाजे का चौखट आप के सिर में लग जाए, पर में खून भी आ 


जाए फिर भी आप को उसका पता नही पढ़ता । क्यों पता नहीं पडता ? इसलिए कि आपका ज्ञान 
उन गेहुँओ में गड गया। आप का उपयोग उन गेहुओ की तरफ लग गया, प्िर कौ तरफ नही रहा, 
इससे उसकी खबर नहीं रहती ! ठीक इसी तरह यह ज्ञान जब आत्म स्वभाव की बोर गड जाता है 
तो वहाँ फिर इस्त शरीर तक का भी भान नही रहता । मैं एक चतन्यस्वरूप शञानमात्र हूँ, बस इसी 
की तो स्राधना करता है! इसी के सहारे अच्छा ध्यात बनेगा, भव-भव के कर्म कटेंगे। इसके साथ 
सयम है तो सयम है और आत्मज्ञान विना जो सयम है वह एक प्रकार का परिचय तो है मगर वह 
सम्पक्चारित्र नहीं। अब जाना अपने आप को कंसा अनुभव करना । सबसे बडा बावक है तो भीतर 
मे जो अह॒भाव बसा है वह बाधक है। वह कैसे निकले ? पर्याय में अहभाव पडा है। जब-तक पर्याय 
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में महभाव लेशमात्र भी रहता है तब तक यह जीव ज्ञात में नहों है। यह अहभाव कैसे मिटे ? इसके 
मिटाने की तरकीब क्या है ! क्या ढेला पत्थर मार कर मिठाया जायेगा ? नहीं | अरे इसके मिटाने 
की तरकीब यही है कि वस्तु के स्वरूप का सही परिचग्र करना है। जैसा कि वह अपने द्रव्य, क्षेत्र, 
काल भाव से है उस तरह से निरखना है। इस तरह के निरखने मे बडी समझ के बाद भेदविज्ञान 
जागता है । प्रत्येक पदार्थ एक दूसरे से अत्यन्त भिन्‍ल है। फिर भेद विज्ञान जगने से यह फल मिलेगा 
कि अनात्म तत्तों से यह उपेक्षा कर देगा । ओर फिर अपने जो आत्मा का वास्तविक रूप है उस हुप 
अपने को मानेगा, अनुभवेगा, बस यह जो वृत्ति है, यह जो उपाय है, यह हो स्तार के दु ब्वो से छूट- 
कारा पाने का एक उपाय है। यही है सम्यरदर्शन । इसके पाते के लिए यो प्मश्षिये कि इज्जत पोजी- 
शत धत्र जिसके कारण इसका नयेन्तये ढग से व्यवहार चलता है। अहुकार, ममकार -े मेरे हैं, 
बृटठम्ब के नाते जगते, ये मेरे हैं, दूसरे के हैं, या अपनी मित्रता के नाते से जगते, ये मेरे हैं थे गैर हैं। 
तो कभी ज्ञान के नाते से भी तो देखों। जैसा हम बोलें वेसा माने तो वह मेरा ओर जैसा हम बताये 
वस्ता न माने तो वह गैर । याने इस मिथ्यात्व की, इस मोह की कितनी गहरी जड़ बना रखी है, 
इसके निकले बिना कोई चाहे कि हमारा उद्धार हो जाये तो नहीं हो सकता। 


आत्मानुभ्वन के पोरष में अनात्मतत्त्त के परिहरण व अन्तस्तत्त्व में स्वानुभवन के उद्यम- 
आत्मानुभव कैसे बने, इसके लिये सारी इज्जत पोजीशन खाक में मिलाती होगी। एक बालकवत 
सरल बनमा होगा | अहभाव न रहे ऐसी वृत्ति बने तो उसे आत्मा के निकट पहुँचने का अवस्तर है। 
अनन्त काल के लिए ससार के सारे दु खो से छूट जाने की बात महान है, पर ऐसे महात लाभ के 
लिए कितना बलिदान हमकी करना चाहिये। जो मान रखा है अनात्मतत्त्व हप को अपना-अपना वह 
मारा का सारा बलिदाव करना होगा तब उस महान तत्त्व का लाभ होगा। छोटी-छोटी बातो के 
लिए तो बडे सुभट बने हैं, बडे समझदार, हठवान नात। प्रकार की बातें मगर एक अन्त रवहूप 
के जानने के लिये, इसके परिचय के लिये, अतुभव के लिये कैसा पौरुष करना चाहिये उसके लिगे 
बुद्धि नही जगती । बाहरी-बाहरी बातो के लिए तो बुद्धि बहुत जगती। तो मोक्ष का उपाय पाने के 
लिए कितना मेद विज्ञान का हमे काम पडा है। जब कोई इसके निकट आता है वह समझ पाता 
कि अभो हम कितना पीछे हैं ” किम पद में हैं, किस जगह हैं अभी हमे कितना उठता है ? कितना 
जाना है। तो एक आत्मा के सहज स्वभाव को किस रुप में अनुभव करना मैं 8. जान- 
स्वरुप हूँ, शान ही ज्ञान हूँ, देखो पर्याय की बात यहाँ अग्ा ज्ञान भे नही लेना। यो बना कुछ 
रहता नही । जो है सो है, मगर यहाँ अपने को स्वभाव रुप में परखे कि मैं कसा हूँ। जैसा स्वभाव 
है अन्त प्रकाशमान हैं उप्त छूप अपने को निरखें कि मैं यह हूँ, ओर जो गुजर रहो हैं, जो परिस्थिति 
है, जो बीत रही है उस रूप अपने को कबूल न करें। परतत्त्व है, मगर उसे आत्मा रुप तमा्तें। मे 
ज्ञानमात्र हँ, जब यह देखें तो यह ध्यात में आएगा कि मेरे स्वरूप में किसी अच्य का प्रवेश ह 
किसी भी पदार्थ के स्वरुप में किसी दूसरे का प्रवेश नहीं है, नहीं तो वह चीज हो विगड़ जाये। 
स्वरूप सवका अपना एक हैं, जब अपने को स्वरूप रूप मान लिया, देखो क्च जबरदस्ती मात ये 
फिर कुछ सहज मातने में आाएगा। एकीभाव स्तोत्र में तो यह कहा कि हे प्रभो ! आपका हा > 
हमे ऐसा लगता कि एकदम हम तो आप में समा गये, इस प्रकार का जब ध्यान बनता है तो एक 
अद्भुत तृष्ति उत्तल्‍्त होती है। इससे यहाँ निर्णय करें कि स्वरूप साम्य में लगा हुआ ध्यान जब बुद्द 
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तृप्ति देता है तो यदि ऐसा अनुभव बनाया जा सके कि मैं अपने स्वरूप में तल्मय ज्ञानमात्र हूँ तो 
क्या अपने में अनुभव नही किया जा सकता ? तिज में अपना ज्ञान ने पहुँचा सकू यह कैसे हो 
सकता ? मैं तो ज्ञानमात्र हूँ। 

सम्यकक्‍त्व लाभ के लिये उचित मतन--मेरे स्वरूप मे किसी अन्य का प्रवेश मही । जब अन्य 
का प्रवेश नही भौर स्वरूप ही स्वरूप देख रहे है तो मुझें भार कया ” जब इस दष्टि में लग रहे है 
तो स्वरूप में भार नही। स्वरूप अपना है। यह अपने आपके परिचय की बात है। मैं ज्ञानघन हूँ । 
घन कहते हैं वही वही, उसके अतिरिक्त दूसरी बात नहीं। मैं ज्ञानघन हूँ, भेरे स्वरूप में अपूर्णता 
नही, थाने मेरी जो सत्ता बती है तो ऐसा नही कि मैं आधा बना, आधा अभी नहीं बना । आधा तो 
कोई चीज होती ही नही । लोग कहते कि अभी हमारा मकान आधा बना है पर जितने परमाणु है वे 
सब पूरे हैं, अधूरा कुछ नही हुआ करता | जो चीज अधूरी है वह कुछ है ही नहीं। तो जब अपने 
आपके स्वरूप को देखा कि यह मैं श्ञानमात्र हूँ तो वहाँ यह रष्ट होगी कि मैं अपूर्ण तही । स्वरूप की 
बात कह रहे हैं, परिणति की वात नहीं कह रहे। जैसे कोई मकान बना रहा तो वह मकान को 
इष्ट मे रखकर कहेगा कि अभी हमारा मकान अधूरा पड़ा है, पर वस्तुओी को इष्टि मे रखकर देखे 
तो अधूरा कुछ नहीं हुआ करता । तो ऐसे ही हम ससार मे हैं और हमे मोक्ष चाहिये। हमको उपाय 
बनाना है, ऐसी दृष्टि रखेगे तो अधूरा लगेगा कि हमे तो अभी बहुत्त काम करने को पडा है, मगर 
यहाँ तो स्वरूप की निगाह से बोल रहे हैं। मैं ज्ञानघन हूँ, मेरे स्वरूप में बपुर्णता नहीं अतः मैं 
कतार हैँ मेरे करने को कया रहा ” जब मेरी सत्ता मे कमी हो तो पूरा वही वन पाया तो कुछ 
करना चाहिये जिससे कि पूरा हो जाऊं। स्वरूप की बात कह रहे हैं ऐसा तो है नही । स्वरूप परिपूर्ण 
है इसीलिये कतार हूँ । मै सहज आनन्द स्वरूप हूँ । स्वरूप को देखो--स्वरूप में कष्ट कहाँ पडा ? 
स्वरुप ज्ञानहुप है। ज्ञान ज्ञानहप बंता रहता है। स्वरूप की बात | उसमे कष्ट का कहाँ माम है 
स्वभाव से कहाँ कष्ट आता है ” औपाधिक भाव की बात गुजर रही है उसे तजर मे न लें । स्वरूप 
को देखना । भेरे में कष्ट नहीं, अतः स्वयं तृप्त हु। स्वरूप की बात है, ऐसी भीतर भे अपने आपके 
स्वरुप भे रृष्टि रहे बस यही सम्यक्त लाभ का उपाय है। 

परत हैमवत हरिविदेह रम्यफहैरण्यव्तेरावतवर्षा क्षत्राणि ॥१०॥ 


जम्मू हीपस्प क्षेत्रो मे प्रथम क्षेत्र भरत क्षेत्र का परिचय- इस जम्बूद्वीप में सात क्षेत्र है । 
जम्बृद्वीप एक गोल पेरे वाला है जेसा कि ऊपर के सूत्र मे कहा गया है और उसमे बीच में ६ बडे 
पर्वृत पड़े हुये हैं जिनका नाम है कुलाचल | तो उन्त ६ पव॑तो के कारण उस गोल जस्बूद्वीप के ७ भाग 
हो जाते हैं, जिसमे दक्षिण की ओर से उत्तर की ओर तक इस प्रकार के नाम हैं-- भरत, हैमवत, 
हरि विदेह, रम्यक, हैरण्यवत और ऐरावत। यहाँ पहले भरत क्षेत्र का कुछ वर्णन किया जा रहा है। 
प्रथम यही जिज्ञासा होगी कि इस क्षेत्र का नाम भरत क्यो रखा गया | तो भरत जो नाम रखा है तो 
मुख्य उत्तर तो यह है कि यह एक अनादि से प्रसिद्ध रह ताम चला आया है, पर इस युग मे जिसके कारण 
उसकी प्रसिद्धि हुई है उसका कारण यह है कि यहाँ कर्मभूमि की आदि में चक़वर्ती राजा भरत हुये 
थे जो प्रथम तीर्थंकर ऋषभ देव के पुत्र थे । तो उन क्षत्रिय भरत चक्रवर्ती के , सम्बन्ध से इस क्षेत्र का 
नाम भरत पड़ा है। इस भरत क्षेत्र मे जो कि पहले कुलाचल हिमवान परवेत और जस्लृद्वीप की 
वेदियों के बीच मे है विजयाद्े पर्वत है, और हिमवान पर्व॑त से गया और सिंधु ये दो नदिया निकली 


( ४२ ) 


हैं, जिस कारण से भरत क्षेत्र के ६ खण्ड हो जाते हैं। जिनमे मुख्य खण्ड तो आये खण्ड है, शेष ५ 
स्लेच्छ खण्ड हैं। इस आये खण्ड में एक विनीता अथवा अयोध्या नाम की तगरी है, जिसका विस्तार 
१२.योजन लम्बा, € योजन चौडा है। उस नगरी में प्रथम तीर्थंकर आदि देव हुये और उनके पृत्र 
भरत चक्रवर्ती हुए। ये ६ खण्ड के अधिपति थे। जो तीन खण्ड के अधिपति होते हैं बे नारायण 
कहलाते हैं और जो ६ खण्ड का अधिपति होता है वह चक़्वर्ती होता है। तो अवसपिणी काल मे 
याने इस कलियुग के प्रारम्भ में कर्म भूमि के आदि में जब राज्यों का विभाग बना और राजाओका 
विधान बना उस समग्र भें सबसे प्रथम राज्य भार भरत चक्रवर्ती का था, ऐसे उस समय के प्रधान 
चक्रवर्ती भरत के सम्बन्ध से इस क्षेत्र का नाम भरत क्षेत्र हुआ । यह भरत क्षेत्र हिमवान पर्वत और 
तीनो ओर समुद्र है, इनके बीच में है भर गगा, सिंधु नदी के कारण एवं विजयाद्ध बीच मे होने के 
कारण यह क्षेत्र ६ भागो में विभकत हो बया है। 

विजयाध॑ नाम की सा्थकता के वर्णन के साथ विजयाधगिरि का परियय-अब हस क्षेत्र के 
बीच में जो विजयाद्ध पर्वत है उसका नाम विजयाद्ध क्यों रखा गया क्यों प्रसिद्ध हुआ! इसका 
कारण सुनिये । कारण यह है कि चक्रवर्ती जब एक ओर से तीन सण्ड का विजय प्राप्त कर लेता है 
तब आधी विजय मानी जाती है, और इस पर्वत के दूसरी तरफ के रहने वाले ३ खण्हो पर विजय पा 
लेता है तो वह चक्रवर्ती कहलाता है। तो यह पर्वत आधी विजय, पूरी विजय इनके विभाग से बना 
है इस कारण इस परत का वाप्त विजयाद पर्वत है।यह विजयादं पवत एक चाँदी जैसी धातु को 
पर्वत है, इसका विस्तार ५० योजन है, ऊंचाई २५ योजन और अवगाह मायने जमीन के नीचे, यह 
एक कोश अधिक ६ योजन है। यह विजयाद्ध॑ पर्वत पूर्व की ओर समुद्र को छुवे हुए है ओर पश्चिम 
की ओर भी समुद्र को छुबे हुये है याने जम्हूद्वीप के चारो ओर लवण समुद्र है। तो यह छट्ो कुलाचल 
भौर विजयाद् ये लवण समुद्र के दोनो कोरों को छये हुए है। जिनमे विजयाद्ध पवेत तो कुछ समुद्र की 
तरफ भी बढा हुआ है जिस पर कुभोगभूमियों की रचनायें हैं। भरत क्षेत्र के अन्दर पूरद पश्चिम 
तक लम्बा जो विजया् पर्वत पढ़ा हुआ है सो उसके दोनो कोरो मे चू कि उत्तर दक्षिण में कमती 
बढती है, उत्तर की बोर की लम्बाई अधिक है और दक्षिण की ओर की लम्बाई कम है । तो इस 
स्थिति में दोनों किनारो पर उसकी बाहू बन जाती है तो पूरब और पश्ष्िचम के कितारे पर विजयाद 
की वाहु ४४० योजन और १६/१६ भाग तथा कुछ अधिक आधा योजन इतने विस्तार वाला है। यह 
विजयाद्ध का वर्णन इस प्रयोजन से किया रहा था ताकि चक्रवर्ती के दिग्विजय की वात विशेषतया 
मालूम हो सके कि वह किस तरह से विजयाद्ध को गुफाओं मे से पार करने ६ सण्ड पर विजय प्राप्त 
करता है। ्ट 
विजयाध पर्वत व उसकी गृफाओ का सक्षिप्त परिचय--हस विजयाद् पर्वृत के उत्तर कितारे 
की डोरी १०७२० योजन तथा १२/१६ भाग तथा कुछ अधिक है। इस डोरी के मायने यह है कि जब 
एक गोल जम्बूद्वीप मे दक्षिण को ओर जरा से हिस्से मे विजयाद्ध पर्वत पडा है तो उसका आकार अव 
घनप की तरह वन गया । मानों विजयाद्ध पर्वत तो डोरी की तरह सीधा लम्बा है और उप्त किनारे 
के जो जम्बूद्वीप की वेदिका है वह एक घनुप का बास बन गया । तो इस तरह घनुषाकार 'हो जाने से 
विजयाद पर्वत को एक डोरी का रूप बताया है। तो चू कि विजयाद्ध के उत्तर को तरक्ष लम्बाई 
अधिक है इसलिये उसकी डोरो अधिक विस्तार की है और फ़िर उस ढोरी को छए हुए धनुष की 


( ४३ ) , 

पीठ १०४७३ योजन तथा १४/१६ भांग है और जरा सा अधिक है। अब विजयाद/ं के दक्षिण तरफ 
की डोरी का विस्तार सुनो । यह डोरी उत्तर की डोरी से कम है, यह है, १७४८ योजन तथा एकयोजन 
का !वाँ भाग एवं थोडा और अधिक है। इस, डोरी के घनृष का पीठ ९७६७ योजन तथा कुछ अधिक 
है । इस विजयाद पव॑त के दोनो किनारो पर उत्तर वक्षिण में दोनों ही किनारो पर पूरव पद्िचम 
की ओर लम्बे वन खण्ड है, जो वन खण्ड सर्व ऋतु के उत्पल्न हुए फल और फूल और उत्तम वृक्षो से 

सहित हैं, वे वनखण्ड बेदियो से घिरे हुए है, जितकी लम्बाई विजयाद्ध पर्वत के बराबर है और चौडाई 
आधा योजन है। इस तरह सुन्दर वनखण्ड उस विजयाद्ध पवेत के दोनों ओर है।इस पर्वत मेसे दो 
गृफायें आर की पार हुई हैं जित गुफाओ मे से चक्रवर्ती विजय करने के लिए निकलता है इन गुफाओं 

के नाम हैं--तमिश्रखण्ड और प्रपात, विजयारद्ध पर्वत जितना चौडा है उतनी ही लम्बी ये गुफायें हूँ 

याने उत्तर दक्षिण की ओर ५० योजन लम्बी गुफायें हैं और पूरव पश्चिम की ओर १४ योजन की 

चौड़ी गुफायें है और इनकी ऊँचाई ८ योजन की है। उत्तर और दक्षिण दोनों ओर दो दरवाजे हैं 

जिन पर वज्ममय कपाट लगे हैं, जिन कपाटो को चक्रवर्ती निधि रत्नों के प्रयोगे से खोलता है और 

खोलने पर इतनी गरम विषैली हवा मिकलती है कि चक्रवर्ती को मय सेना के कुछ काल तक बाहर 

ही रुकना पडता है, जब गुफाओ का वातावरण शुद्ध हो जाता है तब चक़॒वर्ती मय सेता के उन गुफाओं 

मे से निकलता है। इन गुफाओ के वद्यमय कपाट ६ १/४ (सवा छह) योजन के चोडे हैं। एक कोश 

के मोटे और ८ कोश के ऊ चे हैं। इत गुफाओ में से गगा और सिंधु नदियाँ निकली हैं जो हिमवान 

पव॑त से गिरी है और इन गुफाओ से निकलकर लवण समुद्र में जाकर गिरी हैं। ये गया और सिधु 

नदी बहुत बडे विस्तार वाली है और इनका तामजोसार्थक है वह यह है कि गगा को तो कहते हैं उत्म- 

जला अर्थात इस नदी के जल के कोई एक तृण पत्ता आदिक कुछ भी डाला जाय तो वह ऊपर को 

फिका हुआ सा दोलता है और प्रिधु नदी को कहते हैं निमग्तजला, इसमें तृण आदिक ऋूछ भी डाला 

जाये तो वह भीतर को ओर प्रवेश करता है। इस तरह यह विजयाडं पर्वत कहा गया है । 


विजयाध पर्वत के ऊपर की रचनाओ का संक्षिप्त परिचय-विजयाद्ं पर्वेत के ऊपर क्या- 
व्या रचनायें हैं उसकी भी थोड़ी जानकारी करें| इस विजयाद्ध पर्वत परपृथ्वी तल से १० योजन ऊँचे 
दोनो किनारो पर १० योजन के विस्तार वाला एक कटाव है, जो पर्वत के बराबर लम्बा चला गया 
है। उन दोनो कटावो पर विद्याधर रहा करते हैं तब उत्तर तरफ के कठाव पर विद्याधरो की श्रेणिया 
हैं जहाँ पर विद्याघरो के ६० नगर हैं और दक्षिण तरफ के कठाव पर विद्याघरो के ५० नगर है। इन 
नगरो में विद्याघर जो रहते हैं वे कर्मभूमियो मे उत्पन्त हुए मनुष्यों की भाति है और वे बेती वाणि- 
ज्य आदिक पट्कर्मों से ही अपनी आजीविका करते हैं। सिर्फ विशेषता यह है कि उन विद्याघरो में 
मौलिक विद्याययें चली जाती हैं प्रश्ञप्ति आदिक विद्याओ के वे धारी होते हैं, तो विद्याधरों के नगर 
ऊपर १० योजन और चल कर दो कटाव और हो जाते हैं। जो १० योजन के विस्तार वाले हैं। 
पर्वत के समान जिनकीलम्बाई है, इस भाग पर व्यन्तरदेव रहते हैं, और उन व्यन्तरो श्रेणियों मे इच्ध, 
लोकपाल, सोम, यम, वरुण, वैश्वण और आभियोग्य, व्यस्तर देवो के निवाम है। इससे और ५ योजन " 
ऊपर चलकर शिखर तक आ जाते हैं, जिस पर ६ क्ूट है, जिनमे पूरव दिशा मे जो कुट है वह सिद्धा 
यतन कूट है, उसके ऊपर एक अक्षत्रिम जिन मन्दिर बना हुआ है, जिसके द्वार प्रव उत्तर और दक्षिण 
पे हैं और उसके बाद पद्चिम की ओर ८ कट हैं जो जिन मन्दिर की तरह के ही लम्बे चौडे हैं, उनमे 


(४४ ) 


विशिष्ट जाति के देवो का विवास रहता है। जहाँ जिन मन्दिर है उस कुट का नाम है सिद्धायतन 
कृट और ये जो ५ कृट हैं इनका नाम है दक्षिणा्डभरत कट, खण्डकग्रपात कूर्ट, माणिकभद्र कुट, विज- 
याद्ध कट, पूर्णभद्र कृट, तमिश्रागुहा ढूठ, उत्तराद्ध भरत कुट और वेश्रवण कूट। इस कृटो पर जिन 
देवो के निवास हैं वे हैं क्रमश दक्षिणाद्धं भाग देव, वृजमात्य देव, मणिभद्र देव, विजयाद गिरिकृमार 
देव, पूर्णभद्र देव, कुतमाल देव उत्तराद्ध भरत देव और वेश्ववण देव ।इन सब कृटो के होने से जो 
विजयाद पर्वत की ऐसी अनुपम शोभा हो जाती है कि जेसे मानो वह पर्वत का राजा हो, ऐसे इस 
विजयाढ़ पर्वत से भरत क्षेत्र के दो भाग हो जाते हैं गौर गगा, सिंधु नदी के कारण ६ खण्ड हो जाते 
हैं । इन ६ खण्डो पर विजय प्राप्त की थी, इस कर्मभूमि की आदि में भरत अक्नवर्ती ने . जिसके ताम 
इस क्षेत्र का नाम प्रसिद्ध हुआ है भरत क्षेत्र । 


ज़म्बूद्वीपस्थ हैमवत क्षेत्र का परिचय-भरतक्षेत्र के बाद उत्तर की ओर हैमवत नाम का 
दूसरा क्षेत्र है। इस क्षेत्र का नाम हैमवत क्यों पढा कि यह क्षेत्र हिमवान पवृत से लगा हुआ है याने 
हिमवान परव॑त से दक्षिण की तरफ तो भरत क्षेत्र है और उत्तरकी तरफ हैमवत क्षेत्र है। तो हिमवान 
पर्वत के निकट होते से इस क्षेत्र का नाम हैमवत क्षेत्र पडा है और यह क्षेत्र हिमवान और महू हिस- 
वान इन दो पव॑तों के बीच मे है, याने हैमवत क्षेत्र के उत्तर की तरफ महाहिमवान पर्वत है। सो 
हिंमवात महाहिमवान इन दोनो पर्व॑तों के बीच हैमवत क्षेत्र है जो बरावर प्रद और पहिवम में . 
इतने लम्बे चले गये हैं कि जहा तक समुद्र मिलता है। इस्त हैमवत क्षेत्र के बीच में एक गोल पतववत्त है 
जिसका नाम है शब्दवात । यह पर्वत १००० योजन का ऊँचा है, २४० योजन का गहरा है याते नीचे 
जमीन में है और ऊँचाई में, नीचे मे, बीच में सब जगह एक समान विस्तार वाला है। उसके बीच 
में तल भाग पर, स्वाती देवों के विहार करने का स्थान है । ह 

जस्ब दवपस्थ हरिव क्षेत्र को परिचय--हैमवत क्षेत्र के बाद उत्तर में हरिवर्ष नाम का 
तृतीय क्षेत्र है । जो क्षेत्र तिषध और महाहिमवातर इन दो पर्वत के बीच में है। अर्थात हरिवष नाम 
के क्षेत्र से उत्तर की ओर निषध पर्वत आता है। इस क्षेत्र का ताम हरिवर्ष इस कारण पढ़ा कि हरि 
ताम है सिह का । जैसे सिह श्वेत होता है उसी रग के यहां मनुष्य होते हैं। ये मनुष्य स्थिर भोगभूमि 
मे रहते हैं अर्थात यह जो भोग भूमि है वह सदेव रहती है। हैमवत क्षेत्र भी भोगभूमि में था। इस 
हि क्षेत्र के बीच में एक गोलाकार पव॑त पडा है, जिसका न।म है विक्ृतवान। इसको ऊंचाई वरगेरह 
शब्दवान पव॑त की तरह है। इस पर्वेत के ऊपर अरुणदेव का विहार स्थान है। इस क्षेत्र में मध्यम 
भोगभमि बताई गई है। जैसे कि भरत क्षेत्र मे जब दूसरा काल आता है उस समग्र जो मलुष्य 
तिर्॑चो के स्थान होते हैं वैसे स्थान इस भोगभूमि में सदा काल रहा करते हैं । 

विदेह क्षेत्र की अन्वर्ता--जम्बूद्रीप के वीचो वीच विदेह क्षेत्र है। यह विदेह क्षेत्र निषध 
पर्वत से उत्तर मे है बोर नील पर्वत से दक्षिण में है अर्थात विदेह क्षेत्र से ऐरावल क्षेत्र की ओर 
वील है, भरत क्षेत्र कौ ओर निष्ध है और पूव्व पश्चिम में समुद्र है। इस बोच महान विस्तार वाला 
यह विदेह क्षेत्र है। इसको विदेह क्यों कहते हैं ” तो विदेह का अर्थ है देहरहित । जिस क्षेत्र से मुनि 
जन सदैव देहरराहित होते रहते है' मुक्ति पाते हैं उस क्षेत्र का नाम विदेह है। विदेह के सम्बन्ध से 
उस देश का भी नाम विदेह पढ़ गया। जिसके देह नहीं है अथवा कर्मवत्ध की सन्‍्तान के विनाश 
के लिये देह होने पर भी जो देह मे शरीर सस्कार नही करते हैं ऐसे भव्य पुरुष विदेह कहलाते हैं। 
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यहाँ मुनिजन मोक्षमार मे प्रयत्न करते हुए मुक्ति को प्राप्त करते रहते हैं इस कारण इस पीर को 
विदेह कहते हैं। यहा कोई यह जिज्ञासा कर सकता है कि भरत क्षेत्र ओर ऐरावत क्षेत्र से भी तो 
भुनि विदेह हो जाते है, मुक्ति प्राप्त करते हैं, देह के सस्कार नही करते, विर्त रहते । फिर इस ही 
का नाम विदेह क्यों रखा गया ?इस जिज्ञासा का समाधान यह है कि भले ही भरत क्षेत्र मे और ऐरा- 
वत क्षेत्र मे भी मुनिजन मोक्ष प्राप्त करते है कितु हमेशा नहीं कर सकते। भरत और ऐरावत क्षेत्र 
में उत्सपिणी अवसपिणी काल का चक्र चलता है। तो जब-जब चतुर्थ काल आता है तब-तब यहाँ 
मुक्ति प्राप्त होती है। कितु विदेह क्षेत्र में तो सदा धर्म का मोक्ष के मार्ग का सद्भाव है। धर्म 

का विनाश कभी नही है ऐसी उत्क्ृष्टता की अपेक्षा विदेह वास्तव में वहाँ है, इसीलिए विदेह ज्ञज्ञा 
: उस क्षेत्र मे रखी गई है। ५ 


बिदेह क्षेत्र के दिशाओं की अपेक्षा से चार विधभाग-जम्हृद्वीप एक गोलाकार है और एक 
लाख योजन की सूची वाला है। उसमे भरत, हेमवत, हरिक्षेत्र के बाद विदेह क्षेत्र आया है, जिसका 
विस्तार बहुत अधिक है । जेसे बताथा था कि एक लाख योजन के १६० भाग करना, अब उनमे से 
जैसे एक भाग भरतक्षेत्र है। दो भाग हिमवान पर्वत है तो ऐसे ही विदेह क्षेत्र ६४ भाग प्रमाण है। 
वह विदेह जिसके बीचमे मेरु पर्वत है उसके ४भाग हो जाते हैं। दिशाओ की अपेक्षा पूर्वबिदेह, दक्षिण- 
विदेह, पश्चिम विदेह, उत्तर विदेह। पूर्व विदेह और पश्चिम विदेह तो कम भूमि हैं वहाँ से मुत्रियो 
की मुक्ति सतत होती रहती है पर दक्षिण विदृंह और उत्तर विदेह का जो थोडा भाग है, जो गजदत 
पर्बेतो से घिरा है उस भाग मे उत्कृष्ट भोगभूमि है वहाँ सयम नहीं, वहाँ से मुक्ति नही । यहाँ एक 
आश्का की जा सकती है कि ऐसा कहना कि मेर के पूर्व मे पूर्व विदेह है। परिचम में पश्चिम विदेह 
है। दक्षिण उत्तर के भी विदेह हैं। यह कहना कुछ व्यवस्थित नहीं बनता । कारण यह कि सूर्योदय 
जहाँसे होता है उसे पूर्व कहते हैं। तो जिस समय सूर्य निषध पर्वत से उग रहा है तो पश्चिम बिदेह्‌ 
वाले को पदिचम विदेह का पूर्वाद्ध पूर्व बन गया। जब सूर्य नील कुलाचल से उगा करता है क्॒टी मील 
से उदय हुआ तो पूर्व विदेह का उत्तराद्ध पश्चिम बन गया । कभी एक भाग में गजदन्‍्त के निकट निषध 
से उदय हुआ तो पूर्व, पश्चिम दिशा नही बन पात्ती है। देखोकि पूर्व विदेह मे सूर्य नील प्ेत से 
उगता है और निषध पव॑त पर अस्त को प्राप्त होता है। तो इस प्रक्रिया से अब पर्व मे नील हुआ, 
पक्ष्विम में निषध हुआ और समुद्र दक्षिण में हुआ । मेरु उत्तर में हुआ और इसी अकार जब परिचम 
विदेहू की बात देखते हैं तो वहा निषध पर्वत पर उदय होता है और नील पर्वत पर अस्त 
होता है। तो वर्हा पूर्व मे तो निषध कहलाया, पश्चिम मे नील कहलाया और दक्षिण से समुद्र हुआ 
भर उत्तर मे मेह हुआ | इस प्रकार उत्तर विदेह और दक्षिण,विदेह वह नहीं भी निश्चित दिशा मे 
बनता, क्यो कि उत्तर कुर में गधमादत नाम के पव॑त से उदय हुआ और माल्यवाल पर्वत पर अस्त 
हुआ तो यहाँ गन्धमादन पूवे में हुआ, माल्यवान परिचम में हुआ। वील दक्षिण मे हुआ। भेरु उत्तर 
पे हुआ। अब दक्षिण विदेह को और ही कथा सुनिये। देवकुर मे सोमनस पर्वत से उदय होता, विद्यत- 
प्रभ पर्वत पर अस्त होता । तो यहा सौमनस तो पूर्व मे कहलाया, विद्य त्रभ पश्चिम मे हुआ | निषध 
दक्षिण भे, और भेद उत्तर मे हुआ तो यहा कोई दिशा सही त बल सको दिशा की अपेक्षा कभी कछ्चु 
पूर्व में हुआ कभी कूछ पर्चिम में हुआ । तब फिर यह सिद्धात कैसे सही उतरेगा कि बिदेह के ऐसे 
चार दिश्ाओ के भाग है। इस जिज्ञासा का समाधान यह है कि उस तरह सूर्योदय ते हर जगह देखी 
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जाए तो दिशा सही नही बनती यह बात ठीक है, कितु यह वर्णन तो भरत क्षेत्र क्री अपेक्षा से किया 
है विदेह में बैठ कर दिग्विश्ाग यह नहीं बनाया जा रहा। इस भरत क्षेत्र मे सूर्योदय और सूर्यास्त 
के नाते पे दिशाओं का विभाग बनाया गया है, फ़िर उस विभाग के अनुसार देखेंगे तो भेर पव॑त से 
ये तब दिशायें सही बन जाती हैं। 


शम्ब होपस्थ उत्तर कूर नामक योग भूमि का कथन-विदेह क्षेत्र के ठीक बीच मे मेर 
पव॑त है, उसके पश्चिमोत्तर दिशा भे गध मालिनी है। इस देश के समीप रहने वाले देवारण्य वत 
से पूर्व में गधमादत नाम का वक्षार (गजदत) पर्वत है जो उत्तर और दक्षिण दिशा मे लम्बा है, पुर 
और पश्चिम दिला में चोडा है जो अपने दक्षिण और उत्तर के कोने से मेरे और नील पर्वत को छ्‌ 
रहा है, जो दो वनखण्डो से यृशोभित है, मूल, मध्य व अग्न भाग मे सत्र स्वर्णमय है, नील पर्वत के 
निकट ४०० योजत का ऊ वा है, १०० योजन का गहरा है कर्थात्‌ पृथ्वी के अन्दर है, ऐसा वक्षार 
पर्वत है। बह प्रदेश वृद्धि से बढ-बढकर मेरू के निकट पाच सो योजन ऊचा व चौडा है तथा१२५ 
योजन गहरा है। फिर होत होता जाता है भर तील पर्वत के णस्त २५० योजन चोडा रहता है, 
जिसकी लम्बाई ३०६०२ योजन तथा ६/१६ भाग तथा कुछ अधिक है। उसके ऊपर मेर के निकट 
१९५ योजन ऊचा व चौडा एक सिद्धायतनकूट है, उसके उत्तर की ओर गधमादन, उद्कवुर, गध- 
मालि, स्फरिक, लोहिताक्ष व आतद तामक ६ कट और हैं, जिसमे सिद्धायतनकूट में तो अक्ृत्िम 
जिन मन्दिर हैं, और शेष ६ कूटों में से स्फटिक व लोहिताक्ष इन दो कूटों पर दो दिकुकुमारी 
(भोमघरी व भोगवती) देविया रहती हैं उनके प्रास्तद हैं, शेष ४ कूटो पर देव निवास करते हैं। मेर 
के उत्तर दिशा मे पूर्व की ओर नील से दक्षिण की ओर कच्छ नाम के देश से पश्चिम की ओर 
माह्यवात्र नाम का वक्षार पर्वत (गजदत) मिलता है. उसके ऊपर भी मेरु के निकट एक सिद्धा- 
यतन कट है, जिस पर जितमन्दिर है, उसके उत्तर की ओर माल्यवत्‌ उदक्‌ कुरु कच्छ विजय साथर 
ह कट हैं जिनमे सागर व रजत २ कूटो पर सुभगा व भोग मालिनी दिंखुमारिया निवास करती हैं। 
शेष ७ को में देव निवास करते हैं। मेरु से उत्तर मे, गधमादन से पर्व मे, नील से दक्षिण में, माल्य- 
वान से पश्चिम मे, उत्तर कुरु है। ये सब भोग भूमियाँ चल रही हैं, जिनमे उत्कृष्ट भोग सामग्री है। 
तीन पह्य की आयु के मनुष्य व पशु पक्षी होते हैं। तीन दिन बाद थोडी क्षुधा होती है, क्षुद्र वेर 
प्रमाण आहार करते हैं, पुरुष और स्त्री इन दोनो का वियोग नही होता भर्थात्‌ इनका एक साथ मरण 
होता है। ऐसे ही भोग सामग्री यहाँ ऐसी पायी जाती है जसे कि भरत ओर ऐराकत क्षेत्र भे पहले काल 
में पायी जाती है, यहा मेर से उत्तर की ओर गधमादन से पूर्व नील पर्वत से दक्षिण और माल्यवान 
से पश्चिम में स्थित पूर्व-पश्चिम में लम्बी, दक्षिण-उत्तर में चोडी उत्तर कुर नाम कौ उत्तृष्ट 
भोग भूमि है, जो बहुत बन खन्हों से सुशोभित है, जिसकी चौड़ाई ११८४२ योजन तथा २/१६ 
योजन देवकुरु की तरह है। उत्तर कुर में दो यमक गिरि, पाँच सरोवर व एक सौ काचन गिरि है! 
नील पर्वत के पास में उस क्षेत्र की डोरों ४३ हजार योजन है, चू कि थे भोग भूमियाँ मेर परत दी 
ओर तो पकरी हैं भौर नील या निषद पर्वत को ओर बहुत चौडी हैं और वहाँ दो पर्वत इस प्रकार 
पढ़े हुए है कि जिससे उन भोग मूमियो का आकार घनुष की तरह हो जाता है। जब आकार धनुष 
की तरह हो गया तो एक ओर डोरी सी होगो। सामने घनुष का पृष्ठ ता होगा, कर्थात्‌ इस भोग 
भमि में डोरी तो १३००० योजन है और धनुष पृष्ठ ६०४१८ योगन और १३/१६ तथा कुछ अधिक है। 
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जस्ब द्वीप के उत्तर कुर नामक विदेह प्ाग में स्थित सपरिवार जम्ब वृक्ष का वर्णन--इस 
भोग भूमियों मे विशिष्ट रचना क्या है कि सीता नदी के पुर्व दिशा मे जम्बू वृक्ष पाया जाता है। यह 
अम्तू वृक्ष वनस्पति कायिक नही, पेड नही, किन्तु जम्मू वृक्ष के आकार अक्ृनिम एक पृथ्वी की रचना है, 
जिसका जमीन से तना निकला है, शाखायें फूटी हैं और उसमे उत्तर दिशा की शाखाओ पर अक्ृत्रिम 
एक जिनमन्दिर है जो एक कोश का लम्बा है, भाधा कोश का चौडा और कुछ कम एक कोश का 
ऊचा। अनेक शोभाओ से सुशोभित है और उसके पूर्व दिशा में जो शाखा है उस पर इस जिनमस्दिर 
को तरह ही भाप वाला भव्य महल है। ये सब पृथ्वी कायिक अक्ृत्रिम बद्भमय है जो कभी नष्ट ने 
होने वाले हैं, उनमे अनेक परमाणु आते-जाते हैं, पर वह मूल रूप सदा बना रहता है। उस प्रासाद 
पर जम्बूद्वीप का अधिपति व्यक्तरो का मुखिया अनावृत नाम का देव रहता है। उस जम्बू वक्ष के 
दक्षिण दिशा में उसकी शाखा पर और पश्चिम दिशा की शाखा पर भी प्रासाद बने हैं, याने भव्य 
महल हैं जित पर रमणीक स्थान है। ऐसा एक मुख्य जम्बू वृक्ष है जिसके चारो दिश्ञाओं में अनांवृत 
नाम के देव जो समातिक देव हैं, उतके निवास के ४००० जम्बू वृक्ष और है। यह सब रचना पृथ्वी- 
काय की है। इससे दक्षिण पूर्व दिशा में तो भीतरी सभा के ३२००० देव है और दक्षिण दिशा में 
भध्यम सभा के ४०००० देव है, दक्षिण-पश्चिम की दिशा में बाह्य सभा के ४८००० देव हैं। पदिचिम 
दिशा में अनीक अर्थात्‌ सेना जाति के जो महान देव हैं, जो उनमे प्रधान है, ऐसे उन ७ प्रकार के 
सेनाओ के प्रधान के ७ जम्तू वृक्ष हैं, ओर चार भग्र महिषी याने पट्टरानियो के (देवागनाओं के) 
परिवार सहित उत्त चार रातियों के चार जम्बू वृक्ष हैं, पूरद, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर दिशाओं मे 
१६००० आत्म रक्षक देवों के १६००० अम्बू वृक्ष हैं, इन सब जम्मू वृक्षों में मुख्य वक्ष है, सुदर्शन, 
जिसके परिवारभूत ये अनेक वृक्ष हैं। ये सभी वृक्ष वेदिकाओ से बिढे हुये हैं। सर्व प्रकार के रल स्वर्ण 
के परिणमत रूप हैं, जहाँ मोती मणि स्वर्ण को घटाजाल मालायें, ध्वजायें, छु्रादिक से सुशोमित 
हैं। यह धुदर्शन नाम का जम्बू वृक्ष वेदिका से बिढा है जो तोन वनखण्डो से घिरा हुआ है। उस ही 
मुझ्य जम्बू वृक्ष के नाम पर इस द्वीप का वाम जम्बूद्वीप पडा। 

उत्तर कुर स्थित सुदर्शन जम्ब, वृक्ष बेढें हुए वनखण्डों मे रहने वालो रचनाओं का बर्णेत-- 
जो जम्बू वृक्ष को बेढे हुए तीन वनखण्ड है उनमें से पहले वनखण्ड मे चारो दिशाओं मे बडे भव्य 
महल हैं जितकी लम्बाई एक कोश, चोडाई आध। कोश और ऊचाई कुछ कम एक कोश की है उन 
वनखण्डो भे विदिशाओ में चार पुष्करिणी (वाबडी) हैं। पुष्करिणी एक सुन्दर तालाब की तरह की 
होती है। ये पुष्करिणिया १०-१० योजन गहरी हैं, ५० योजन लम्बी हैं, २५ योजन चौडी है, घौकोर हैं, 
उत्तमे पवित्र सुगधित जल भरा हुआ रहता है। उन भवनों की जो पुष्करिणी है उनके आशो हो 
दिशाओं मे स्वर्ण चांदी से रचे हुये ८-८ कूट हैं, जिन पर चार-चार भव्य महल हैं, ऐसी बहुत सुशो- 
भित यह भोग भूमि है, जहाँ रहने वाले मुख्य जम्बू वृक्ष के नाम पर इस द्वीप का ही नाम रखा गया है 
,नील पर्वत जो विदेह क्षेत्र के उत्तर की ओर है उससे दक्षिण दिशा में १००० योजन चलकर सीता 
नाम की महानदी में दोनो किनारों पर ५०० योजन के अन्तर पर दो पर्वत है, जिनका नाम यमक है, 
जिनकी ऊ चाई १००० योजन है, २५० योजत गहराई है अर्थात्‌ जमीन के अन्दर है और नीचे, मध्य 
मे ऊपर बहुत प्रकार की शोभा से युक्त है। उत यमको पर ६२॥ योजन ऊ चे, ३१ योजन चौडे दो 
भष्य प्रासाद है, जिन पर यमक नाम के देव रहते है, वहाँ पूर्व दिश्ला में दो अक्ृत्रिम जिनमन्दिर हैँ 
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ओर वहाँ से आगे बढ़कर सीता महातदों से हजार योजन दक्षिण उत्तर में लम्बा और १०० योजन 
पूर्व पद्चिम में चौडा १० योजन गहरा नील नाम का महान तालाब है, उस तालाब में जल के 
ऊपर आये योजन के ऊ चे, १० योजन के गहरी जिसकी गाल (डडी। है और एक योजन के विस्तार 
वाले एक कोश के लम्बे पत्ते वाले दो कोश में जिनकी कणिका है, ऐसे कमल हैं जो पद़म हुई मे 
उत्पल हुए कमल की तरह परिणाम वाले हैं, वहा नहाँ नील नाम का नामेन्द्र कुमार देव रहता है, 
उसके कमल जम्मू वृक्ष की सख्या के बराबर हैं। यह सव वर्णन उत्कृष्ट भोग भूमियों का चल रहा 
है। नील हु से पूर्व भें पास हो १० स्वर्णमय पंत हैं, जो १०० योजन ऊचे, २४ योजन गहरे, 
मूल में १०० योजन विस्तार वाले, मध्य मे ७० योजन विस्तार वाले तथा ऊपर १० योजन विस्तार 
है, उनके ऊपर देवो के आवास है, भव्य प्रासाद बने हुये है जो ६१। योजन ऊचे, १४॥ योजत चौडे 
हैं। यहाँ काँचल नामक देवो के आवास हैं और उस हो प्रकार के १० स्वर्णमय पर्वत पश्चिम दिशा 
में हैं, अब नील सरोवर पे दक्षिण दिशा को ओर १०० योजन और चलकर उत्तर हुरु नामक हद है, 
जहा पर उत्तर सज्ञा नामक नाग्रे्न कुमार का आवास है। इस उत्तर कुछ हृद का भी वर्णन नील 
हद की तरह जानता चाहिए। यहाँ भी पूरे और परचम में १०-१० स्वर्णमय पव॑त हैं। उत्तर कुर 
हृद से दक्षिण की ओर ५०० योजन चलकर चन्द्र ताम का सरोवर है, जहाँ पर चन्ध नामक वागेद्े 
कुमार का आवास है ओर पूवेवत्‌ १० स्वरमय परत भी हैं। इस चर हद पे पूर्व की ओर ५०० 
योजन आगे बढकर ऐरावत ताम का तालाब है जिसमे बने प्रासाद पर ऐरावत मम का नाच 
कुमार रहता है, ऐसा उसका आवास स्थान है। यहाँ पर भी स्वर्णमय १९ प॑त पूरे को तरह 
समझना चाहिये । इस ऐरावत सरोवर से दक्षिण क्री ओर ५०० योजन चलकर मात्यवान नाम का 
तालाब है, जिसमे माल्यवान नामक नागेद्धकुमार का आवास स्थान है। यहाँ पर भी पहले की तरह 
स्वर्णमय पर्वत है, ऐसे यहां इन १०० पव॑तों पर १०० जिनालय हैं, जिनका मुख्य द्वार पूर्व दिशा की 
ओर है। 
देव कर को सीमा स्वरूप सोमतस व विद्यूत्प्त वक्षार गिरि का कथन-अब मेर से दक्षिण 
दिशा मे पूर्ण की ओर मगलावती देश से पश्चिम मे और निषध पर्गत से उत्तर में एक सौमतस वाम 
का वक्षार पर्गत है जो स्फटिक की तरह स्वच्छ है और गध मादत पर्वत की तरह लम्बाई, चौडाई 
ऊंचाई वाला है, उसके ऊपर मेरु के निकट सिद्धायतत नाम का कूट है, जिस पर अकृत्रिम एक भव्य 
जितमन्दिर है, उसके दक्षिण में क्रम से ये ८ कट हैं, जिनके ताम सोमनस देव कुद, मगलावत, पर्व 
विदेह, कनक, काचत, विशिष्ट और उज्ज्वल हैं, इन सबकी रचना गध मादत कृट की तरह है, इनमे 
से कतककंट और काचन कूट इनके ऊपर सुवत्मावत्समित्रा नाम की दिककुमारी के प्रासाद हैं, वाकी 
६ को पर उप-उस को के नाम वाले देवो के आवास स्थान है। अब मेर से दक्षिण की ओर परिचम 
दिशा में निषध पर्नत से उत्तर मे और पद्मवान देश से पूरव में विद्युत प्रभ ताम का वक्षार पर्वत है, 
जिसका वर्ण ते हुये स्वर्ण के समान लाल है और जिसकी ऊ चाई आदिक गध मादन पर्गत को तरह 
है। उसके ऊपर मेर के तिकट एक सिद्धायतन कूंट है जहाँ पर जिन मन्दिर है, उसके दक्षिण की ओर 
विद्यह्मभ, देव कर, पद्मद्विपय, अपर विदेह, स्वस्तिक, शतजाल, सीतोरा, व हरि नाम के ८ कूट है, 
जिनमे मे दो कढों पद्म व द्िषय कूट पर वारिणेणा दिक्‌ कुमारी के आत्ताद हैं, स्वस्तिक कूट 


छ 
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पर वला दिककुमारी के प्रासाद हैं थो दो कूठ पर दिखकुमारी के प्रासाद हैं, शेष कूटो पर उस-उस 
कृट के ताम वाले देवावत प्रासाद हैं। ह 
जस्ब द्वीपस्थ वेव फूर नामक स्थायी उत्कृष्ट प्षोग भूमि की रचना का वर्णन--मेरु से दक्षिण 
की ओर और सोमतस पर्गत से पद्चिम की ओर, निषघ पर्णत से उत्तर की ओर और विद्युतप्रभ 
पर्वत से पूर्ण की ओर देव कुरु है। यह देव करू उत्कृष्ट भोग भूमि है। मेर पर्वत से भरत क्षेत्र की 
भोर है और उनमें दो गजदत पर्णत की वजह से इनका आकार भरत क्षेत्र की तरह घनुषाकार बन 
गया है। तो इनमे उसकी डोरी याने ज्या का प्रमाण कितता है ”? और घतुष पृष्ट का थाने उस 
गोलाई का प्रमाण कितना है और सीधा सूची याने वाण की लम्बाई कितनी, है ” यह सब जैसा उत्तर, 
कृर क्षेत्र में कहा गया है उसके समान है। मेरु से दक्षिण, पश्चिम दिशा में ओर निषघ पर्गत से 
उत्तर मे स्रीतोदा तदी से पश्चिम मे और विद्युत्राम पर्गत के पूर्ण मे ठीक बीच में सुप्रभा नाम का 
शात्मलि (सेमर) वृक्ष है। यह शालूमलि वृक्ष पृथ्वी कायिक है। बहुत विशाल परिमाण को लिए 
हुए है। जैसे कि उत्तर कुरु मे सुदर्शन नामक जम्मू वक्ष का बर्णत था उसकी तरह सब परिमाण 
आदिक इनके भी हैं। तो उस शाल्‌मलि तामक पृथ्वीकाय, विश्ञालकाय वृक्षाकार के उत्तर शाखा पर 
अरहत देव का मन्दिर है, अर्थात्‌ जिनायतन है और उसके पूर्ण, दक्षिण, पश्चिम शाखाओं में जो 
बड़े-बड़े प्रासाद बने हैं उत् पर वेणु देवों का भावास है और वही उसका परिवार है। यह सव वर्णन 
उत्तर क्र में अनावृत देवो के परिवार की तरह जानता चाहिए। अब तिषघ पर्नत से उत्तर की 
भोर १००० योजन चलकर सीतोदा महानदी के दोनो किनारे पर चित्रकूट और विचित्र कूट नाम के 
दो पर्वत हैं। जंसे कि उत्तर कुरु मे यमक पर्गत हैं। इस चित्रकूट, विचित्र कूट पर्वत का वर्णन यमक 
पर्वृत की तरह है। यहा भी निषध, देव कुछ, सूयं, सुलस व विद्यु्ाभ नाम के ४ हुद हैं और जैसे 
उत्तर कुर क्षेत्र में ५ हृदो का वर्णन था उसी प्रकार इनका भी वर्णन समझ्नता और यहा स्वर्णमभय 
१०० पर्मत जैसे उत्तर कृर क्षेत्र में बताए गए थे बैसे हो यहाँ भी समझता और वहाँ छुछकूट पर 
जिनायतन और कुछ कूटो पर दिग्कुमारियों के आवास स्थान तथा शेष पर कुछ विश्विष्ठट देवों के 


आवास हैं। है हि «८ ५ 
जस्बूद्वीपस्थ पूर्व विदेह के उत्तरभाग का वर्णन--मेरू पर्वत की मध्य सीमा लेकर बिदेह का 


एक भाग जो पूर्व विदेह ताम का बता था सो अब सीता महानदी के बीच मे होने के कारण दो भाग 
और हो गए याने पूर्व बिदेह में ही उत्तर भाग वाला विदेह ओर दक्षिण भाग वाला विदेह । अब 
यहा कर्ममूमियों का वर्णत चल रहा है। अब तक देव कुरु और उत्तर कुछ वाम की उत्कृष्ट भोगभूमि 
का वर्णन था। अब विदेह के उन भागों का वर्णन किया जा रहा है जिस महाभागो से मुनिजन सतत 
मुक्ति को प्राप्त होते रहते हैं। तो सीता महानदी पूर्व विदेह में है और उसके होने से दो भाग बन 
गये-उत्तर भाग, दक्षिण भाग । तो किसी एक भाग का वर्णन लीजिये। वैसा ही वर्णन दूसरे भाग का 
है। यहाँ उत्तर भाग का वर्णन लीजिए तो यह पूर्व विदेह का उत्तर भाग ४ वक्षार पर्तों सै भर ३ 
विभग नदियों से ८ हिंस्सो मे विभकत हो गया है और वे ८ देश, महादेश ८ चक्रवर्तियों के द्वारा एक 
साथ उपभोग के योग्य है। जैसे भरत क्षेत्र में ६ सण्ड है। बीच मे विजयार््ध पर्वत है, वहां चक्रवर्ती 
हुआ करते हैं । ऐसी ही बात वहाँ है, पर क्षेत्र! आकार का अन्तर है। 
भरत क्षेत्र का आकार तो घनुषाकार है और विदेह क्षेत्र केइन देशों का आकार 
एक चतुष्कोण है। तो पूर्व विदेह का उत्तर भाग णिसमे कि ८ देश बने और थे ८ देश कैसे 
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बने ? बार वक्षार प॒वृतों के बीच में है-३ विभग नदिया हैं सो इन सातो के कारण ८ भाग हो गये। 
तो जो वक्षार पव॑त हैं ४ उनके नाम हैं--चित्रकूट, पद्मकृट, नलिनकूट और एकश्वित और इन ४ 
वक्षा३ पव॑तो के दीचो बीच याते दो के वोच एक इस तरह हे वहां ३ तदियां हैं, जितके नाम हैं- 
ग्राह्मवती, हृदावती और पकावती । तो ये चारो ही वक्षार पर्वत दक्षिण तरफ तो सीता बदों को छए 
हुए हैं और उत्तर की ओर'नील पर्वत को छुपे हुए हैं ये नील पर्वत के पाप ४७० यौजन हे, १०० 
पोजन गहरे हैं, फिर क्मसे वढ-बढ कर सीता नदी के पास ५०० योजन ऊे हो जाते हैं, इनका विर्त्तार 
सवंत्र ५०० योजन है। इन वक्षार पर्वतो की लम्बाई सीतानदी से लेकर मोल पर्वत पर्यन्त जितना 
विस्तार है उतना है। इन वक्षार पव॑तो में ऐे प्रथम चित्रकूट तामक पर्वत के ऊपर ४ कट हैं, निनके 
नाम हैं-सिद्धायतन, चित्र, कष्छ-विजय, सुकच्छ विजय । दूसरा वक्षार पद्मकूट ताम का है, उसके अपर 
४ कट हैं, जिसके नाम हैं सिद्धायतन, पद्म, महाकच्छ, कच्छवद्‌ विजय । तीम्वरा जो वक्षार गिरि है 
तेलिन कूट, उसके ऊपर ४ कट हैं--सिद्धायतन, नलिन, नलिनावर्त और लागलावत। चौथा जो एक 
बिलनाम का वक्षार पव॑त है उसके ऊपर ४ कूट हैं--सिद्धायतन, एकशिल, पुष्कन्त और पष्कलावर्त | 
ये सभी कूट उन कूटो के समान परिमाण वाले हैं जो हिमवान पर्वृत पर कृट है और वहा सिद्धायतनों 
में जैसी रचना है, जिन मन्दिर है उस प्रकार इन सिद्धायतनों में भी है। शेष सब कूटो में उत कठो 
के ताम वाले देव रहते हैं । 

तीनो हो विभग तदियाँ अपने नाम के तुल्य नाम वाले कुण्ठो से तिकली हैं और ये छुष्ठ मील 
पर्वत के निकट हैं जिनका बहुत उत्कृष्ट वद्धमव तल है जिनकी लम्बाई ११० योजन गोल है, उन 
बुण्डो मे द्वीप हैं जिन पर बने प्रासाद पर उस ही नाम की देदी का निवात्त है। वहाँ ते ये विभग 
तदियाँ निकली हैं जो प्रारम्भ मे तो १३ योजन और दो कोश के विस्तार वाली हैं। दो कोश की वे 
गहरी हैं और जहा वे मित्री हैं नदी मे वहा १२५ योजत विस्तार वाली हैं। वे गव्यूत प्रमाण गहरी हैं 
और उन प्रत्येक विभग तदियों में २००० नदियाँ वीच-बीच में आकर मिलती हैं) सो ये सब विभग 
नदियाँ सीता महानदी मे प्रवेश करती हैं। इन विभग नदियों और वक्षार पर्वत के कारण कच्छ, सुकच्छ, 
महाकच्छ, कच्छक, कच्छुकावते, लागबावर्त, पुष्कन, पुष्७लावर्त ये ८ प्रकार के देश विभवत हो गये। 
उन देशों मे राजधानियाँ है ८। जिनकी नगरियो के वाम हुँ-क्षेमा, क्षेमपुरी, अरिष्टा, अरिष्ट पुरी, 
खड़गा, मजा, औषधि और पौण्डरीकिणी । ये ८ वे नगरियाँ हैं जिनमे ८ तीर्थंकर एक साथ उततल 
हो सकते है, और जब कभी यह ८ चक्रवर्ती हो सकते है। यह हुआ पूर्व विदेह के उत्तर तरफ के 


श्षाग का.वर्णन ।- 

जस्बद्वीपस्थ पूर्व बिदेह के उत्तर झञाग में विजयाद् गिरि वे अन्तर्गत गया सिधु नदी आदिका 
इ्णंन--अव इस ही पूर्व विदेह के उत्तर भाग में और भी देखिये वर्णन कि इन प्रत्येक देशो में ६६ 
खण्ड कंसे होते हैं / पहले कच्छ देश का दिग्दशन करें--जो सीता-तदी से तो उतर दिशा में है। वी 
प॑त्त मे दक्षिण दिशा में है। यह पहला देश जोकि भोगभूमि की ओर है वह चित्रकूट पवृत से दो 
पष्चिम में है और मात्यवान के समीप जो देवारण्य वन है उससे पूर्व में है। चित्रकूट बक्षार गिरि 
के समान कंच्छ देश का आग्राम है और पूर्व से पश्चिम मे उसकी चौडाई है जो २२१३ योजत प्रमाण 
है उसमे थोडा ही कम है। उसके ठीक मध्य भागमें विजयाद गिरिहै जिसकी ऊचाई और अवगाहओर 
विपकर्म अन्य विजयाधेत पर्वत की तरह है तथा सम्बाई कच्छ देश के विस्तार के समात है। उस 
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विजयाई पर्वत पर ऊँचे चढ़ कर दो विद्याधरों की श्रेणियाँ हैं, जिनमें ५५-४५ नगर हैं। उससे और 
ऊचे चढ़कर व्यत्तर देवों के निवास की श्रेणियां हैं। वहा ऐसान इन्द्र के लोकपालो का निवास स्थान 
है। सोम, यम, वरुण, वैश्ववण के नगर है। उतके आभियोग्य देवो के नगर हैं। उस विजयाद्ध पर्व॑तत 
के अन्तिम शिखर पर € कूट है, जिनमे पहला है-जो पूर्व दिशा मे है उसका नाम है सिद्धावतन कूट । 
विजयादं ते उत्तर दिशा में और नील पर्वत से दक्षिण दिशा में और सिद्धकूट एवं वृषभ परव॑त से 
पर्व दिशा में चित्रकृट से पदिचम दिशा में एक गगा कुण्ड है जहा गगादेवी का निवास है। उस गंगा 
कण्ड का तल उत्कृष्ट बज की तरह छह है। ६३ योजन का लम्बा चौडा है। १० योजन का गहरा 
है। उसके ठीक बीच में एक छोटा द्वीप है जो ८ योजन का लम्बा चौड़ा है और १० योजन एवं ४ कोश 
की (दो गव्यूत की) ऊँचाई है। वेदिकाओं से मत है। चारो तरफ तोरण लगें हुए हैं ऐसी वहां गगा 
देवी का निवास है। वहां ते दक्षिण दरवाजे से निकली हुई गया महानदी जो दक्षिण की ओर वह रहो 
भरत क्षेत्र की गंगा की तरह जिसका अवगाह और विष्कम्म है। क्षेत्र के समान लम्बाई है। बह गंगा 
नदी विजयाद पर्वत के खण्ड प्रषात नाम को गृफ़ा से निकली है। जिसमे १४००० नदियों का पर्वत 
मिल गया है ऐसी गगा महावदी सीता नदी मे प्रवेश करती है , जैसे कच्छ देश में गगा कुण्ड का वर्णन 
किया था वैसा ही विजयाद्ध से उत्तर की ओर और नील से दक्षिण की ओर, वृपषभाचल से पश्चिम 
की ओर तथा माल्यवान पर्वत के पास रहने वाले देवारण्य से पर्व को ओर सिधु कृष्ड है। यह सिंधु 
कुण्ड ठीक उतने ही विस्तार वाला है जितना कि यह गगा नेदी का विस्तार है। इस सिंधु कृष्ड से 
घिधु नाम की महानदी निकली है और विजयाढू पर्वत के तमिश्रगृहा नाम की गुफा से निकल कर 
सीता महानदी में प्रवेश करती है। इस सिंधु नदी में भी १४००० नदिया और मिल जाती हैं। इस ही 
देश में सीता नदी से उत्तर की ओर, विजयाद्ध से दक्षिण को ओर और गगा, सिघु नदियों के दी 
मध्य देश मे क्षे मा नाम की राजधानी है। इसी प्रकार ७ देशों में भी वर्णण समझना चाहिए। इस 
क्षेमा नामक राजघाती वाले देश मे तीर्यकर चक्रवर्ती आदिक उत्पन्त होते है। यहा लवण समुद्र 
की वैदिका से पदिचम की ओर और एप्कलावती से पूर्व को ओर सोता नदी से उत्तर की ओर और 
नील पर्मत से दक्षिण की ओर देवारण्य नाम का वन है। दैवारण्य बन का सीता नदी के पास विस्तार 
है २४२२ योजत का और सम्बाई है १६५६२ योजन तथा एक योजन के १६ भागो में दो भाग 
प्रमाण है। 

जम्बूदीपस्थ पूर्व दिदेह के दक्षिण भाग की रचना का कथत--इस सीता नदी से दक्षिण को 
और और निपध पवेत से उत्तर की ओर वत्त देश से पूर्व की ओर भर लवण समुद्र की वेदिक़ा से 
पदिचम को ओर पहले के तरह देवारण्य नाम का वन है। सीता नदी के दक्षिण की ओर जो पूर्व 
विदेह है वह चार वक्षार पर्वतो से और तीन विभग नदियों से विभवत होने के कारण यह भी आठ 
भागों में बट गया है। जहां ८ तोर्धकर हो सकते है। जहा ५ चक्रवर्तियों का राज्य होता है यह वर्णन 
अब चंद रहा है पूर्व विदेह के दक्षिण भाग का । वहा जो ४ वक्षार पर्णत हैं उनका नाम है पिकट, 
बेश्रवणकूट, भ जन बूठ, भात्मास्णन । इन ४ वक्षार पर्वतों के मध्य मे तीन विभंय नदियाँ हैं, जिनका 
नाम है तप्तजला, मत्तजला, उन्मत्तजता । इन वक्षार पर्गत और विभंय नदियों के कारण इस दक्षिण 
भाग के ८ भाग हो जति है, जिनमें ये देश हैं--बत्सा, सुवत्सा, महावत्सा, वत्सवती, रम्य, रम्यक्ष 
रमभीय और मगलावती । इन देशों के मध्य मे ८ राजधानियाँ हैं शिव नगरियों के ताम ६--सुसीमा, 
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कुण्डला, अपराजिता, प्रभावरी, अक्ावती, पद्मावती, घुभा, रलसचयावती । उन भाठो देशो में २२ 
नदियाँ और बही हैं जिनका नामे है रक्‍्ता, रक्तोदा । इन प्रत्येक देशों मे -१ विजयाध॑ पर्मत है इन 
सबका वर्णन उत्तर भाग के इन्ही के समाव जानता । वक्षार पर्णत पर ४-४कूट हैं, जिनमें एक सिदृधा- 
यतन कूट है, जहां अक्ृत्रिम जिन मन्दिर है। शेष ३ कूटो पर दंबो के निवास स्थान हैं। सीता तदी 
से उत्तर तट पर और दक्षिग तट पर प्रत्येक देश मे ३-३ तौर्थ हैं जिनका नाम हैं मागध, वरदा, 

प्रभास । ऐसे ये सब मिलकर ४ क्षेत्र होते हैं याने दक्षिण भाग मे २४ और  दंशो मे प्रत्येक में तीन 
तीन और उत्तर भाग में भो इसी प्रकार ८ में ३-३ होने से २४ हैं। इस तरह पूर्ण बिदेह बर्णन हुआ। 


जम्ब होपस्थ पश्चिम विदेहू के दक्षिण भाग का वर्णज-अवब पढ्िचम विदेह की बात सुनो। 
पश्चिम विदेह में सीतोदा महानदी निकली है, उसके कारण पश्चिम विदेह के दो भाग हुए हैं-दर्षषिण 
भाग और उत्तर भाग | उतमे से दक्षिण भाग ४ बक्षार पर्गत और ३ विभग नदिया, इसके कारण 
आठ देशों में विभवत हो गये हैं। जहा आठ तींकर हो सकते हैं और थाठ पक्रवर्तियों के हारा वहा 
साम्राज्य चलता है! जो सीतोद्ा महानदी के दक्षिण भाग में वक्षार पर्षत हैं उनके नाम हैं-शब्दवान, 
विक्ृतवान, आशाविष और सुखावह। उन ४ वक्षार पत्तों के अन्तर में ३ विभेग वरदिया हैं जिनके 
नाम हैं-क्षीरोदा, शीतोदा, ज्रोतोस्तर्वाहिनी । इन ४ वक्षार पवेत व भाठ विभग नदियों के कारण ८ 
देश बने हैं, जिनके नाम है--पद्म, सुपक्न, महापद्र, पद्मावतं, शस, तलिन कुमुद और सरित। इन देशो 
के बीच मे एक-एक राजधानी है, जिसकी नगरियों के नाम हैं--अद्वपुरी, सिहपुरी, सहापुरी, भरजा, 
विरणा, अश्ोका व बीतशोका। उन देशों मे दो नदिया हैं, जिनका वाम है-रकता, खतोदा । इन देशो 
के दीच में एक-एक विजय पर्वत है। तो विजयार्ध पर्वत ओर रक्ता, रक्तोदा नदी, इसके कारण 
प्रत्येक देश के ६ भाग हो जाते हैं। इन सवक्षा विस्तार लम्बाई आदिक का वर्णन जैसे अन्य देश का 
है उस तरह का जानना चाहिये। प्रत्येक वक्षार परत के ऊपर ४-४ कृंट हैं. जिनमे एक सिद्धायतन 
है, जहा कि अक्ृत्रिम जित मन्दिर है। शेष ३ कूट देवो के निवासहूप है।देवारण्य वन मे भी दो दो 

, कूट पहले की तरह जानना । इस प्रकार यह पश्चिम विदेह के दक्षिण विभाग का वर्णन किया। 


जस्य हीप एक पहिचम विदेह के उत्तर प्ताग को रचता क्रो क्थत-इसी प्रकार पदिचम 
विदेह के उत्तर विभाग का विदेह भी चार वक्षार पवेत और तीन विभग नदियों के कारण ८ देशो 
में विभवत हो गया है, जहाँ ८ तीर्घंकर एक साथ हो सकते हैं और कमी-कमी 5 चक्रवतियों का 
वहाँ साम्राज्य होता है, वहाँ जो वक्षार पर्वत हैं उनका नाम चस्द्र, सूर्य, नाग और देव । उन वक्षार 
पववेतों के मध्य में जो एक-एक विभग नदी हैं उतका नाम है-गम्भीरमालिती, फेर मालिती और 
धर्मिमालिनी, इन वक्षार पर्गत और विभग तदियों के कारण जो ८ देश बनते हैं. उनका नाम है वर, 
स॒वप्र, महावप्र, वष्नावात, वलु, सुवलगु, गधिल, गधि-माली । उन देशो के मध्य मे एक-एक राज- 
धानी है जो समस्त ८ राजधातियां हैं, इनकी नतगरियाँ विजया, वेजयन्ती, जयन्ती, अपराजिता, 
चक़पुरी, सद्गपुरी, अयोध्या भर अवध्या नाम की हैं। उन प्रत्येक देशो में गगा, सि्ठु वाम की दो- 
दो नदियाँ हैं ओर एक-एक विजयार्ध पर्गत है। इत सब नदियों का विजयार्ध पर्वत क्षा, गंगा, सिर 
कण्ड का संबका वर्णन जैसे विदेह के भर-और इतके वर्णन हैं वैसे ही इनका वर्णन है। वक्षार पर्वत 
पर प्रतोक पर्वत पर ४-४ कूट हैं, जिनमे एक सिद्धायतन कूट हैं जहाँ अकृत्रिम जिनमस्दिर है, गत 
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देवों के निवास के कूट हैं--सीतोदा नदी में भी सीता नदी की तरह ४० तीर हैं। 

जम्ब ट्रीपस्‍्थ विदेह के बसीस भागो मे शांत मोक्षमार्ग को घारा उक्त प्रकार से विदेह 
क्षेत्र के दो भाग बताये गये, उनमे भी प्रत्येक मे दो भाग बौर उसमे भी प्रत्येक्ष के ८-५ भाग कहे गए 
हैं। इस विदेह क्षेत्र मे सतत मुनि, शायिका, भ्रावक श्राविकाओं का संग विद्यमान रहता है । धर्म 
की प्रवृत्ति, उपदेश की परम्परा तीर्थकरों के सर्वाग से दिव्य ध्वनि सुनने का अवमर सदा बना रहता 
है और यहां पे तीर्षकर व अन्य मुनिजन मोक्ष पाते रहते हैं, इस कारण से इन सबका ताम विदेह हैं 
इस अम्पूद्वीप के विदेह मे एक साथ तीर्थंकर अधिक से अधिक हों तो ३२ हो सबते हैं, वयोकि देश 
भी सब ३२ हैं। इन सब देशों में सदा तीर्थंकर हो सकते हैं तथा यथा तम्य सदा सभी देशों में चन्र- 
वर्ती हो सकते हैं। 

जम हीपस्थ विदेह क्षेत्र मध्यवर्तो मेर पर्यत फो रचता का कयत-बव इस विदेह क्षेत्र के 
मध्य में जो भेर पर्गत है, जिसका नाम है. सुदर्णन मेर उसमे ग्यातया रचनाये हैं, भूतल पर बसी 
रखना है, ऊपरी भाग तक कसी रचना चली गई है ? इसका भी वर्णन ज्ातव्य है, कयोकि इस मेर 
पर्गत फी अनेक कारणों से बडी महिमा है। एसी मेर पर्णत के ऊपर भार दिशाओं मे चार शिलायें 
हैं, जिन पर भरत, ऐरावत पूर्व विदेह, पद्चिचम विदेह में उत्पन्न हुए तीर्थंकरों का अभिषेद्ठ होता 
है। इस मेर पर्गत पर चार भागों में बकृत्रिम जिनमच्दिर हैं, ऐप्ता यह मेर पर्जत पूज्य है, साप ही 
एक महिमा फी बात यह है कि ढाई दीप के अन्दर जितने भी सूर्य, बुद्ध हैं थे सब मु, चद्ध एस 
सुदर्शन मेर की प्रदक्षिणा दिया करते है मेरु पर्णत अन्य द्ीपो में भी है, मगर जिन द्वीपो में मे् है 
उन द्वीगो के सूर्य, चद्ध अपने हीपो के मेर की प्रदक्षिणा नहीं कूत्ते, ढिन्तु सभी मूर्य, चद्ध जो प्रद- 
क्षिणा देने वाले हैं याने ढाई द्वीप के अन्दर है थे सर इस सुदर्धन मेरे फी परिक्षमा दिया करते ्ँ 
यह मेर पर्णत ६६००० योजन ऊथा है। पृथ्वी में १००० योजन गहरा है और १००१० १०/१ योजन 
इमको घूलिकादि है। धस मेर पर्वत के भूतल पर विस्तार ३११९० तथा १६ योजन और उसमे मे 
थोड़ा मा दम | भूतत १२ उप्तकी परिधि हैं. १०,००० योजन, भूवल पर उसका विस्तार ३१६३२ 
गोजन है, जिनमें जरा थोडा ही कम है। जौर उपकी परिधि चारो बदर सहित तीन सण्द में है, 
जिनगी तीन श्रेणियाँ हैं। 

भद्रधाल देन की रचगा का वर्णन--मेस से लिये हुए ४ यन हूँ, भदशाल बने, नस बन, 
सौमनस भौर पटिक, इनमें से भूमि तल पर तो भद्टणान बन है, जो पूर्ण, पश्चिम दिशा में २०,००७ 
योजन उम्दा है और दक्षिण, उचर दिया में २५०० योशन छम्द्रा है। ये पेन बात तोस्ध दाने, 
दरणाजों दाले एव गेदिया ऐ हारा बिदे हुए है। एस मरेशाल बने में मेर की घासे दिशाओं है ८ सूट 
है, शिनशत नाम है परमोनर, मील, रवस्तिए प्ज्ञम, इुगुद, इवाम, अवनम शोर रोघक, एडजए 
दिशा मे दोन्दी पूठ हमे में ये८ गूट दम गाए है। मेर वर्खत ये: भद्याव यने मे घारे दिशा हर 
जो ८ पूट बताये या? है थे रूट किस दिस हृदार पर है, अब यह बात बह से है। मर # पर्स थे 
भर सौता मंदी रे उत्तर के तट पर दश्योसर नाम का एट 9ै। मेरे मे पर्स में हर कीया हटी के 
इक्षिप मंद बर मील ह४ है । मेर ऐ दय मे सौर मोजोहा बश्े के पूर्प हट वर स्वस्लिक अब है 


वश णड है । 
मर के इशिय में छोर मोगोदा के परम्चित मंद पर झड़ने पट है। मेरे के परिचित में कौर कक 


हे शी हट पर एड १८। मेर में पर्चिर में और भीढोंदा हे उसर हट पर पाप कट है; 
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मेर के उत्तर मे और सीता नदीके पहिचिम तट पर धवतस कट है। मर के उत्तर मे और सीता 
“नदी के पूर्वे तट पर रोचन कूट है। ये सभी कूट २५योजन गहरे हैं अर्थात्‌ पृथ्वी के नीचे हैं और 
इनका नीचे मूल मे विस्तार १०० योजन है ।ऊपर चलकर मध्य मे विस्तार ७४ योजन है और ऊपर 
“चलकर अन्त मे विस्तार ५० योजत है। ठीक मध्य देश मे ८ प्रांसाद हैं जो ३१ योजन है एक कोश 
ऊचे हैं, १४ थोजन और दो गव्यूत प्रमाण लम्बे और चोडे हैं। उन प्रसादों पर जेसेजेसे कट के 
ताम हैं इसी प्रकार के वाम वाले दिग्गजेद्ध देव बसते हैं। थे दिग्गजेद्र चार लोकपालो के हैं और 
अनेक प्रकार के ऐरावत आदिक रूपों को बनाने मे सम हैं। 'वहाँ पदमोत्तर, नील, स्व॑स्तिक और 
अजन कुट इन चार कूटो पर इद्ध एवं लोकपालों के सुन्दर विहार करने के स्थान हैं । शेष बचे हुए 
कुमुद पलास अवतंस और रोचन कूटो पर ऐशान इच्द्र के लोकपालो के विहार स्थान हैं। इन कटो 
'पर ऐसे प्रवेश के तीन द्वार हैं-पूरव, उत्तर और दक्षिण मे जो तोता मणि काचत बादी आदिक 
धातुमय हैं, जितका हजार जिह्ना रखने वालो के द्वारा भी वर्णन नही' हो सकता। सहस्त आँख वाला 
सहस्त आँखो को फैलाकर भी देखें तो भी तृष्त नहीं हो तकता। ऐसा यह ' सुद्र द्वार है, जो ५० 
' योजन चौडे, १६ थोजन ऊ चे ओर ८ योजन चोडे हैं। 


भव्रशाल वन में स्थित मुखमण्डप, प्रेक्षगह्‌ स्तृप वे चैत्मवृक्ष पीठों का कथन-भद्रशाल वन 
मे मुख्य द्वारो के आगे १०० योजन लम्बे, ०्योजन चौडे और कुछ अधिक १६ योजन ऊँचे मुख़मण्ठप 
हैं । चू कि यहा निरन्तर विहार स्थान है तो मण्डप प्रेक्षागह ओर स्तूप इसकी सुन्दर रचना है। इस 
मुख्त मण्डपों के आगे सो योजन लम्बे, ५० योजन चोडे मोर कुछ अधिक १६ योजन ऊचे प्रेक्षागृह है, 
थाने एफसुरम्य स्थान है । उतके आगे ६४ योजन लम्बे और उतने ही चौढे, इससे कुछ अधिक तीन 
गुता परिधि वाले स्तूप हैं। इन स्तूपो के आगे चेत्यवृक्ष पी5 हैं जो १६ योजन लम्बे, ८ योजन चौढ़े 
और ८ योजन ऊ चे हैं, जिनके प्रत्येक के ४-४ तोरण भे विभकत वेदिकायें हैं, जो २४ वेदिकायें है उनसे 
ये चेत्मवृक्ष पीठ घिरे हुए हैं। इन पीठो के मध्य मे सिद्धा नाम का चेत्यवृक्ष है जहाँ अक्ृत्रिम 
जिन मन्दिर है और बहुत उत्तम जिसकी शोभा है, उन चेंत्यवृक्षो से पूर्व में नाना मणि रलो पे रचित 
पीठहै और उसमे १६ योजन ऊँचे और एक गव्यूत प्रमाण चौड़े लम्बे महेद्र की ध्वजायें हैं। उससे 
पूर्व में गगा नाम की पृष्करिी है, जो १०० योजन लम्बी, ५० योजन चौडी भर दप्त योजन गहरी 
है। जिसके मध्य मे अक्ृत्रिम अरहत मन्दिर है, जित मन्दिर है। जहा रत्ममय देव5न्‍द बने हुए हैं, जो 
कि सोलह योजत लम्बे, प योजन चौडे व उतने ही ऊँचे हैं । वहाँ पर बहुत शोभायमान यक्ष नाग के 
जोड़े बने हुए हैं। ये सब अक्षत्रिम रचनायें हैं। यक्ष, नाग, बृगल ५०० धनुष ऊँचे स्वर्णमय जिन की 
देह है और तपे हुए स्वर्ण की भाति अत्यन्त लाल जितके हाथ, पैर, तला तालू ओर जिश्नाहै। 
लिसके तयन ऐसा शोभित होते हैं जैसे लोहताक्षमणि से घिरे हुए और स्फटिकमणि की तरह जिसके 
नेत्र की तारायें अरिष्टमणि ते रची हुई हैं। चाँदी रूर दन्त पत्तियां है। मूगों के वर्ण की तरह 
अधर और पुर हैं। अ ज मूल रचित जिनके पलक हैं, मीलमणि से रचित काले केश हैं। ऐसे अनेक 
आवरणो मे से अलक्ृत वहाँ यक्ष नाग युगल है। इन्ही कटो पर अरहत प्रतिमायें हैं जो मनादि निधन हैं। 
१०६ सब्या में हैं, सुर्दर १०००८ लक्षणों से चिह्नित हैं। भव्य जन जहाँ स्तवन बदन पूजन किया 
करते हैं। जहा १०८ कलश भू गार आदिक उपकरणों से शोमित है, जिसका वैभव वर्णन से परे है। मारो 
पूर्त ह़प रखकर ही मादों जिन धर्म शोमित हो रहा है । तरह भद्रश्ञाल वन में बहुत अपूर्व ध्रोभा वी 
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हुई है । जिस भद्रशाल वन मे देवताओ के बहुत विहार हैं, अपूर्व शोभा वाले जिन मन्दिर हैं। ये मेर 
पर्वत के मीचे भाग पर, भूतल पर यह एक विचित्र शोभा है, जिसका मेरु पूजावों में विशेष कर वर्णन 
आता हैं। अब इस बाद नल्दन वन का वर्णव चलेगा। 


जम्बू द्वोपस्थ मेर को कटिपर अवस्थित नत्दत वन की रचता का कथन -भद्रशाल के वर्णन 
के पश्चात भव,वत्दत वन का परिचय कराया जा रहा है। जहा भद्रशाल बन है याने सूर्मि पर भद्र- 
शाल वन है वहा से ०० योजन ऊपर चलकर नंदन वत है, जिसका विस्तार ५०० योजन और आयाम 
मायमे लम्बाई उतनी है जितनी कि वहा मेरे का आयाम मण्डल है। तन्दन वन वेदिका से घिरा हुआ 
है। गोल-गोल वहू,वत है। उसकी परिधि भी गोल है। उस नन्दन वन के स्थान पर मेरु पर्वत का 
वाह्म विष्कम्भ ६६९५४ सही ६/११ योजत है और उसकी परिधि.याने जहाँ नन्दत वन है वहा के मेरु की 
परिधि ३१४७९ योजन तथा कुंछ मधिक हैं। भीतरी परत का विष्कम्त ८९५४ योजन तथा ६१६ 
योजन भाग प्रमाण है। उसकी परिधि २८३१६ योजन तथा एक योजत का ८/११ भाग प्रमाण है। चारो 
दिशाओं मे ४ गफाये हैं। पूर्व दिशा मे मणि गुहा, दक्षिण दिल्ञा मे गंधर्व गृहा, पश्चिम दिशा में चारण 
गृहा और उत्तर दिशा में चद्ध गुहा । ये सब गुफायें ३० योजन लम्बी चोडी है। कुछ अधिक ६० योजन 
इनकी परिधि है और ६० योजन गहरी हैं, उन गफावो मे क्रम से सोम, यम, वरुण ओर खचर, 
इतका विद्वार स्थान है। भेरु पर्वत से पूर्वोत्तर दिज्ला मे नन्दन वन में वलभद्ग कृट है, जिस कूट की 
की ऊँचाई १००० योजन हैं। मूल में तो १००० योजन का विस्तार है। मध्य भें ८०० योजन का बिर- 
तार है और भन्तमे ऊपर ५०० योजव का विस्तार है । इससे तिगनी तथा कुछ अधिक उस कूट की 
परिधि है, उसके ऊपर मंदर याने मेरु पर्वत के अधिपति का आवास स्थान है। मेरु के चारो दिशावो 
में दोनदो कृट हैं पर्व दिशा में तो बत्दत और मन्दिर नाम के कट हैं। दक्षिण दिशा मे निषध और हैम- 
बत नाम के क्ृुट हैं, पश्चिम दिशा मे रजत और रुचक नाम के कृट हैं। उत्तर दिशा मे सागर और 
चित्र बद्य नाम के कृट हैं। ये आठो ही कूद ५०० योजन ऊ चे है। मूल में ५०० योजन विस्तार वाले 
हैं। मध्य मे ३७५ योजन विस्तार वाले है और अन्त में ऊपर २४० योजन विस्तार वाले है। उन कटों 
के ऊपर ८ प्रासाद हैं। जिन पर ८ दिकृकुमारियाँ रहती हैं। पूर्व आदिक दिश्षा मे क्रम से जो दिखुमा- 
रियाँ रहती हैं उतका नाम यह है--मेघकरी, मेघवती' सुमेघ, मालिनी, तोयघरा, विचित्र, पुष्कर- 
माला और अनिरिदिता, ये ८ दिग्कुमारियाँ उनकूटो पर रहती हैं। मेरु के दक्षिण पूर्व दिशा मे ४ बावडी 
हैं जितके नाम हैं- उत्पलगुल्मा, नलित, उत्पल, और उत्पलोज्ज्वला | दक्षिण पश्चिम,दिशा मे ४ 
पृष्करिणी हैं जिसके नाम हैं--भृ गा, भू गनिमा, कज्जल व प्रमा। परिचमोत्तर दिशा में ४ बावडी हैँ 
जिनका नाम है-श्रीकान्ता, श्रीचडा, श्री निलया, श्री महिता । उत्तर पूर्व दिशा मे. ४ बावड़ी हैं जिनके 
नाम हैं--पद्मा, पद्मगुल्मा, कुंमुदा कुमुदप्रभा। ये सभी बरावडियाँ ५० योजन लम्बी, २४ योजद 
चौड़ी और १० योजन की गहरी हैं । ये ४ कोने वाली हैं, जिससे ये लम्बी चौकोर हो जाती है। उन 
बावडियो के बीच मे प्रत्येक मे एक-एक प्रास्ाद है। जिन प्रासादो मे दक्षिण दिशा में तथा उसकी 
विदिशा के दोनो भाग़ो में सोधर्म इन्द्र के विहार करने के प्रासाद हैं। उत्तर दिशा में ओर वहाँ के 
पास की दोनो विदिशाओ मे ऐश्वान इन्द्र के विहार स्थान है। मेरु के चारो दिल्लाओ में तन्दन वन से 
 जितालय हैं। जिनकी ऊंचाई ३६ योजन है, लम्बाई ५० योजन है और चौडाई २५ योजत है। 
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जितका द्वार पश्चिम की ओर है। ८ योजन ऊँचे और ४ योजन लम्बे हैं। यहा अकृत्रिम जिन मदिर 
है। यहा तक, तत्दन वन का वर्णन हुआ । 
जम्मू हीपस्थमेर के वक्षस्पत पर अवस्थित सोमतस वत को रचता करा कृथन-अव आगे 
सौमनस वन का वर्णन कर रहे हैं। तन्दत वन मेड के जिस भाग में है उस भाग से ६२४०० योजन 
ऊपर चलकर सौमतस वन है, जो गोल बलयाकार है। पद्मवर वेदिका से घिरा हुआ है। उस नदन 
वन कै बाह्य गिरि का विष्कम्भ भर्धात जब नन्‍्दत वन उस पर्वत पर बहुत चौड़ाई में है तो उस वदन 
वन का जो आखिरी भाग है'वह वहा के पवत का बाहरी भाग है। उसका विस्तार ४२७२ योजन तथा 
एक योजन के ११ भागो में ८ भाग प्रमाण है इस बाह्य गिरि की परिधि १३१११ योजन तथा ६/११ 
योजन मात्र प्रमाण है। इस तन्दन वन के आश्यस्तर गिरि का विस्तार अर्थात मेरे के भीतरी भाग 
से जहा से तन्दत वन प्रारम्भ होता है वहा के भीतरी गिरि का विष्कम्भ ३२७३ </११ योजन है, 
परिधि १०३४९ ३/११ योजन प्रमाण है, इससे थोडा सा कम है। हस तन्दन वन में १६ बावदी हैं 
याने प्रत्येक दिशा में 8-४ बावडी हैं, जिनकी लम्बाई चौड़ाई नत्दन बावंडी की तरह है, और उनके 
मध्य में भवन बने हुये हैं जिनकी ऊंचाई ३६ योजन है, लम्बाई ५० योजत है भोर चौढाई २६ 
योजन है। चारो दिशाओं में ४ जिनालय हैं, जिनके द्वार प्‌ रब, उत्तर और दक्षिण मे हैं। जैसे कि भेर 
को पूजा मे या भक्ति में मेर पवेत के जितालयो मे से ये सब १६ जितालय हैं। यहा तक सौमतस वन 
का वर्णन हुआ । 
जम्ब द्ोपस्थ मेरू पव॑त के त्कघ पर अवस्थित पाण्डक बस को रचना का कपन--अव पाडुक 

वत का वर्णन करते हैं। सौमनस वन जहाँ पर है उस भू भाग से और ऊपर ३६००० योजन चढ़कर 
पाडुक वन है जो गोल बलय मे है, जिसकी परिधि गोल है। ४६४ योजन जिसका विस्तार है। वेदिका 
से घिरा हुआ है। इसके बाए आगे घूलिका प्रारम्भ होगी। मेर का शेखर १००० योजन चौहा है, 
जिसकी परिधि ३१६० योजन तथा कुछ और है। पाडुक वन के बहुत मध्य भाग से एक चूलिका प्रारभ 
होती है, जो गोल है, ४० योजन ऊची है । मूत्र में १₹ योजन चौडी मध्य में 

८ योजन चौढी भर अन्त में४ योजन चौड़ी है। पाड़क बन में पूर्व दिशा भें पाडुक 

शिला है जो उत्तर और दक्षिण तरफ लम्बी है। पूर्व भौर प्चिम तरफ चौडी है। दक्षिण दिशा 

पाइुकम्बल शिला है, जो पूर्व पश्चिम में लम्बी है, उत्तर दक्षिण में चोडी है। पश्चिम दिशा में खत- 
कम्बल शिला है जो पूर्व पश्चिम लम्बी है, उत्तर दक्षिण मे विस्तार वाली है। उत्तर दिशा में अति- 

रिक्त कम्बल णिला है जो पूव पश्चिम लम्बो है और उत्तर दक्षिण चौदी है ।ये चार वे शिायें 

हैं जहा पर तीर्थंकर भगवान का जन्म होने पर अभिषेक के लिए इद्ध ले जाता है। पाडुक शिता 

तो बाँदी और स्वर्णमयी है। पाडुकम्बल शिला चाँदीमय है, खत कम्बल शिला मूंग केवर्ण की 

तरह है । अतिरिक्त कम्बल शिला यह स्वर्णमंयी है। ये चारो ही शिलायें एक समान विस्तार वाली 

हैं। इनकी लम्बाई ५०० योजन है, चौडाई २१० योजन है। मोटाई ४ योजन है। इनको अर्द्ध चद्ध 

की तरह है। ये वेदिका से विरी हैं। इनके चारो ओर तोरण द्वार हैं जो सफेद और स्वर्णमय स्तृयिका 

में अलकृत हैं। इत सिलावो के ऊपर बहुत ही अच्छा भिहासन है, जिसका मुख पू्व॑ कीं ओर है, 

ऊ चाई ४०० धनृष है, लम्बाई २४० धनुष है और चोडाई १२५ घनुष है। जो पिला पूर्व विदेह की 

ओर है वहा उस सिह्ठासन पर पूर्व विदेह में उत्पन्न हुए तीययंकरों का अभिषेक होता है। दक्षिण तरफ 

बाले सिहासन पर भरत क्षेत्र में उततल हुए तोथेकरों का अभिषेक होता है। पश्चिम दिशा के सिहासन 
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पर पदिचम विदेह में उत्पल्त हुए तीर्थकरों का अभिषेक होता है। उत्तर दिला मे ऐरावत् क्षेत्र मे 
उत्पल्त हुए तोर्थकरो का अभिणेक होता है। इस्ध सवरिवार बडी विभूत्ति के साथ १०००८ 
स्वर्ण मय कलश्ो से क्षोरोपधि समुद्र के जल से तीर्थंकरों का अभिषेक किया करता है। 
जम्ब द्वीपस्थ सुदर्शन सेर गिरि को कुछ अन्य विशेषतायें--भद्धश्ाल वत्त भे जो भूतल है, 
पृथ्वी है उत्तका वर्ण लोहिताक्ष की तरह लाल है, उसके ऊपर-ऊपर १६ १२ हजार योजन चढ़- 
चढ़कर वर्ण बदलता रहता है, जंसे प्रथम १६ १/२ हजार योजन पर पत्च वर्ण है, उसके ऊपर १६ १/२ 
हजार योजन चढ़कर तपनीय स्वर्ण की तरह वर्ण है, उससे भी १६ १/२ हजार योजन चढ़कर वैड्य 
वर्ण है, उससे भी ऊपर १६ १/२ हजार योजन चढकर नील वर्ण मिलता है, उससे भी ऊपर १६ १२ 
हजार योजन घढ़कर हरिताल वर्ण मिलता है, उससे भी १६ १२ हजार योजन बाद स्वर्ण वर्ण मिलता 
है। नीचे भूमि मे जो मेर पर्वत पडा हुआ है, एक हजार योजन गहरा है, उसका परिणाम पृथ्वी, 
पत्थर, बालू और छोटे ककड ऐसे चार प्रकार के परिणाम हैं, और कुछ प्रृथ्वी भाग के ऊपरी भाग 
में तीन तरह की पृथ्वी है, जो प्रथम कांड तो वेड्येवत है, दूसरा काण्ड सर्व रत्तमय है, तीसरा काड 
स्वर्णमय है। चूलिकायें वेड्यंमणि की तरह वर्ण वाली है। यह मेर पर्वत तीनों लोक का मानदर्ड 
है अर्थात्‌ मेर से ही तीन लोक का विभाग बनाया गया है। ज॑से मेरु पर्वत जहाँ तक वीचे है याने इस 
भूमि से १००० योजन नीचे तक गहरा है, तो वहाँ स्रे नीचे अधोलोक होता है और चूलिका के ऊपर 
से ऊर््ध लोक है और शेष मध्य मे तियेंक लोक पडा हुआ है। तो मेर शब्द का भी यह ही अर्थ है कि 
जो तीन लोक का प्रमाण करा दे उसे मेरु कहते हैं। सस्‍्कृत में इसकी निरुक्ति है- लोकत्रय मिना- 
तिइति मेर । यह मेरु पर्वत भूमि तल पर जितने विस्तार वाला है उस विस्तार से ऊपर शिखर 
पर्यन्त ११ प्रदेशों मे हीन होता जाता है याने ११ कोश ऊपर एक कोश कम हो जाता है, ११ बोजन 
ऊपर एक योजन कम हो जाता और शिखर से नीचे को ओर देखा जाए तो ११ प्रदेशों पर एक 
प्रदेश बढ़ता है याने ११ पोजन नीचे जाने पर एक योजन बढ जाता है। इस तरह हर ११ वें योजन 
पर एक-एक योजन बढता हुआ जाता है । इस तरह विदेह क्षेत्र का वर्णन समाप्त हुआ । 
जम्मू द्ोपस्थ रम्यक क्षेत्र को परिचय--अव विदेह क्षेत्र के वाद रम्यक क्षेत्र है उसका वर्णन 
कर रहे हैं। इस क्षेत्र का रम्यक नाम क्यों पडा ? उसका समाधान यह है कि रमणीय देशो के सम्बन्ध 
से इस क्षेत्र का नाम रम्यक पडा है। जहाँ नदी, पर्वत, बन देश बहुत धुन्दर-सुन्दर हो, उन सब सुन्दर 
रचनाओ से युक्त है, यह क्षेत्र, इस कारण से इस क्षेत्र का नाम रम्यक है। यहां गका हो सकती है 
कि रम्यक देश का सम्बन्ध तो सर्वत्र है याने सभी देश अपनी-अपनी रचना मे सुहावसे है, फिर इस 
ही क्षेत्र का नाम रम्यक क्यों रखा गया ? समाधान मह है कि यह तो रम्यक शब्द की ब्युत्पत्ति से 
अर्थ किया है, पर रंढि वल से इस क्षेत्र फा नाम रम्यक पड़ा है। जैसे गौ शब्द का अर्थ है जाना। 
जावे सो गौ, मगर गो की रुढि गाय में ही बनती है। यह रम्यक क्षेत्र किस जगह बसा हुआ है * यह 
रम्पक धेत्र नील पर्व॑त से उत्तर की ओर और झ्त्मी पर्वत से दक्षिण की ओर तथा इसके पूर्व और 
पश्चिम में लवण समुद्र हैं। तो यों दोनो ओर का समुद्र बौर दोना ओर के पर्वतों के बीच में उस 
रम्पक्ष क्षेत्र को रचना है। इस रस्यक क्षेत्र के मध्य में गधवान नामक एक पर्वत है जो शब्दवान पर्वत 
री तरह वर्ण वाला है। इस ही पर्वत को घेरकर नारी नरकान्ता महानदी दिल्लायें बतलाती है। इस 
गधवान परव॑त पर एक प्रास्ताद है जिस पर पद्मदेव का निवास है। इस क्षेत्र से मध्यम भोग भूमि 


( ४८६ ) 


है, जहाँ दो पत्य की आयु के भनृष्य पशु और पक्षी हैं। ये जोड़े माता-पिता अथवा पुरुष-स्त्री हैं, सदा 
भोगो में रमण किया करते हैं। 

जम्ब दीपर्थ हैरप्पवत क्षेत्र का परिचय--अब रम्पक क्षेत्र के बाद हैरप्पवत क्षेत्र आता 
है। हैरप्यवत क्षेत्र का नाम यह वयो पडा ? उसका कारण है कि उसके पास यहू रुबमी नाम का पर्वत 
है, वह स्वर्ण वणवाला है, हिरण्यवान है। उसके पास होने के कारण इस क्षेत्र का ताम हैरप्पवत 
रखा गया है। यह हैरप्यवत क्षेत्र कहाँ पाया जाता है ? यह रकमी और शिखरी इन दो पर्गतों के 
अन्तराल मे पाया जाता है। यह क्षेत्र रक्मी पर्गत के उत्तर मे और शिखरी पर्मत के दक्षिण में तथा 
पूर्ण, पश्चिम समुद्र के अच्तराल में यह हैरण्यवत क्षेत्र है और उसका इतना ही बा विस्तार है, इस 
हैरण्यवत क्षेत्र के मध्य मे माल्यवात नाम का एक गोल पर्मत है, जैसे कि भरत ऐरावत्त क्षेत्र को 
छोडकर शेष के ४ क्षेत्रों मे पढे हुए हैं। विदेह क्षेत्र मे यह पर्गत मेर कहलाता है, इस माल्यवात 
गोल पर्भत पर एक प्रा्ताद है जिस पर प्रभात नाम का देव निवास करता है। इस हैरप्यवत क्षेत्र में 
जपघन्य भोग भूमि है, जैसे कि भरत और ऐरावत क्षेत्र मे जब तीसरा काल आता है, जंसे उस तीसरे 

काल मे मनुष्य पशु पक्षियों की रचना है बैसी ही रचना इस हैरप्यवत क्षेत्र में सदा रहा करती है, 

: इस कारण यह शास्वत जधस्य भोग भूमि कहलाती है। 

जम्ब द्वीपस्थ ऐरावत क्षेत्र क। परिचय-हैरण्यवत क्षेत्र के बाद ऐरावत क्षेत्र भाता है। 
ऐरावत क्षेत्र की रचना भरत क्षेत्र की रचना की तरह है। इस क्षेत्र का ऐरावत नाम क्यों पडा कि 
इस क्षेत्र मे ऐरावत नाम का राजा हुआ, जैसे कि भरत क्षेत्र मे भरत राजा कर्म भूमि के शुरु मे 
हुआ था और उसके वाम पर भरत नाम रखता गया था ऐसे ही ऐरावत क्षेत्र मे कर्म भूमि की आदि 
में ऐरावत राजा हुआ जिसके द्वारा देश की रक्षा हुई, तब ऐरावत क्षेत्र नाम प्रसिद्ध हुआ। वह 
प्षेत्र शिखरी पर्गत और पूर्व, पश्चिम, उत्तर में समुद्र इसके मध्य में ऐरावत क्षेत्र बसा है। जेसे भरत 
क्षेत्र की धनुषाकार रचना है वेगा ही धनुषाकार रचना इस ऐरावत क्षेत्र की है। इस ऐरावल कषत के 
मध्य में भरत क्षेत्त की तरह विजयाध्धथ पर्वत है, जिम विजयाध पव॑त के होने से और शिखरी परव॑त 
के ऊपर व्थित पुण्डरीक सरोवर से रकत, रतोदा दो नदियाँ निकली हैं, इस कारण इस ऐरावत क्षेत्र 
के ६ भाग होते हैं। चक्रवर्ती इन ६ खण्डो का विजय कर लेता है, इस्ती कारण उसे चकवर्ती कहते हैं | 
अब जिसके सीमा में ७ क्षेत्रों का विभाग बना है वे पर्गत क्रिस तरह स्थित हैं उनके वर्णन करने के 
लिए सूत्र कहते है । के के 

तद्विभाजित पूर्वापरायता हिमवन्महाहिमवस्निषय नील रुक्सि शिखरिणों वर्षधर परवता ॥११॥ 

जम्बद्रीपस्थ छह कूलाचलों का निर्देश तथा हिमवात पव॑ंत को कयत्-उन क्षेत्रों का विभाग 
करने वाले पूर् और पश्चिम की ओर लम्बे ६ वर्षघर पर्गत हैं -जिनके नाम हैं हिमवान, महा- 
हिमबान, निपध, नोल, रुक्‍्मी और शिखरी, इन्हें वर्षधर क्यों कहते हैं कि वर्ष नाम है क्षेत्र का 
और उन क्षेत्रों की जो सीमा करे, क्षेत्षो के जो निकट रहे उसे वर्षघर कहते है। थे समस्त पर्णत पूर्ण 
और पश्चिम को ओर लम्बे हैं बर वहाँ तक चले गए जहाँ लवण समुद्र होता है याते यह लवण समुद्र 
को स्पर्श करने वाला है तथा उत्तर, दक्षिण में दोनों क्षेत्र हैँ इस तरह से क्षत्रो को यह धारण किए 
हुये हैं याने इसके होने से क्षेत्रो का विभाग बन जाता है उन पर्वतो में से प्रथम पर्वत का ४05 
हिमवान । इसका हिमवात नाम क्यो रखें ? तो'ये सब नार्म'तों रेढि से हैं, निरक्ति से यह अर्थ है 
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जिसके हिंम हो, बर्फ हो उसे हिमवान कहते है, पर हिम है इस वजह से हिमवान है सो बात नहीं, 
किन्तु रूढि विशेष से इस हो गाम वाले वे पव॑त कहलाते हैं। यह पर्णत भरत क्षेत्रऔौर हैमवत क्षेत्र 
इस सीमा में स्थित है, अर्थात्‌ इस पर्गत के दक्षिण की ओर तो भरत क्षेत्र है और उत्तर को ओर 
हैमवत क्षेत्र है। इस हिमवानः का ताम क्षद्र हिमवान समझना चाहिए। क्षद्र का अथे है छोटा । 
तो यह हिमवान छोटा है यह कैसे जाता कि इसके आगे का जो कुलांचल परवेत है उसका नाम 
महाहिमवान है जो हिमवान से चौगुना चौडा है, उस महा की अपेक्षा यह छोटे विस्तार वाला है, इस 
कारण इसे क्ष्‌द्र हिमवान कहते हैं। 

जस्बूद्वीपस्‍्थ हिमवान पर्वत का विस्तार--यह हिमवान पर्वेत २५ योजन गहरा है अर्थात 
पृथ्वी के अन्दर है, १०० योजन ऊँचा है और १०४२ योजन तश १२/१६ भाग विस्तार वाला है। 
च कि जम्बूद्वीप गोल है और उसकी वेदिका भो गोल है और उत्त गोल मे एक किनारे दक्षिण की ओर 
जो ५२६ योजव बाद यह चौडा पर्वत पडा है तो इस पर्वत के दोनों कोनो का आकार उत्तर की ओर 
तो लम्बा वन जाता है। दक्षिण की ओर कुछ छोटा रहता है, इस कारण उत्तर की ओर जो लम्बाई 
है वहधनृष की डोरी की तरह बन गई है । इसको ज्या कहते है। तो उत्तर की तरफ इस पर्वत की ज्या 
२४१३६ योजन तथा १(१६ योजन भाग प्रमाण है। उसमें थोडा सा कम रह जाता है। जब इस पर्वत 
के उत्तर मे एक डोरो बत गई और दक्षिण की ओर वह जोडा कम रह गया तो उस पवृ॑त में ही उस 
डोरी ते एक किनारे से दूसरे कितारे तकयदि विस्तार देखा जाये तो वह धतृष के आकार का बन जाता 
है। तो इस ज्या का धनुष कितने विस्तार वाला है ? २५१३० योजन तथा १ योजन के १६ भाग में 
से ४ भाग एवं थोडा सा अधिक और है | इस गोल जम्बूद्वीप में इस पर्व॑त के होने से दोनो किनारो पर 
भुजा का आकार बन जाता है। तो इस पर्वत की दानो भुजायें याने पूर्व की ओर भुजा तथा पश्चिम 
की ओर भुजा, ये प्रत्येक्ष १३४० योजन तथा एक योजन के १६ भाग में से १५ भाग तथा कुछ अधिक 
आधा भाग योजन का और इतना इसका विस्तार है। 

हिमवान पव॑त पर अवस्थित कूटो की रचना का सक्षिप्त परिचय--इस हिमवान पर्वत पर 
पूर्व दिशा को ओर सिद्धायतन नाम का कूठ है। इस कूट पर अकृत्रिम जित मन्दिर हैं। इस कट का 
विस्तार नीचे तो ५०० योजन है। मध्य में ३७४ योजन और ऊपर २५० योजन है । इस कूठ की ऊँचाई 
५०० योजन है। इस कूट के ऊपर जो अक्षृत्रिम जिन मन्दिर है उसकी ऊँचाई ३६ योजन है तथा उत्तर 
और दक्षिण की लम्बाई ५० योजन है, पूवं और पश्चिम में विस्तार २५ योजत है । इसमे प्रवेश की 
जगह जो द्वार बता हुआ है वह ८ योजन ऊँचा और ४ योजन चौडा है, ऐसा द्वार तीन दिश्याओ मे है 
उत्तर, दक्षिण और पूर्व मे । इन तीनो द्वारो पर एक-एक मुख मण्डप है। जिसकी ऊँचाई कछ अधिक 
प योजन है, लम्बाई ५० योजन है और चौडाई २५ योजन है। मुख मण्डप से आगे एक-एक प्रेक्षागृह 
है जो सुन्दर रचना से भरे हुए लोगो के चित्त को रमाने वाले है। जिसकी ऊँचाई कृछ अधिक ८ 
योजन लम्बाई ५० योजन और चौडाई भी ५० योजन है। इस प्रेक्षागृह से पहले स्तूप आदि बसे हुए 
हैं और भीतर चेत्याल्य बने हुए हैं। उन सबको घेरे हुए एक वेदिका है। जिसके चारो तरफ 
तोरण द्वार बचे हुए हैं (ऐसे इस प्रथम हिमवान पर्वत पर सिद्धायतन कूट है। उससे पश्चिम की ओर 
१० कूट और है जिनका वर्णन सिद्ध तन कूट की तरह है। इन कूटो के ऊपर १० ही भव्य प्रासाद हू, 
जिन प्रासादो पर उन-उत कूटो के ताम्र वाले देव और देवियाँ रहते हैं। 
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है जम्बूद्ीपस्थ महाहिमवान पर्वत का वर्णन--इस हिमवान पर्वत से आगे हैमवत क्षेत्र है। उस 
क्षेत्र के बाद दूसरा महाहिमवान पर्वत आता है। यह महाहिमवान इस कारण कहलाता कि इसका 
विस्तार हिमवान पर्वत से चौगुना है। यह पवत हैमवत क्षेत्र और हरी क्षेत्र का विभाग बनाने 
वाला है। यह द्ैमवतत क्षेत्र से जो उत्तर को ओर है और हरिवर्ण क्षेत्र से दक्षिण की ओर है। इस 
पव॑त से जुदे दो विभाग बने हुए हैं। दक्षिण की ओर तो हैमवतत क्षेत्र है जहा जधन्य भोगशृमि है और 
उत्तर की ओर हरि क्षेत्र है जहा मध्यम भोगशूत्ि है। यह महाहिमवान पर्वत २०० योजन ऊँचा 
है, ५० योजन गहरा है अर्थात पृथ्वी के वीचे है, ४२१० योजन तथा एक थोजन के १६ भागों मे से 
१० भाग प्रमाण उसका विस्तार है। यह पर्वत भी चूंकि गोल जस्तूद्रोप के अन्दर है तो इसमे भी 
दोनो किनारो पर भुजायें बन जाती हैं। क्योकि उत्तर की ओर तो इसकी लम्बाई अधिक है, दक्षिण 
की ओर इसको लम्बाई कमर है। इस कारण दोसो कितारो पर भुजाओ का आकार बन जाता है। इन 
प्रत्येक भूजाओ का विस्तार २०७६ योजन है तथा एक योजन के १६ भागों में से € भाग प्रमाण है 
एवं कुछ अधिक आधा योजन और हैं। इस पर्वत के उत्तर की ओर की लम्याई चू कि ज्यावह है अत- 
एवं बहू पर्वत एक स्वय अपने में धनुषाकार बत गया है। तो उप्तके उत्तर तरफ की डोरी ५३९२१ 
योजन है तथा एक योजन के १६ भागो में से ६ भाग प्रमाण है। और उस छोरी से यह घनुष जो बन 
तो उप धनुष का विस्तार ५७००० योजन तथा २९३ योजन है। एवं एक योजन के १६ भागों मे पे 
(० भाग प्रमाण और है। जैसे हिमवान पर्वत के ऊपर कूट थे इसी प्रकार इस महाहिमवात पवल 
के ऊपर भी कूट हैं। ये कूट सब ८ हैं जिनमें प्रथम कूट का ताम सिद्धायतन कूट है। यहा अक्ृत्रिम 
जिन मन्दिर है । और जिन मन्दिर से सम्बन्धित प्रेक्षागृह आदि अनेक रचनायें हैं। 
जैस्ेकि हिमवान पर्वत पर ये सब रचनायें थी। शेष ७ कूटो पर उस कट के नाम वाले देव और देविया 


निवास करती हैं । 


जम्बूद्वीपस्थ निषध्न पर्बत का वर्णंत-अब तीसरे पर्वत तिषध का वर्णन करते हैं। निषध 
पर्वत हृरिक्षेत्र और विदेह क्षेत्र की मर्यादा का कारणभृतत है अर्थात्‌ निषध पर्वत से दक्षिण की ओर हरि 
श्षेत्र है और उत्तर मे विदेह क्षेत्रहै। इस पवत का नाम निषध क्यो रखा गया * निषध झद्ध का अर्थ 
है -निषीधति तस्मिनु इति निषध , तिषध करना ब्र्थात क्रीडा के लिए, मन रमाने के लिए जहा 
विहार हो, जिस पर देव और देविया क्रोडा के लिए व विहार करती हे उसे निषध कहते है। सो 
यद्यपि ऐसे सभी पर्ब॑तों पर देव और देविया क्रीडायें करतो हैं तो भी रद बल से इस पर्वेत का ताम 
निपध रखा गया है। यह निषध पर्वेत ४०० योजन ऊंचा १०० योजन गहरा अर्थात पृथ्वी के बत्र 
है १६८४२ योजत तथा एक योजन के १६ भागो में से दो भाग प्रमाण उतका विस्तार है। गोल जम्मू 
द्वीप मे यह पर्वत भी इस तरह पडा हुआ है कि इसका उत्तरी भाग तो लम्बा है और दक्षिणी भाग 
उम्से कम है इस कारण से निषध पवेत के पूर्वे और पश्चिम मे भुजायें बन जाती हैं । ये प्रतेक भूजायें 
२०१६५ योजन हैं तथा एक योजन के १६ भागो में से दो भाग प्रमाण तथा कुंड अधिक अद्भंयोजन 
और है। गोल जम्हूद्वीप में बीच से हटकर एक ओर पर्वत होने से जैसी उसको भुजायें बनी हैंतो ये 
भजायें तब ही वी हैं जब इत पर्वतो का उत्तर में विस्तार अधिक है इस कारण निषध पर्वत के उत्तर 
तरफ की डोरी ४१५६ योजन तथा एक योजन के १६ भाग में से दो भाग और है। जब इस परत कौ 
जया बन गई तो उत्तका आकार बन गया। तो इस ज्या का धनुप १२४२४६ योजन तथा एक योजन 


( ६१ ) 


के १६ भाग में से £ भाग प्रमाण अधिक है। वह निषध पर्वत उदयाचल और अस्ताचल का काम 
करता है। जब निषध पर्वत से उदय होता है तो दक्षिण भ्राग भे भरत क्षत्र की ओर दिन होता है। 
जब निषध पर्वत के पशिचिम की ओर अस्त होता है तो पूर्व विदेह मे दिन होता है और दक्षिण मे 
रात्रि होती है। इसो प्रकार जब सूर्य नील पर्वत से उदित होता है तो पूव विदेह में दिन होता है 
और जब निषघध पर्वत से उदय होता है तो वहा वाला अस्त कहलाया तब पूर्व विदेह में रात्रि होती 
है। इस निषध पर्वत पर ६ कृट हैं, जिनमे एक सिद्धायतत कूट है, शष देवों के निवास के लिए 
प्रासादो से अलक्ृत है । सिद्धायतन कूट पर जो अक्वृत्रिम जिनमन्दिर है उसका परिमाण अन्य जिना- 
यतनो को तरह जानना। 

जम्बूदीपस्थ नील रुफ्सो एवं शिखरी पर्वत का वर्णन-तिषध् "्वेत के बाद विदेह क्षेत्र 
वाता है। विदेह क्षेत्र के बाद फिर नील पर्वत आता है। यह नील पर्वत विदेह क्षेत्र और रम्यक 
क्षेत्र का विभाग करता है याने नील पर्वत से दक्षिण की ओर विदेह क्षेत्र है और उत्तर की ओर रम्पक 
क्षेत्र है। यहा सर्वत्र दिशाओ का प्रयोग भरत क्षेत्र की अपेक्षा से किया जा रहा है, इसका नाम नील 
परत क्यों रखा गया कि इस परत का रग नीला है। नील वर्ण के योग से इस पर्वत का नाम नील 
रखा गया है। यह तील परव॑त विदेह और रम्यक क्षेत्र का विभाग करने वाला है। इसका प्रमाण 
निषध पवत की तरह है, जितना लम्बा-चौडा पर्वत, ज्या धनुष ये सभी प्रमाण निषध पर्वत की 
तरह हैं, नील पवत पर € कूट हैं, जिनमे से एक सिद्धायतन क्ूट है, जिस पर अक्षत्रिम जिनमन्दिर 
है। शप ८ कुटो पर उस-उस नाम वाले देवों के रहने के प्रासाद हैं। नीलपर्व॑त से उत्तर री धोर 
रम्यक क्षेत्र है, उसके बाद रुक्‍मी ताम का कुलाचल है। यह रक्मी पर्वत रस्पकष क्षेत्र और हैरण्यवत 
क्षेत्र का विभाग करने वाला है याने नील पवव॑त से दक्षिण की ओर रम्यक क्षेत्र है, और उत्तर की 
ओर हैरण्यवत क्षेत्र है, इस पंत का सब कुछ प्रमाण वही प्रमाण है जो महाहिमवान पर्वत का 
प्रमाण है। इस पर्वत का ताम रूवमी क्यों पडा ? तो रुवम के सदभाव से इसका नाम रुक्मी हुआ 
है। जिसमे रुकम हो अर्थात्‌ चाँदी हो उसे रुकमी कहते हैं। इस रुक्मो पर्वत पर ८ कूट हैं जिनमे एक 
सिद्धायतन कूट है, शेष ७ देव देवियों के रहने के स्थात है , सिद्धायतन कूट पर अक्ृत्रिम जिनमन्दिर 
हैं। शेष प्रसादो पर उस-उस कूट के नाम वाले देव देवियाँ निवास करते हैं। रक्मी पर्व॑त से उत्तर 
में हैरप्यवत क्षेत्र है, उससे आगे शिखरी नाम का पर्वत है। यह शिखरी पर्व॑त हैरण्पवत और ऐराव 
क्षेत्र की मर्यादा बताने वाला है। बिखरी पर्वत से दक्षिण की ओर हैरप्यवत क्षेत्र है और उत्तर मे 
ऐरावत क्षेत्र है यह सब दि्वाओ का विभाग भरत क्षेत्र मे जैसे बताया गया है उसके अनुसार है। 
इस पर्वत का ताम शिखरी क्यों रखा ” यह सब अर्थ शिखरी शब्द यो बताता है कि जहाँ शिखर हो 
अर्थात्‌ कूट हो उसे शिखरी कहते हैं। यद्च'प कूट सभी पर्वतो पर आये है पर रुढि बल से इस पर्वत 
में शिखरी शब्द का व्यवहार किया गया है। शिखरी पवृ॑त पर १९ कूट हैं जिनमे एक सिद्धायतन कट 
है, जिस पर अक्षत्रिम जिनमन्दिर हैं, शप १० देवो के निवास स्थान के कूट हैं, उतर कृटो पर बड़े 
प्रासाद बने हैँ जिनमे ११ उस-उस्त कूट के नाम वाले देव और देवियाँ निवास करती हैं। इस प्रकार 
भेर पर्वत्ञ के ७ क्षेत्रों का विभाग करने वाले ये ६ कुलाचल पर्वत हैं, इन पर॑तो का वर्ण क्या है? 
किस रग का यह पर्वत है ? इसका ज्ञान कराने के लिए सूत्र कहते हैं। 

हेमाजु न तपनीय बेड््रजत हेममया, ॥१२॥ 


(६२ ) 


जस्बूद्ीपस्थ छहु कुलाचलो का वर्णन-ये हिमवान आदिक परवंत क्रिप्त रग वाले हैं इसका 

उत्तर इस सृद्र में किया गया है ” हिंमवान पर्वत तो स्वर्णभय है, महाहिमवान पर्वत शुक्ल वर्ण का 
है, चाँदीमय' तिपधथ पंत तपनीय स्वर्णमय है, जंसे तप्त स्वर्ण का विशिष्ट लाल रग होता है उत 
प्रकार के रग वाला है अथवा कसा कि अधिक दोपहर में सूर्य का णो वर्ण होता है उत् तरह का वर्ग 
है। बील पर्व॑त बैडम॑मय है। मोर की ग्रीवा अर्थात्‌ कठ की जो आभा होती है उस आभा की तरह 
इस पर्वत का; वर्ण है। सो पर्वत शुक्ल वर्ण वाला है यामे रजतमय है। शिखरी पंत स्वरणमय है। 
ये सब छहो पर्वत वनखण्डो से सहित है याने इन सब पर्वतों कै दोवों भोर बहुत सुन्दर वनखण्ड हैं, 
तो जिन वनखण्डो में अनेक द्वार है, तोरणो से सुसज्जित हैं, वेदिका से पिरे हुये हैं भौर जितती लम्बाई 
उतर पर्वतों के किनारो' पर है इतनी लम्बाई के हैं और आधे योजन के विस्तार मे हैं, ऐसे बनखण्डो 
से सृसज्जित ये छहों कुनाचल पर्वत हैं। अब गे छहो कुलाचल पर्वत कैसे सस्थाव आकार मे है 

इसका वर्णन करने के लिए सूत्र कहते हैं। 
मणिविचित्न पार्शवा उपरि मूल च तुल्य विस्तार ॥१३॥ 

ये छह्दो परत आकार मे तो ये दीवाल के समान हैं याने जितने विस्तार में नीचे हैं उतने ही 

विस्तार मे वे मध्य मे हैं, उतने हो विस्तार में वे ऊपर है। इन पर्वतों का किनारा अर्थात्‌ पर्वतों के 
दोनो ओर का भाग नाना वर्ण वाले विचित्र प्रभाव वाली मणियों से खचित है। पतत प्राय जो देखे 
जाते हैं वे अटपट आकार के हुआ करते हैं और नीचे वहुत चौडे और ऊपर अत्यन्त सकरे होते हैं, 
किन्तु ये समस्त कुलाचल अक्ृत्रिम हैं, वज्ा जैसे छ हैं। इतमें परमाणुओं का आता-जाना तो सतत 
रहता है फिर भी इनमे होनाधिकता या अच्य परिवर्तन नही हुआ करता है और इस पर बहुत च्छे 
विहार स्थान रहा करते हैं और यहाँ ऊपर इस क्षेत्र की तरह बहुत विस्तार की रचना वाले हैं। तो 

इतका संस्थान अस्य प्रकार अटपट नही होता । यह वात बताने के लिये इस सत्र में यहू वात कही गई 
है कि इन समस्त पर्वतो का जितना मूल में विस्तार हैं उतना ही अपर मे है, उतना ही मध्य का 
विस्तार है। यह बात भी समझने योग्य है। अच्छा में पर्वत साधारण विस्तार वाले नहीं हैं। यह 
अरत क्षेत्र १९६ ६/१६ योजन है, इससे ढुगुना हिमवान पर्वत है और जितना नीचे विस्तार है उतना 
ही इसका ऊपरी विस्तार है, इससे दूना दूसरा क्षेत्र है जितना कि हिमवात पर्वत का विस्तार है 
उससे दुगुना अगले क्षेत्र का विस्तार है और उम क्षेत्र ते भो दुगुना हिमवान पर्व॑त का विस्तार है। 
तो यह पर्वत एक बहुत बडे विज्ञात क्षेत्र ऊँसे मैदान को लिए हुए है। इस पर देवी-देवताओ के विहार 

के पम्दर स्थान हैं; ऐसी अद्त्तिम रचना से सुशोभित यह जम्ूद्वीप है। 
० पद्ममहापद्मतिगिज्ठकेश रिमहापुण्डरीक पुण्डरीका हृदास्तेषामु्परि ॥१४॥ 

जम्तूद्वीप के मध्य में जो ६ कुलाचल पव॑त कहे गए-हिमवान आदिक उन कुलाबलो पर 

उपर हीक बीच में ६ हद हैं, जिनके नाम हैं पद्म, महापदम, तिगिड्द, कैरी, महापुष्डरीक और , 
और पुण्डरीक, मे जो ६ ताम कहें गये हैं ये तो कमल के पर्यायवाची गब्द हैं, पर इन छट्दो का वाम 
गे रखा गया ? तो समाधान यह है कि कमढों का वहां तत्त है तो उनके सम्बन्ध से इन 

मह ाम भी यही रखा गया है, और जैमे-जसे वे पंत है घोटेबडे और वैसे ही उन पर छोटे 
० की 2425 रहने वाले मुख्य कमलो के नाम भी इसी ढग से रखे गये हैं । जेसे 


3 तालाब हैं तो ऐसे ही उनमे रहे हु 
का 3 दे के दा तो अगले हुए पर महापदूम, वहू बड़ा कमल हुआ, और छठवें 


( ६३) 


हुद का नाम है पुण्डरीक | पुण्डरीक भी कमल को कहते हैं, तो «वें का नाम है महापण्डरीक । तो 
इसो प्रकार तिगिक्छ व केशरी (केशर वाला) ये सब कमल के ही ताम हैं, इत कमलो का सम्बन्ध 
होने से उनके हृदो का नाम भी यही रखा गया है। यह कमल वनस्पतिकायिक नहीं है। हैं तो पृथ्वो- 
काय, किन्तु इसकी रचना कमल की तरह है और उत पर प्रासाद बचे है। उन पर देव देवियों के 
निवास है। यह सब एक अक्वत्रिम अनादि पारिणामिक रचना है। अब यह बतलाते है कि उन हृदों मे 
जो कमल है वह कमल कितना बडा है, ओर वे तालाब कितने लम्बे-चौडे है। तो सबसे पहले तालाब 
की याने पद्म नामक हुद की बात कह रहे है। 
प्रथमो योजन सहुस्नाधामस्तदद्ध विष्कमों हुद ॥१५॥ 

पहुला हद अर्थात्‌ पद्म सरोवर पूर्व से पश्चिम तक एक हजार योजन का तो सम्बा है उत्तर 
से दक्षिण तक ०० योजन चोडा है, इस हृद का जो तल भाग है वह बद्भमय है। कही ऐसा भ्रभ्र 
पृथ्वीकाय नही है कि जो गले, जहाँ गड़ढ़ा बन जाए अथवा जल उसके और नीचे चला जाए। इन 
हुदो का तलभाग बज्यमय हुआ करता है, इन हृदो के जो तट है याने चार तरफ के जो किनारे है बे 
नाना प्रकार के मणि स्वर्ण चाँदी आदिक से रचे गये है, विचित्र तट है, उन कमलो के चारो तरफ 
वेदिका घिरी हुई है, जिसकी लम्बाई तो सरोवर के बराबर है, जो अनेक स्वर्णमय स्तृपो से चारो 
तरफ अलकृत है। तोरण लगे हुये हे, जिन हरो की ऊंचाई आधा योजन है ओर चोडाई ५०० घतुष 
है। जिसके चारो दिशाओो के चारो वनखण्ड हैं, इन हृदो मे जल गम्भीर अक्षय कभी दिखने वाले 
नही है, स्वच्छ है और ये हृद केवल एक ही मुख्य कमल वाले नही है, किन्तु अन्य भी लाना प्रकार के 
जनो में उत्पल होने वाले पुष्पो की तरह आकार वाले हैं। तो यह पद्म नामक हृद है। अब इस हद का 
अवगाह कितना है? याने कितना गहरा है ? उसे बताते है । 

दर योजनावगाहः ॥१६॥ 

जम्बूद्वीपस्थ हिमवान पर्वत के मध्य स्थित पद्म हृद का अवगाह--पदम हुंद का अवगाह 
अर्थात्‌ वीचे प्रवेश याने नीचाई १० योजन की है अर्थात्‌ सभी तरफ १० योजन गहरे है, जैसे क्ृत्तिम 
तालाब जो वर्षा ऋतु मे पानी से भरे हैं, अथवा श्षिरों से भरे हुये हो, वे किनारे पर कम गहरे और 
बीच मे अधिक गहरे होते है, ऐसी उन हृदों की कम बढ़ गहराई नही है किन्तु थे सर्वत्र १० योजन गहरे 
पाये जाते है । चूंकि यह सब अक्ृत्विम रचना है, अनादि से ऐसी ही बनी हई है, उनमे अनेक परमाण 
आते है तो अनेक परमाणु निकलते भी है, तिस पर भी मोटे रूप से यह रचना ज्यो की त्यो रहा 
फरती है। तो इस प्रकार यह हद १० योजन गहरा है। अब इस ह॒द के बीच मे एक मुख्य कमल है, 
जिसके ताम से हृद का भी वही नाम पडा है, उस कमल का वर्णन करने के लिए सूत्र कहते है । 

तम्भरध्ये योजन पुष्करम्‌ ॥१७॥ 

पद्म हद के मध्य में स्थित पद्स का विस्तार व परिवार - इस पद्म हृ्‌द के बीच मे एक 
योजन प्रमाण वाला कमल है । यह कमल पृथ्वीकाथिक है, इस पर प्रासाद बने हुये है, जिन पर कौन 
सी देवी रहती है ” इसका वर्णन आगे के सूत्रों मे आयेगा । तो यह कमल एक योजन प्रमाण है भौर 
इसका पत्र एक कोश लम्बा है पत्र की तरह जो एक रचना फैलती हुईं चली गई है पृथ्वी में वह एक 
कोश लस्बी है, जिनकी कणिका दो कोश के विस्तार वाली है, जैसे कमल के बीच किका होती है 

इसी प्रकार की रचना इस पुष्कर में पायी जाती है। अब एक योजन लम्बे-चौडे जल तल से दो कोश 
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ऊंचा इत कगरलो का वाल है, जैसे कमल में डडी होती है हरी और ऊपर कमल फैला होता है, ठीक 
इस प्रकार से यहाँ रचना पायी जाती है, तो इसकी ताल दो कोश ऊचा है, और उतते ही विस्तार 
में पत्नो का समूह है। इसका मूल वणमंय है और अरिष्द मणिका कद बना हुआ है याने जब कोई 
कमल सरोवर मे होता है तो नीचे कद होता है और उस कद से अमेक डालें भी निकलती 
हैं जिन्हें मृढाल कहते हैं और वे ऊपर ताल से निकलकर कमल हुआ करती हैं ओर यही रचना इस 
ढंग से यहाँ पायी जा रही है, जिसका कद तो अरिष्ट मणियों का है भौर जिसके ग्रृशत रजत और 
भषियों के बने हुए हैं, लिनकी डडी बैड़ूर्ध्णण की वनी हुई है, इस कमल का वाह्यम पत्र ते हुये 
स्वरणमय है, जिसके भीतर का तल भी स्वरंमय है जिसका केसर यह कमल की कणिकाओं के बीच 
मे पतले-पतले बहुत से केसर होते है तो इस अक्ृत्रिम पुष्कर में भी तपे हुये स्वर्ण के केसर होते हैं। 
नाना मणियों से चित्र विचित्र स्वर्णणयी कणिका है। ऐसा यह कमल १०८ अन्य कमलों के परिषार 
सह्ठित है अर्थात्‌ यहाँ १०८ भाँति के कमल हैं जिनकी ऊंचाई इस मुख्य कमल से आधी है। इन कमलो 
से पुरव, पश्चिमोत्तर इन तीन दिशाओ मे श्री ताम की देवी के सामान्य देवों के बार हजार पद्म 
और हैं, इस हृद में जो मुश्य कमल है उस कमल पर श्री नाम की देवी का तिवास् है और इस हुद 
मे भी देवी के साभातिक देव रहा करते हैं। दक्षिण पूर्व दिशा में श्री देवी के आशभ्यतर परिषद्‌ के 
देव हैं, जिनके ३९ हजार कमल हैं। ये सब कमल पृथ्वीकायिक हैं। इन पर इस देवों के रमणीक 
महल बने हुए है। दक्षिण दिक्षा में मध्यम परिषद्‌ के देवों के निवास हैं, इसके ४० हजार कमल बने 
हुए हैं। दक्षिण, पश्चिम दिशा में बाह्य परिषद्‌ के देवो के कमल हैं। ये कमल ४८ हजार हैं। पश्चिम 
दिशा में ७ सेना प्रधान के ७ कमल हैं। चारो महादिशाओं भें आत्मरक्ष देवों के १६ हजार कमल 
हैं। ये सभी परिवार के कमल उस मुख्य कप्रल से भ्राधी ऊँचाई वाले हैं, ये सब १,४०,१४७ [एक 
लाख चालीस हजार एक सो पचाम) हैँ। इस तरह अनेक कमलो मे बने हुए प्रासादों भे ताना प्रकार 
के देवो के निवाप्त हैं, उनके बीच में शोमा को प्राप्त मुख्य कमल है जिस पर श्री नाम की देवी का 
निवास है। अब ऐसे जो हुद हैं और कमल हैं उनकी लम्बाई, चौडाई आदिक बताने के लिए सूत्र 


हुऐं हैं। 
श तद॒द्विगुणहिगुणा हुदा पुष्कराणि च॥१८॥ 
पदूस महापदूस व तिगिच्छ हुदो व पुष्करों का वर्गत-बअन्य हृदो मे जो कमल है और वे 
हृ उससे दूने-दुने विस्तार वाले हैं, जितना विस्तार पद्म हद का है उससे दूना विस्तार महापदूम 
का है, उप्तते दूना विस्तार तिगिच्छ हु का है, मर जेसे हो इस दक्षिण तरफ पहले से दूने-ूने 
विस्तार के कमल हैं उत्तर दिशा मे ऐसे ही हैं। जो छठा हृद है उत्तर की ओर बिसका ताम है पुण्ठ- 
रीक, उससे दक्षिण की ओर दूने-दूने विस्तार वालें हृद हैँ अर्थात्‌ पुण्डरीक, उससे दूता विस्तार है 
महापुष्डरीक का, उप्तत्ते दृता विस्तार है केसरी का यहा पूद में जो द्विपुणा बहुवचन कहा गया 
उससे सिद्ध है कि अनेक हृद और अनेक कमलो का वर्णन इसमे किया जा रहा है। केवण एक ही हृद 
या एक ही पुष्कर ऐसा दो को मिलाकर नहीं कहा जा रहा, और इसी कारण द्विगुणी, ऐसा द्विवचन 
का शब्द तही दिया गया । अब इस विस्तार का विवरण इस प्रकार है कि महाहिमवान पवत के ऊपर 
हीक बीचोबीच महापदूम नाम का हुए है जो दो हजार योजन लम्मा है और एक हजार योजन 
श्लौड़ा है और गहरा २० योजन है इस महापदूम हुंद के बीच मे जल तल से दो कोश ऊचा एक 
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योजन के विस्तार वाले पत्नो से घिरा हुआ दो कोश लम्बे जिसके पत्र है भौर जिसकी कणिकां एक 
योजन लम्बी है और इस कारण जिसका विस्तार ३ हजारयोजन हो गयां है ऐसा कमल है। यह 
कमल बजवत्‌ अमेद्य है ठोस प्रथ्वीकायिक रचना है। अनादि से भक्ृत्रिम इसी प्रकार'चली आयी है, 
जित पर ही नाम की देवी का प्रासाद है। इसके चारो ओर अनेक कमल हैं जिस पर भव्य प्रासाद 
है, जहाँ सामानिक आदिक अनेक देव निवास करते है। ये सभी कमल, प्रासाद, देव आदिक ही नाम 
की देवी के परिकर के रूप मे है। इस ही देवी के निवास का जो कमल हैं उसके परिवार के कमलो 
की सझ्या पद्म हुद में बने हुये परिवार की तरह है। महापद्म हृद से उत्तर दिशा में आगे बढ़कर 
जो मिषध पर्वत आता है उस निषध पवत के ऊपर ठीक बीच में तिग्िर्छ नाम का हुद है, जिसकी 
लम्बाई ४ हजार योजन है, चोडाई दो हजार योजन है, 'गहराई ४० योजन है। इस ह॒द के ठीक बीच 
में जल तल से दो कोश ऊ चा कमल है जो दो योजन के विस्तार वाले पत्नो से भरा हुआ है, क्योंकि 
उत्र पत्नो का आयाम ही एक योजन है। जेसे कमल की कणिका दो योजन लम्बी है, चार गजन 
लम्बाई-चौडाई वाला है, ऐसा यह पुष्कर यह तीसरे हृद के बीच में रहने वाला है। इसके परिवार 
के कमलो की सख्या पहले बताये हुए को तरह है, इस तरह दक्षिण दिशा मे प्रथम हृद से लेकर उत्तर 
की ओर रहने वाले दो ह॒दो समेत तीन हृदो का वर्णन हुआ । 
जम्ब द्वोपस्थ केशरी,, महापुण्डरीक व पुण्डरीक हुईं व पुष्करों का वर्णन-अब आगे के 
हुदो की लम्बाई-चौडाई इन ह॒दो की तरह है, क्योकि गोल जस्बृद्वीप भें जो वीचोबीच अन्दर से ६ 
पर्वत पड़े हुए है तो जितनी रचना इस दक्षिण के भाग में है ठीक इसी प्रकार की रचना उत्तर के 
आगे भाग में है। तो निषध पर्वत के बाद उत्तर की ओर नील' पर्वत आता है, उसके ऊपर ठीक बीच 
में केसरी नाम का हृद है ओर उसमे कमल है, इन सबका विस्तार तिगिच्छ हंद की तरह है, और 
निपध पर्वत के कमल पर तो धृति नाम की देवी का निवास है और केसरी हृद के कमल पर कीर्ति 
नामक देवी का निवाम है उसके अनेक परिवार के कमल सब कुछ रचना तीसरे सरोवर की तरह है। 
उत्तर की ओर आगे चलकर ५ वाँ कुलाचल पर्व॑त है। रुक्‍्मी या रुक्मी पर्वत के ऊपर ठीक बीचोबीच 
महापुण्डरीक हृद हैं, जिसका सब कुछ विस्तार महापद्म हुद की तरंह है अर्थात्‌ ५ वें हुद और उस 
हुद मे रहने वाले कमल का सब बुछ वर्णन दूसरे हद के तुल्य है। इसमे बुद्धि नामक देवी का निवास 
है, अन्तिम कुलाचल शिख्री पर्वत है उसके उत्तर ठीक बीचोबीच मे पुण्डरीक नामक हुद है। उसका 
विस्तार पद्म ह॒द की तरह है और उसमे रहने वाले कमल आदिक का भी विस्तार सख्या पदम हद 
के कमल की तरह है। हि 
अक्ृत्रिस रचना को शोसा को असदिश्ता--यहाँ एक जिज्ञासु अपनी जिज्ञासा रख्र रहा है 
कि इस अध्याय मे जो द्वीप समुद्र का इतना वर्णन किया जा रहा है तो यह वर्णन एक सिलसिले का 
है और बडी शोभा वाला है। वर्णन के असुसार तवशा बताया जाए तो बहुत सुन्दर लगता है “ तो 
क्या अक्त्रिम रचना इस तरह की सही-सही चाप-तौल की ओोर सुन्दर हुआ करती है ? जो सही ताए 
तौल और शोभा वाली रचना है वह तो की हुई ही हो सकती है। इस जिज्ञासा के समाधान मे कहते 
हैं कि कृतिम रचना में जो शोभा हो सकती है उससे रूई गुणा शोभा अक्ृत्रिम रचना में होती है। जैसे 
कही-कही पत्थरो पर फूल का चित्र आ जाये और बड़े नाप-तौल ढंग से एक समान आदिक अनेक 
बातें देखी जाती है तो जो अकृत्रिम रचना है उसमे प्रकृत्या सुना जाता है अनेक देशो मे केवल पत्थर 
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हो ऐसे फूल के आकार के बनते हैं कि जिनको जरा भी बनाना नही पद्ता हैं भर बडो शोभा वाले 
हंते हैं। तो जो द्वीप समुद्र की रचना है, जिसकी इतनी अद्भुत शोभा है वह तो अद्भत्तिम में ही बन 
सकती है, कृत्रिम इतना सुन्दर नहीं हो सकता । 
दीप समुद्र आदि की अक्ृृत्रि्तता के विषय मे एक आशक्का--अब यहाँ शकाकार कहता है कि 
ये सब बया, कोई भी जगत का पदार्थ कृत्रिम हो ही नहीं सकता | किसी ने किसी के द्वारा बताया 
हुआ हुआ करता है अर्थात्‌ ये द्वीपादिक, यह पृथ्वी मी सब कुछ, यह लोक सारा जगत किसी एक 
ईइवर का बनाया हुआ है क्योकि इसमे थाकार पाया जा रहा है। जित चीजो में आकार पाया जाता 
है वे किसी के द्वारा बनाई गई होती हैं, ओर जैसे घडा कपडा इंट ये सब किसी के बनाये हुये हैं किन्तु 
पृथ्वी द्वीप परव॑त जैसे विश्ञाल पदार्थ जिनका बनाने वाला कोई प्ामान्य पुरुष तो होता नही और 
चूंकि इनमे आकार है इस कारण यह सिद्ध होता है कि यह ईश्वर के द्वारा, एक किसी बुद्धिमान के 
द्वारा बनाया गया है और जब सब कुछ ईश्वर के द्वारा किया गया है तो इसे अक्ृत्रिम बतावा, और 
अकृत्रिम बताकर इसकी शोभा बताता एक वचनमात्र है। यह कोई अक्ृत्रिम नहीं है। जगत के सभो 
पदार्थ क्ृतिम हैं। जोब हो, अजोव हो, जो भी वस्तु है चेतत-अचेतत, चर-अचर, सारा जगत एक 
बुद्धिमान के द्वा 4 बनाया गया है। 
उक्त शका के समाधान में कहते हैं. कि ईश्वर के द्वारा यह लोक बना ऐसी आश्षका रखने 
वाले यह तो बताये कि जिम ईहवर के हारा यह सब कुछ बना वह ईव्वर देह सहित है, या देहू रहित 
है। अगर कहो कि देह सहित है तो देह भी तो आकार वाला हैं, उस ईश्वर के देह को किसने 
बनाया ? अगर फहो कि उस ईहवर के देह को दूसरे ईइवर ने बनाया तो वह भी तो देह वाला है, 
उसे किसने बताया * इत्त तरह तो अतेक ईहवर मातकर भी व्यवस्था नहीं बन सकती । तो देखो 
कि ईश्वर का देहू आकार वाला है मगर वह किसी के द्वारा बनाया गया नही है। यह ही तो कहना 
पड़ेगा । तो इस हैतु में निर्दोषता तो न रही कि जो-जो आकार वाली चीज हैं वह किसी न किसी के 
द्वारा बनाई हुई हैं। आकारवान देह भी है ईदवर का मगर उसे मानेंगे कि अन्य-अन्य ईह्वर ने बनाया 
तो ईश्वर में अनवस्था हो जाएगी। यर्दि यो मानेंगे कि वह देह किसी के द्वारा बनाया गया नहीं है 
तो जैसे इख्र का देह किसो के द्वारा बताया गया वही है ऐसे ही जगत के सभी पदार्थ किसी के 
द्वारा बनाये गये नही, ऐसा मानने में क्या आपत्ति ” यदि शकाकार यह कहे कि ईश्वर के देह नही 
है, वह तो निर्देह होता है तो यह भी बात यो नहीं बनती कि जो-जो जीव निर्देह होते हैं, देह शून्य है 
उनके द्वारा किसी चीज की उत्पत्ति मम्भव नहीं है। वे किसी पदार्थ के निमित्त कारण नहीं वन 
मकते हैं। जैसे मुक्तात्मा जो जीव मुक्त हो गए हैं, देह जिनके नहीं रहा है वे मुक्तात्मा किसी को 
बना नहीं सकते, जगत की किसी चीज के निमित्त कारण नही है । 
परमात्मा के परकर्तृ त्व के दोष सिद्धान्त की मीमांसा--शकाकार का सिद्धान्त यह कह रहा 
कि ईश्वर एक है और वह अनादि से अनन्त काल तक है, उम्तके द्वारा तो जगत रचा जाता है और 
988 कोई का तपरचरण ज्ञान करके मुक्त हो जाए, कर्मों से छूट जाए, णन्म-मरण से रहित हो 
जाए तो वह कहलाता है मुक्तात्मा । मुक्तात्मा ईश्वर से बडा तही माना गया। खेर मुक्तात्माओ के 
देह तो नही है, जब देह नही है वो वे सृष्टि के कर्ता भी नहीं बन पाते। तो जिसके देह नहीं है 
वह सृष्टि का करने वाला कैसे हो सकता ” तो ईरवर को निर्देह मातने पर भी स्िकर्तापन की 
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सिद्धि नही हो सकती । अब यहाँ शकाकार कहता है कि ईश्वर निर्देह है तो भी चू कि वह लित्य 
ज्ञान वाला है, उसका ज्ञान सदा रहता है, स्वत है तो नित्य ज्ञाव वाला होने से वह जगत की सृष्टि 
का कारण बनता है। जो कुछ जानता ही नही, वह वस्तु कैसे बनाएगा ” कुम्हार के सब पता है कि 
मिट्टी से और इस-इस प्रकार के साधन से घडा बनाया जाता तो वह घड़ा बनाता है।तो जिसको 
कुछ पता हो, ज्ञान हो वही तो कार्य कर सकता है। तो ईश्वर भी सबका ज्ञाता है इस कारण वहू 
सृष्टि कर सकता है। ऐसा कहने वाले शकाकार जरा विचार तो कर कि इसमे अन्वय व्यतिरेक भी 
घटित होता है या नही ? यदि शकाकार यह उत्तर दे कि अन्वय तो घटित हो जाता है, नित्य ज्ञान 
वाला है इसलिए वह सृष्टि का करने वाला है और व्यतिरेक माने इससे भिन्न बात सिद्ध होती नहीं, 
क्योकि हम आप जगत के जो जीव हैं वे नित्य ज्ञान वाले नही हैं इस कारण थे सृष्टि के कर सकते 
वाले नही है। नित्य ज्ञान वाला ईश्वर है तो ऐसी शका और शक के समर्थन में समाधान करने वाला 
जरा सोचे तो सही कि हम आ१ जगत में जितने भी प्राणी हैं वया इनके तित्य ज्ञान नही है ” हम 
आप सभ इन जीवो के प्रतिक्षण ज्ञान नये-नये होते तो जाते हैं मगर सताव उसकी, सामान्य स्वभाव 
की द्रष्टि से देखें तो ज्ञान नित्य है, क्योकि ज्ञान सामान्य से रहित कोई भी जीव नही है। अगर 
ज्ञान सामान्य त हो तो जानने का व्यापार कैसे बन सकेगा जब कोई चोज सदा काल है तो उसे 
ही की तो अवस्था बनती है, अर्थात्‌ हम सब जीबो के भी ज्ञान मे वित्यपता है लेकित सब सृष्टि के 
करने वाले नही हैं, तो जिसका ज्ञान नित्य है वह सृष्टि को करे यह कोई युक्ति सिद्ध बात न बनी 
तो भगवान ईश्वर का ज्ञान तित्य है इससे सृष्टिकर्ता है, यह बात खण्डित हो जाती है। 


सभी जीवो के ज्ञान मे तित्यत्व ओर अनित्यत्व के द्शन-दूसरी बात यह है कि कोई भी 
ज्ञान सर्वथा नित्य हो ही नही हो सकता। ईव्वर का ज्ञाद हो तो भी या ससारी प्राणी का ज्ञान हो 
तो भी, कोई भी ज्ञान सर्वथा नित्य नहीं होता क्योकि जानन भी रहे और नित्यपना भी रहे ये दो 
बातें एक साथ नही हो सकती । यदि शकाकार यह कहे कि दोनो बाते एक साथ ईववर के ज्ञान मे 
तो हो जाती है, क्योकि ईइवर इनसे विलक्षण चोज है, जो बात इसमें पायी जाती है उससे हम ईइवर 
को भी वैसा ही मानें तो कैसे हो सकता ? वह तो एक विशिष्ट जीव है आत्मा है वह उतना ही ज्ञान 
है, ऐसा जो अनित्य होता है, पर ईश्वर का ज्ञाव नित्य है इसलिए समाधान देने वाला शकाकार अगर 
थोडा भी विचार करें तो यहाँ समझ में आ सकेगा कि ज्ञान सर्वेशा नित्य नहीं हो सकता, क्योकि 
ज्ञान करने वाला स्वंथा नित्य है तो ज्ञान का फल क्या रहा ” सर्वधा अपरिणामी नित्य । नित्य मे 
कोई अवस्था ही नहीं बनती । उन्त अवस्थाओं से काम भी न बन सकेगा, अज्ञान निवृत्ति भी न हो 
सकेगी । तो नित्य ज्ञान मे फल नहीं हो सकता, इस कारण से ईइवर का ज्ञान नित्य माना नही जा 
सकता । फल रहित ज्ञान-शञान ही नहीं हुआ करता और अगर माते कि ईद्वर के ज्ञान का भी फल 
हैतो फल अनित्य हो गया। तो एक ही ज्ञान में नित्यपता और अनित्यपता एकान्तवादियों के कैसे 
सस्मव हो सकता ? अगर उस ही ज्ञान का फल मानते तो नित्य न रहेगा। अगर कहो कि फल 
वाला ज्ञान दूसरा है और यह नित्य ज्ञान यह दूसरी चीज है तो क्या ऐसा एक आत्मा में क्या भिन्‍न- 
भिलन धर्म वाले दो ज्ञान हुआ करते हैं? फल तो प्रमाण हुआ करता है और प्रमाण एक कार्य है, 
ज्ञान की अवस्था है। तो जब फल हो गया ज्ञान का, तो वह ज्ञान नित्य कैसे रह सकेगा ? अगर 
शकाकार यह कहे कि प्रमाण ओर फल दोनो रूप ईश्वर का ज्ञान होता है तो यह बात तो एकटम 
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यो यृक्त है ३ ही पदायय में खवात्मा में क्रिया का विरोध मानता गया हैं अर्थात्‌ एक ही पदार्थ 
अपने आपको कैसे उत्पल्न करे ? कोई पदार्थ किसो दुसरे को ही तो करेगा। खुद-खुद को क्या उसन्न 
करे ? अगर कहो कि ईहवर का ज्ञान प्रभागभृत है और यह ज्ञान नित्य है किन्तु फ़लभूत जो शान 
है वही मात्र अनित्य है तब तो ये दो ज्ञान मानने पढे नर ईइवर को । तो दो ज्ञान मानने का प्रयोजन 
हीं क्या ? जीव है, ज्ञानस्वरूप है, वस उस ज्ञान की अवस्था होती है। तो दो ज्ञान मानने का प्रयोजन 
नहीं है, रे यह बात भी अयुक्त है, तो यो जो शरीर रहित देह हैं उसकी भी सृष्टि की रचना नही 
बत सकती | 
लोक में निमित्त न॑मित्तिक योग -अगर शकाकार यह कहे कि जैसे समय है वह तो सृष्टि 
का कारण है, बताया ही गया है जन शासन मे भी कि परिणमन का कारण काल है, समय है। तो 
समय मे कही देह है क्या ? तो जसे काल द्रव्य में देह नहीं है फिर भी कार्य की उत्पत्ति मे कारण बने 
जाता है तो इसी प्रकार वह निर्देह ईश्वर भी निमित्त बन वैठेगा, सो यह बात कहना यो युक्त नहीं 
कि काल द्रव्य कही व्यापार करके पदार्थों को नहीं बनाता । पदार्थ सबके सब स्वय सिद्ध हैं। अनादि 
अतत्त हैं और उनमे उत्पाद व्यय ध्रौव्य का स्वभाव पडा हुआ है। सभी पदार्थ स्वय बनते है, विंगढते 
हैं और बने रहते हैं। उनके इस काल के प्रयोग में काल द्व्यमात्र एक उदासीन निमित्त है। प्तो 
ऐसा उदासीन निभित्त रूप किसी ईश्वर को मातने की आवश्यकता ही नहीं। यहाँ तो विधि विधान 
छुटगत हो रहा । सो ईववर इस दीप समुद्र की रचना करने वाला नही है । 
सृष्टि कर्तृ त्व॒भीमांसा का परिशेष व उपसहार-यह ईदवर चू कि देह रहित है और देह 
रहित होने के कारण जैसे मुक्त आत्माओो को स्वेज्ञ नहीं मात्रा शकाकार का तो देह 
रहित इिर भी सर्वज्ञ नहीं हो सकता । जैसे मुक्त आात्माओों को बन्न 
माना है देह ते होने के कारण तो देह ने होते के कारण यह ईइवर भी अज्ञ बन जाएगा भर जो अन्न 
है वह सृष्टिकर्ता केसे हो सकता ? अगर बअज्ञानी भी सृष्टिकर्ता बन जाये तो जगत के सभी जीव 
सृष्टिकर्ता बन जायेंगे। और स्पष्ट बात तो यह है कि जैसे ये धट-पट आदिक अनेक पदाों में रचता 
होती है तो कोई देह वाला बुद्धिमान पुरुष है तो इत रचताओ का कारण बनता है। कुम्हार ने घट 
बनाया तो घट का कर्ता कुम्हार, वहू भी तो देह वाला हो है। देह रहित कोई भी किसी पदार्थ की 
सृष्टि का कर्ता नही हो ककृता और फिर कहो कि ये सब चीजें बुद्धिमानों के द्वारा प्रकट की गई है 
उत्तर ठीक है--मासा जा सकता मगर दुद्धिमाव तो सभी जीव हैं। सभी के अन्दर जान है, जितना 
ज्ञात है, जहाँ जो जीव है वह अपने ज्ञान के अनुसार उन चीजो की रचना कर लेता है। वस्तुत 
कोई भी पदार्थ किसी भी दूसरे पदार्थ की रचना नहीं करता, किन्तु उपादान में ही ऐसी कला होती 
है कि वह अनुकूल निमित्त को पाकर स्वयं अपनी परिणति से अतुरूप प्रभाव बना लेता है, तो केवल 
बृद्धिमातो के द्वारा रचा गया है इतनी ही वात रखी जाए तो फिर अनन्त जीवों के द्वारा रचा गया 
ऐसा मान लेता चाहिए । यदि शकाकार यह कहे कि जो पृथ्वी, पर्वत आदिक हैं यही तो ईश्वर की 
मूर्ति है बाते यह ही सब ईववर का देह है और उसको ईइवर ने रचा है तो ऐसा मानने पर तो यही 
बात सिद्ध हुई कि जिप्न जिस जीव को जो-जो देह मित्रा है जिस जिप्त प्राणी को जो-जो भी शरीर 
पिला है बस उसका कर्ता वह प्राणी है, क्योकि जगत में जो कुछ भी दिख रहा है वह सब जीवो का 
शरीर है।,लोहा, पत्थर, लकडी ये भी तो जीव के शरीर हैं। थाने उतमे जोव पहले था । जीव तिकल 
गया. केवल शरीर रहगया। वो सभी जो कुछ वजर आ रहे हैं वे जीव के देह हैं और उन जीवों ने 
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उन्हें स्वीकार किया है और जिसे विधि विधान से वह जीव का तिमित्त पाकर बनता है सो बन गया 
है * अब इसमे से अलग से एक ईश्वर सृष्टिकर्ता के मानने की आवश्यकता हो क्या है ” 

समस्त पदार्थों की सहज घिद्धता एवं उत्पादव्ययप्रोव्यात्मकता-युक्ति अनुभव सभी यह 
सिद्ध करते हैं कि जगत में अनस्त पदार्थ हैं और वे पदार्थ सभी सत्‌ हैं तो सत्‌ हैं इस नाते से वे पदार्थ 
अपना उत्पाद व्यय करते हुए शाश्वत रहा करते हैं। यही बात चाहे कृत्रिम पदार्थ हो चाहे अक्ृृत्रिम, 
सबमे उत्पादव्यय प्रौव्य व्यवस्था है। अच्तर इतना है कि यहा के पृथ्वी, पर्वत आदिक परमाणुओ का 
जाना और आना लगा हुआ है लेकिन वे इतने छू नही है कि इस आते जाने के प्रभाव से कही उसका 
विघटन नही हो जावे । वे पदार्थ तो अक्ृन्तिम कहे गये हैं और जो किसी के प्रयोग से बनाये गये हैं वे 
कृत्रिम कहे जाते हैं । तो ये सब द्वीप समुद्र ये अक्ृत्रिम रचतायें हैं। अनादि काल से चली आई हैं, 
अनन्त काल तक चलती रहेगा । इनमें यद्यपि अनेक परमाणुओं का आना और विछुडना होता रहता 
है कितु ये स्वय हा इतने रह हैं कि इस आने जाने के कारण उनमे घटाव बढाव नहीं होता। ऐसे ये 
भसख्याते द्वीप समुद्र हैं, जिनमें से जम्बूद्वीप का वर्णन चल रहा है कि जम्बृद्वीप मे ७ क्षेत्र हैं औरउन 
क्षेत्रो का विभाग करने वाले ६कुलाचल पव॑त हैं। इन ६ पर्वंतो के ठीक मध्य मेएक एक ह॒द है। 
जिसका विस्तार सब कृछ पूर्व सूत्रों मे बताया गया है। यहा बतला रहे हैं कि उन हृदो में तिवास कौन 
करते हैं? उत्त हृदो में जो कमल बने हैं उन कमलो पर जो प्रासाद हैं उन प्रासादों मे रहता कौन है ? 
यह इस सूत्र में बता रहे हैं। 

तन्निवासिन्यों देव्य श्रीह्ीपृतिकोतिबुद्धिलक्ष््य । 
पल्योपमस्थितय संसामानिकपारिषित्का' ॥१९॥ 

जम्बूद्वीप के कुलाचल पर्वत पर जो ६ तालाब हैं उत्मे जो मुख्य कमल है वहा ६ देविया रहती 
हैं। जिनका नाम है--श्री, हो, धृति, कोर्ति, बुद्धि और लक्ष्मी। इत देवियो की आयु एक पल्य प्रमाण 
है और इन देवियों के आस पास सामानिक और पारिपित्क जाति के देवों के निवास स्थान हैं। ये 
सामातिक और पारिषित्क देव मानों देवियों के परिवारस्वरूप हैं। सामानिक का तो अर्थ है जो 
समात स्थान मे हो । थे छहो देवियाँ कुमारी हैं, तो उनके ये सामानिक भाई बन्चु जैसे शोभा को प्राप्त 
होते हैं, सामानिक और पारिपित्क इन दोतो मे आदरणोय सामानिक है । उच्च पद सामानिक का है । 
तो ये सभी देव उन तालाबों के अन्दर रहने वाले जो कमल हैं उन पर बने हुए महलो मे रहते है। 
इस प्रकार ६ कुलाचलो का वर्णत यहा तक समाप्त हुआ । अब यहा बतला रहे है कि जम्मृद्रीप मे जो 
क्षेत्र ६९5३ में भी जो कूछ दिशाओं का विभाग बना है वह किन नदियों के रहने से बता है उसका 
उत्तर देते हैं। 

गगासिधुरोहिद्रीहितास्पाहरिद्ध रिकांतासीतांसीतोदा ना रीन रकां ता- 
सुवेणरप्यक्लारक्तारक्तोदासरितस्पत्मध्यगा ॥२०॥ 

उस क्षेत्रों के बीच में से ये नदिया निकली हैं। भरत क्षेत्र मे से गगा और धिधु नदी हैं। हैम- 
कत क्षेत्र मे रोहित और रोहितास्या, हरिक्षेत्र मे हरित और हरिकान्ता हैं। विदेह क्षेत्र मे सीता और 
सीतोदा नदी हैं। रम्यक क्षेत्र मे नारी और नरकास्‍्ता नदी हैं। हैरण्यवत्त क्षेत्र में स्वर्ग कुला और 
रूप्यकेला नदी हैं। ऐरावत क्षेत्र मे क्‍्ता और रक्तोदा तदी निकलो हैं। थे नदिया निकली तो उन 
हृंदो से हैं जो कूलाचल पव॑त पर अवस्थित हैं। अब यहाँ यह उमश्नता कि तालाब तो; ६ हैं और 
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नदियाँ १४ हैं तो १-१ तालाब से दो-दो नदियां निकलेंगी तो १३ नदियाँ होनी चाहिये लेकिन १४ नदी 
हैं। तो इनमे से किसी तालावमे एक-एक मंदी और अतिरिक्त निकलती है | सो पहले कलाचल परव॑त्त 
पर अवस्थित तालाब से गगा भिधु तो निकती ही थी। रोहितास्था भी निकली है। यह नदी पद्महुद 
के उत्तर की ओर से निकल कर हैमवत क्षेत्र मे गई है। इसी प्रकार अन्तिम कूलाचल जो सिखरी नाम 
का है उस पर जो पुण्डरीक तालाब है उससे दो नदियाँ रक्ता और रक्तोदा तो निकतती ही हैं। पर 
एक हुप्यकुला नदी और निकली है। इस तरह ७ क्षेत्रो मे दो दो नदियां निकली हुई हैं अब यह बत- 
लाते हैं कि ये नदियाँ किस दिशा की ओर गई हैं । 
हयोहयो पूर्वा पृवंगा ॥२दी॥ 

पुर्वेगामिनी तदिया--जैसे ऊपर के सूत्र मे नदियों के ताम दिये हुए हैं उनमे से दो दो का एक 
जोडा मान लिया जाय तो उनमे यह विभाग बनता है कि पहली नदी एवं दिशा की ओर बी है। 
जैसे भरतक्षेत्रमे पद्महृद से गया नदी निकली है तो वह कृछदक्षिणकी बोर आकरपूर्व की ओर बहू गई 
है और वह लवण समुद्र के तट पर मिलगई है, इसो प्रकार दूसरा युगल जो रोहित रोहितास्था नदी का 
है उसमे से रोहितास्था नदी पद्चहृद से उत्तर की ओर पे निकली है मगर थोडा दूर जाकर एक परवव॑त 
को घेरकर फिर पूर्व की और वह गई है। मे सभी नद्रिया लवणसमुद्र में जाकर गिरती हैं। इस प्रकार 
ये नदिया मूल में तो बहुत सिकुडी हुई हैं। थोडा क्षेत्र पेरे हैं और जैसे जैसे इनका प्रवाह भागे चलता 
गया वैसे ही वैसे विस्तार भी बढता जाता है। इसी प्रकार दूसरा कुलाचल जो हिमवान पर्वत है उम् 
पर महापद्म नाम का तालाब है। जो उसके दक्षिण की ओर से रोहित नदी निकली है। और भी कुछ 
दूर चलकर एक गोल पर्वत को थोडा धैरकर फिर पश्चिम की ओर चली गई है। इसके वाद तीसरा 
कुलाचल तिषघ ताम का है, उस पर त्िगिध नाम का तालाव है, जिकषके दक्षिण की ओर से हरोकाता 
ताम की तदी निकनी है ओर वह परव॑त को थोडा घेर कर पूर्व की ओर वह गई है। इसी प्रकार अन्य 
कुलाचलो मे भी, क्षेत्रो में भी इसी ढंग से नदियों का प्रवाह जानना । अव शेष नदियाँ किस ओर गई 
हैं यह बताने के लिए सूत्र कहते है। 

शधास्त्वपरगा: ॥रशा 

उन दो दो नदियों में से पहली-पहली नदी तो पूर्व को भोर गई है, यह बात ऊपर के मृत्र में 
कही गई थी, अब शेप की जो नदिया है वे पश्चिम समुद्र में जाकर मिली हैं। 

अब उन नदियों का परिवार बताते के लिये सूत्र कहते हैं - 

चतुदंशनदी सहुस्नपरि वृत्ता गगाधिध्वादयों तद्चः ॥२३॥ 

गंगा सिंधु आदिक नदिया १४ हजार नदियों से भिडी हुई हैं याने गणा नदों में १४ हजार 
वदिया और मिली हैं। इसी प्रकार सिंधु नदी मे भी १४ हजार नदिया ओर भिल्ी हैं। इससे भागे 
रोहित और रोहितास्या नदी में २८ हजार नदिया मिली हैं, इसके आगे हरी हरीकान्ता वामक नदियों 
में ४६-१६ हजार नदिया मिली हैं। सीता और सीतोदा नामक नदी मे प्रत्येक में ११९ नदिया और 
मिली हैं। इस परिवार की नदियों के प्रिलने से इसके आगे-आगे विस्तार बढ़ता जाता है। अब भरत 
प्षेत्र का विस्तार बताने के लिए सूत्र कहते हैं। 

परत परडुविशति पचयोजनशतर्विस्तारपटचैकोन विज्ञति भागाययोजनस्थ ॥२शा। 

भरत क्षेत्र का विस्तार है ५१६ योजन और एक योजन के १६ भागो में से ६भाग प्रमाण । 
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इतना विस्तार होने का कारण यह है कि जम्बूद्वीप है एक लाख योजन की सूची में और उसमें ७ क्षेत्र 
और ६ कुलाचल पव॑त हैं। विदेह क्षेत्र तक दक्षिण की और तीन क्षेत्र और तीन कुलाचल पर्वत है। 
फिर विदेह क्षेत्र है। फिर उसके बाद तीन कुलाचल तीन क्षेत्र है। इसका विस्तार है. जितना भरत 
क्षेत्र का विस्तार है उससे दूना पहले क्षेत्र का, उससे दूना दुसरे क्षेत्र का, उससे दूना दुसरे पर्वत का, 
उससे दूना तीसरे क्षेत्र का, और उससे दुना तीसरे पर्वत का। तो इस प्रकार इससे दूना विदेह क्षेत्र है 
बाद मे जितना दक्षिण के भरत क्षेत्र का विस्तार है उतना ही उत्तर के क्षत्र पर्वत का विस्तार है। 
तब भरत क्षेत्र का माप एक भाग रख लिया जाय तो दो भाग हुए और पर्वत के ४ भाग हुए दूसरे 
क्षेत्र के, ५ भाग हुए दूसरे पर्वत के, १६ भाग हुए तीसरे क्षेत्र के और ३२ भाग हुए तीसरे पव॑त के, 
इस तरह इनका योग हुआ१+२+४+ ८+ १६+ ३२,इतका योग हुआ ६३ भाग ! इतना ही ६३ भाग 
उत्तर में है भौर ६४ भाग विदेह क्षेत्र है। तब ६३+६३+६४। ये सब मिलकर १६० हुए। कब १ 
लाख में १९० का भाग दिया जाय तो लब्ध होता है ५२६ ६/१६ योजन । वही विस्तार इस सूत्र में 
कहा गया है। अब इसके आगे के क्षेत्र और पर्वत कितने विस्तार वाले हैं, यह बता रहे है। 
तद्द्विगुणद्विगुणविस्तारा वर्षधरवर्षाविदेहाता ॥.४॥ 
जितता विस्तार भरत क्षेत्र का कहा गया है उससे दूने विस्तार वाले क्षेत्र और पर्वत विदेह पर्य॑न्त 
जानता चाहिये | इस क्षेत्र का विदेह नाम क्यो रखा कि भव्य पुरुष मुनिद्रत धारण करके इस क्षेत्र से 
सदा मोक्ष जा सकते है। जसे भरत और ऐरावत क्षेत्र मे सभी समय मोक्ष नही होता है। जब उत्स- 
पिणी अथवा अवसर्विणी काल का चौथा काल आता है तब ही से मुक्ति होतो है। यही कारण है कि 
भरत और ऐरावत क्षेत्र मे तो चतुर्थकाल मे ही तीर्थकर हुआ करते हैं कितु विदेह क्षेत्र में तो सदा 
तोर्थकर हो सकते है । अब विदेह के उतर की ओर रहने वाले क्षेत्र ओर पर्वत के विस्तार कहने 
के लिए मूत्र कहते हैं। 
उत्तरादक्षिणतुल्या: ॥२६॥ 
विदेह क्षेत्र की उत्तर दिशा की ओर जितने क्षेत्र और पव॑त हैं उनका विस्तार उतना है जितना 
कि दक्षिण दिश की ओर अवस्थित क्षेत्र और पव॑त का है ! इसी प्रकार हर तरह की रचना भी प्राणियो 
की ऊँचाई या उनका सुख, उत्तकी आयु, वे सब भी दक्षिण में रहने वाले क्षेत्र और पर्बतो को भाँति 
है। ऐसी रचना देखकर ही लोगशका किया करते हैं कि इतनी सुन्दर रचना अक्ृत्रिम रचना में कैसे हो 
सकती है किन्तु यह अनेक उदाहरणो से स्पष्ट हो जाता है कि कृत्रिम मे जितनी शोभा नहीं होती 
उतनी शोभा अकृत्रिम मे प्रकृत्या हुआ करती है। मब आगे यह बतला रहे हैं कि किन क्षेत्रों मे वृद्धि 
और हानि होती है और किन क्ष त्रो में नही होती। 
भरतेरावतयोव हि ह्ाम्तो पटसमयास्यासम्‌ त्सपिण्यवसपिणीभ्यां ॥२७॥ 
भरत ओर ऐरावत क्षेत्रों में वृद्धि और होनि हुआ करती है, याने इस क्षेत्र मे रहने वाले 
प्राणियों की आयु, देह, वृद्धि आदिक सभी मे वृद्धि और हानि चलती है और यह वृद्धि हानि ६ कालो 
में चलती है। कालो का विभाग इस प्रकार है कि एक कल्पकाल मे उत्सपिणो ओर अवसर्पिणो दोनों 
व्यतीत हो जाते हैं। उत्सपिणी अवसपिणी प्रत्येक में ६ काल विभाग हैं। इस तरह से जह्दी समझ मे 
आ सकता कि जैसे दो सर्विणियाँ पूछ से पूछ मिलाकर ऊपर खड़े होकर फण से फण मिला ले तो जैसे 
उनका एक चक्न हो जाता है और उस चक्र मे पूछ की ओर कम विस्तार है और जैसे जैसे ऊपर की ओर 
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बढ़ते जाइये 52 ही बसे विस्तार बढता हुआ मिलेगा । और जब हंसरी सर्पिणी पर आते हैं तो पहले 
विस्तार अधिक है, फिर घटते-घट्ते पूछु तक कम रह जाता है। भाज इसका अवसरपिणी काल चल 
रहा हैं नो प्रथम काल में तो बहुत बडे मतृष्य, बहुत बडा सुख था । पहले भोगभूमि थी, उससे घटकर 
दूसरी भोगभूमि, फिर तीसरी भोगशूमि, उसके बाद चौथा काल आया, उसके बाद पचम काल आया 
आजकल पचम काल चल रहा है, इसके बाद छुठा काल आयेगा और जब छठा काल समाप्त हो 
जायेगा तोउसके अन्तिम चरणो में प्रलय हो जायेगा ।जिस प्रलय मे कुछ जोडे बर्चेगे, कोई प्ुण्योदम से 
अपने आप छिपकर बच जायेंगे, किसी जोडे को मनुष्यों के, पशुओं के, पक्षियों के जोकि गर्भ होते हैं 
उतको कुछ देव लोग ले जाकर सुरक्षित स्थान मे रख दे गे । उस प्रलय काल में कुछ जोडों को छोड 
कर प्रभी जीवो का सहार हो जाता है। इसके वाद फिर उत्पपिणी काल का छुठा काल आता है, 
फिर धवाँ, फिर चौथा, फिर तीसरा, फिर दूसरा, फिर पहला काल आता है। उत्मप्रिणी समाप्त होने 
पर फिर ह्वास होने लगता है। इस तरह इन ६ कालो मे भरत, ऐरावत क्षत्र में वृद्धि और ज्ञात 
चलते रहते हैं। 
ताभ्यामपरा धूमयोधवस्तिया। ॥२८॥ 
भरत व ऐरावल भूमि को छोडकर शेष भूमियों को अवस्थितता--मरत व ऐराव् क्षेत्र के 
अलावा जो अच्य भरृमिया हैं वे सब अवस्थित होती हैं। भरत क्षेत्र के बाद हैमवत क्षेत्र है उसमे जघत्य 
भोगभूमि की रचना है। वहा जो मनुष्य तिय॑च होते हैं वे एक पत्ल की आयु वाले हैं भोर जो उनकी 
वृद्धि चर्या जो कुछ भी है वह सब एक समान ही रहती है। हैमवत क्षेत्र के वाद हरि क्षेत्र है। वहा 
मध्यम भोगधूमि है। वहा के मनुष्य तिय॑ उचो की आयु दी पल्ल की है और जंसी स्थिति है बसी सदा 
काल चलती रहती है। हरि क्षेत्र के वाद विदेह क्षेत्र आता है ! विदेहू क्षेत्र के मेर पर्वत से लगे हुए 
दक्षिण और उत्तर की ओर देव कर, उत्तर कुद हैं ) यहा भोगभूमि है । मनुष्य तियंझ्चों की आय ३ 
पल्ल की है और जो भी स्थिति है वेसी सदा चलती रहती है। इसी विदेह क्षत्र में पूर्व ओर पश्चिम की 
ओर कर्मभ्ृूमि है। यहाँ से मोक्ष का जाना सदा चलना रहता है। तीथ॑करो की उत्पत्ति होती रहती है, 
ये भी अवस्थित हैं, और इसी प्रकार विदेह क्षेत्र के उत्तर की और जो रम्पक हैरण्यवत्त क्षेत्र हैं उनकी 
भी स्थिति दक्षिण के क्षेत्र की तरह अवम्धित है। अब उन भूमियों में मनुष्य ओर तिय उचो को आबु 
एक समान है या बहुत घट बढ भी होता है, इसका विवरण करते हैं। 
एक व्रिपल्योपभ स्थितयो हैमवतकहा रिवर्षकदेवकुरवका ॥रफी। 
भोगभूमिज जोवों की आयु-हैमवत नाम के दूसरे क्षेत्र में एक पत्थ की स्थिति वाले जीव 
होते हैं, अर्थात वहाँ जधन्य भोगशूमि है। मनृष्य, पशु और पक्षियों की आयु एक पत्य की है। उसके 
बाद हरि क्षेत्र है। उसमे मध्यम भोगभूमियों की रचना है। वहाँ के मनुष्य, पशु, पक्षियों को आयु दो 
पह्य की होती है। देवकुर में ३ पत्थ की रिथिति वाले मनुष्य और तिर्यंच होते हैं। यहां उत्तम भोग- 
भूमि की रचना है। जैप्ते कि भरत और ऐराव क्षेत्र मे प्रथम काल की जो रचना है वह तो देवकुर 
में है। जिसे कहते हैं सृपमासपमा, यहाँ के मनृष्य ३ तय की आयु वाले हैं और ६ हजार बनूप की 
ऊँचाई बाले हैं और ३ दिन मे इन्हें क्षधा होती है मो बहुत यृक्ष्म आहार लेकर जो एक छोटे बेर के 
समान, इतना ही आहार लेकर संतुष्ट हो जते हैं। हरिवत के क्षेत्र में सुषमा नामक काल की तरह 
रखता है अर्थात भरत ऐरावत क्षेत्र में जो ट्वितीय काल में रचना है वह रचना यहां है। यहाँ के मनष्य 
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दो पत्य की आयु के हैं, ४ हजार धनुष ऊंचाई के हैं, दो दिन में भूख की क्षवा होती है और बेर 
प्रमाण इनका भोजन होता है| ये सब शख वर्ण के होते हैं। देवक्‌र में स्वर्ण वर्ण के शरीर होते हैं। 
हैमवत क्षेत्र मे दो हजार धनुष के ऊँचे पुरुष होते हैं। भौर एक दिन बाद इन्हें क्ष था होती है, भो 
आवले प्रमाण इनका आहार होता है। नील कमल की तरह इनके शरीर का रय होता है। 
तथोत्तरा; ॥३०। 

हाईहीप में दक्षिण रचनावत उत्तर रचना--जैसे विदेह क्षेत्र में दक्षिण की ओर जो जो कूछ 
रचनाए हैं वैसी ही रचनाए विदह क्षेत्र के उत्तर की ओर के क्षेत्र की हैं। जैसे भोगपूमियां हैं, जैसी 
भोगभूमिज मनुष्य ति॑ज्चो की स्थिति है, जितनी ऊँचाई है, जैसा सुख है, जिप प्रकार का आहार 
है ठीक उसी तरह इस उत्तर के क्षेत्र भे है, अर्थात उत्तर कुर को रचना देव कुर की तरह है, रम्यक 
क्षेत्र की रचना हरिक्षेत्र की तरह है, हैरण्यवत क्ष त्॒ की रचना हैमवत क्षेत्र की तरह है और ऐरावत 
क्षेत्र की रचना भरत क्षेत्र की तरह है । अब विदेह क्षेत्र जोकि अवस्थित है उसमे कितनी स्थिति 
होती है, यह बताने के लिए सूत्र कहते हैं। 

विदेहेंष सस्वेयकालां ॥३१॥ 

विदेह में उत्पस्न मनुष्यों की आायु--विदेह क्षेत्र में जिन मनुष्यों की आयु सख्यात काल की 
होती है, विदेह से मतलब है देव कुछ ओर उत्तर कुरु को छोड़कर शेष का विदेह जहा से सदा मोक्ष 
का जाना होता रहता है। जेसे कि भरत ऐरावत क्षेत्र में चौथे कालमे रचना होती है याने अवसपिणी 
के चौथे काल के प्रारम्भ मे और उत्सपिर्णी के चौथे काल के अन्त में जैसो रचता चलती है उस 
प्रकार की रचना इस विदेह क्षेत्र में सदा रहती है। यह काल सुखमा दु खमा के समान है। यहा मधु 
ध्य ४०० धनुष की ऊंचाई के होते हैं। प्रतिदिन इनका आहांर होता है। इनकी स्थिति उत्कृष्ट तो 
एक पूर्व कोटि की है। जघस्य स्थिति अन्तमु हुते की होती है। याने कोई मनुष्य गर्भ में ही मर सकता 
और कोई मनुष्य अधिक आधु पाये तो एक कोट पूर्व की आयु प्राप्त कर सकता है। 

भरतस्थ विष्कस्प्तो जस्बृद्वीपस्प नवतिशतभागः ॥३२॥ 

भरत क्षेत्र का विस्तार भागानुसार विस्तार-भरत क्षेत्र का विस्तार जम्बृद्वीप के १६७०वें 
भाग प्रमाण है क्योकि वहाँ इस प्रकार का विस्तार है कि जितना भरत क्षेत्र का विस्तार है उससे द्ना 
पहुले पर्वत का है, उससे दूना दूसरे क्षेत्र का, उससे दूना दूसरे पर्वत का, उससे दूना तीसरे क्षेत्र का, 
उससे दूना तीसरे पर्वत का और उससे दूना विदेह क्षेत्र का । इस प्रकार विददेह क्षेत्र के उत्तर मे दक्षिण 
की तरफ भाग है, ये सब १६० होते हैं. जम्बूद्वीप के विस्तार मे एक लाख योजन मे १६० का भाग 
देने पर भरतक्षेत्र का विस्तार हो जाता है। 

लवण समुद्र में उपस्थित बडबाललों का व पातालो का विवरण-अब लवण समुद्र का 
विस्तार सुनो - जम्बूद्वीप के बाद जम्मूद्वीप को पेरे हुए लवण समुद्र है यह लवण समुद्र जम्बूद्वीप की 
वेदिका भर दूसरे द्वीप की भीतरी वेदिका के बीच में अवस्थित है। इस समुद्र का भूमितल समान है, 
जैसे कि कृत्रिम समुद्र किनारे पर गहरे नहीं होते और बीच में गहरे होते हैं इस प्रकार से लवण समुद्र 
नही है। यह से ओर एक समान गहरा है। यह दो लाख योजन के विस्तार वाला है; एक हजार 
योजन का गहरा है और चू कि समुद्र के बीच मे बडवानल अनेक जगह अवस्थित है, जिसके कारण 
जल समतल से ऊँचा उठा रहता है । जैसे कि जौ की राशि ऊँची उठी होती है। इस लवण समुद्र के, 
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बीच मे चारो दिशाओं में महापाताल पाये जते हैं जो जम्बूहीप की बेदी से ९५ हजार बोजन दुर 
मौजूद हैं। जिनका तला और किनारा वजमय है। एक लाख योजन के गहरे हैं और नीचे तल भाग 
में चलने मे १० हजार योजन के विस्तार वाला है। ऐसे ४ महापाताल हैं, जिनका नाम है पाताल, 
वहवामु, घृपकेसर और कलाम्बुक । ये ४ बढ्वातल क्रम पे पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर मे हैं। इन 
पातालो के नौचे के दृतीय भाग में वायु रहती है अर्थात जितने ऊँचे ये पाताल है उसके उसके ३ भाग 
किये जाये, उसके नीचे के त्रिभाग मे बहुत घन वायु रहती है और मध्य के विभाग में वायु एव जल 
रहता है और ऊपर के त्रिभाग मे केवल जल रहता है। रलप्रभा नाम की जो पृथ्वी है उस पथ्वी का 
जो खर भाग है अर्थात इस पृथ्वी के जो ३ भाग बताये गये थे--सर, पक और बब्बहूल। अबबहुल 
भाग में तो तारकियों का निवास है--खर और पक भाग मे देवो का निवास है तो यहाँ खर भाग मे 
बने हुये जो भवन हैं वहाँ वातकुमार का निवास है और उनकी देवागनायें उनकी कीड़ा से उत्पत्न 
हुआ णो वायु मे क्षो है उत्त क्षोभ के कारण पाताल भे जो उल्मीलन निमीलन होता है उप्तसे उठता 
गिरना, इसके कारण से हवा भौर चलती, ऊँचा उठ जाता, फिर प्रवाह होता । यह होता रहता 
है। इस ही कारण से उस बडवानल् के ऊपर १० योजन प्रमाण जल की वृद्धि हो जाती है। इस 
तरह से दोतो ओर से रत्न वेदिका से ऊपर दो ग्यूत प्रमाण याने करीब ४ कोश प्रमाण जल को 
वृद्धि हो जाती है और जब पाताल में इनका वेग शात हो जाता है तो उस उठे हुये की हानि हो जाती 
है। यह चारो दिशाओं में जो यह पाताल हैं उनके अन्तर प्रत्येक के १९७१७० [वो लाख पत्ताइस 
हजार एक सो सत्तर) योजन है तथा कुछ अधिक ३ गव्यूत और है। जैसे कि चारो दिशाओ में ४ महा- 
पाताल हैं इसी प्रकार दिशाओं के बीच मे जो विविश्वार्े हैं उन विदिज्ञाओ में लवण समुद्र के भीतर 
४ छोटे पाताल ओर हैं, इनको छुट्र पाता कहते हैं। ये १० हजार बोजन गहरे हैं। उतना ही इनके 
मध्य में विस्तार है। जड में बोर ऊपर मे एक हजार योजत का विस्तार है यहा पर भी पहले प्विभाग 
में नीचे के जिभाग में वायु है, मध्य के विभाग में वायु और जल है, ऊपर के त्रिभाग मे केवल जल 
है, और इस महापाताल और छुद्र पातालो के बीच में याने इन ८ अन्तरों में एक हजार छुद्र पाताल 
और हैं, उनमे भी सब इसी तरह से कार्य होते हैं। यहाँ वातकुमार के देव और उनकी देवागनाओ का 
जो क्रीडा अधम चलता है उससे वायु मे क्षोभ होता है और उस कारण वहा का जल ऊंचा उठ जाता 
है। जब उतकी वायु उपश्म को प्राप्त होती है तो जल नीचे था जाता है। 
लवण समद्र के फ्षिनारोंके आसपास की रचना आदि-लवण समुद्र जो कि जम्मूद्वीप के 
चारो ओर है, उसके कितारे पर उसके प्रमुख स्वामी की तरह चार देवो के तगर हैं। बारो दिशाओं 
मे एक-एक नगर है, जिसे कहते हैं-वेलघर, नागपति याने समुद्र के किनारों पर रक्षा करते हुये 
मानो ये देवो के नगर हैं, जिनकी आयु एक पल्ल प्रमाण है, ऐसे वहाँ देव रहते हैं। वे १० धनुप की 
ऊँवाई के हैं। प्रत्येक वेलघर देव के चार-चार देवागवायें हैं, ये अनेक परिवारों से धहित है। ये तब 
देव मिलकर १,४२,००० (एक लाख बयालीस हजार) हैं। इत सबका कार्य अपने मनमाना मत रमाता, 
क्री करना है। और मानो ये सब समुद्रो के अधिपति हैं। जम्बूद्ीप की जो वेदिका है उससे १२ 
हजार योजत लवण समुद्र की ओर जाकर एक गौतम नामक समुद्र के अधिपतति का द्वीप आता है थो 
(६ हुआर योगन का लम्बा-चौडा है। इस लवण समुद्र के विजय आदिक चार द्वार हैं जो चारो 


दिश्याओं मे हैं। 


( ७४ ) 


तियेस्लोक के समुद्रों की विशेषतायें-लवणोद आदिक सभी स्ववश्‌र्मण पर्य॑न्त जो समुद्र 
हैं वे सब १ हजार योजन गहरे हैं और प्रत्येक समुद्र के दोतों ओर याने द्वीप के निकट वेदिकाये है। 
लवणोद पमुद्र का पानी उठा हुआ है, शेष समुद्र का पानी उठा हुआ नहीं, किप्तु एक प्रसार मात्र 
को लिये हुए है । लवण के समुद्र के जल का स्वाद तमक के रस की तरह खारा है। एक वारुणी समुद्र 
है, उसका रस वारुणों की तरह है, क्षीरोदधि का जल क्षौर रस की तरह है, जैसे कि दुग्ध हो, घुतोद 
समुद्र का जल घी की तरह स्वाद वाला है। कालोद समुद्र और पुष्करोद समुद्र एवं स्ववशृरमण 
समुद्र, इनका स्वाद जल की तरह है। शेष समुद्रो का भी इसी तरह सामान्य स्वाद है। लवण समुद्र 
में तो जहाँ तदी गिरती है उस स्थल पर मत्स रहा करते हैं, जिनके शरीर ६ योजन प्रमाण हो सकते 
हैं। मत्स सब सम्मूछंत जन्म वाले है। जो भी वहा पृथ्वी, कुडा-करकट, पुदंगल आदिक पिण्ड पड़े हो 
बहा ही जीव का जन्म हो जाता है और वही आकार प्रमाण अगोपाँग रूप से बत जाता है और लवण 
समृद्र के बीचोदीच जो भत् होते हैं वे १८ योजन के शरीर वाले हैं। कालोद समुद्र मे जहाँ नदियाँ 
गिरती हैं उस स्थल पर तो १५ योजन के शरीर वाले मत्स हैं और समुद्र के भीतर २६ योजन के 
शरीर वाले मत्स्य हैं। अन्तिम जो समुद्र है स्ववभूरमण उस समुद्र मे लदी गिरने के स्थलों पर तो 
४०० योजन के शरीर वाले मत्स हैं। और अन्तिम समुद्र के बीचोबीच जो मत्स्य हैं वे एक हजार 
योजन के शरीर वाले हैं। जब तियंज्चों की भवगाहना उत्कृष्ट बतायी जाती है तो अन्तिम समुद्र 
के बीच में रहने वाले मत्स्यो की बतायी जाती है। शेष समुद्रो मे चर जीव नही हुआ करते । 

तियंग्लोक की रचना मे प्रक्ृत्त वर्णन का उपसहार--असस्याते द्वीप और असस्याते समुद्रो से 
भरा हुआ यह तिरयकलोक है, जिसमे ठीक सबके बीच यह जम्बूद्वीप है, और जम्बूद्वीप की महिमा 
अनेक दाशनिको ने गाया है। इस जम्त्ृद्वीप की महिमा इस कारण भी बढी हुई है कि ढाई द्वीप के अन्दर 
जो ज्योतिषी देव हैं वे सब इस जम्बूद्वीप के मध्य मे रहने वाले मेर की प्रदक्षिणा देते हैं जो ५ मेर हैं 
जम्हूद्वीप में एक, दूसरे द्वीप में दो और तीसरे आधे दीप में दो, इस प्रकार ५ मेरु हैं। उन मेरुओ मे 
भी सबसे बडी अवगाहना वाल। भेरु यह जम्बूद्वीप के मध्य में रहने वाला मेरु है। यहा जो कुछ भी 
वर्णन चलता रहता है वह सब तीर्थंकर देव की दिव्य ध्वनि से खिरा हुआ वर्णन है। ऐसी केवलियों की 
दिव्य ध्वर्ति की परम्परा से गणधर देव ने जिसे झेला, आचार्यों ने जिसे समझा ओर अपनी लेखनी से 
उसे लेख बद्ध किया उस परम्परा से यह सब वर्णन चला आ रहा है। इनकी रचताओ को अवधिज्ञानी 
मनुष्य अवधिज्ञान से साक्षात्‌ प्रत्यक्ष जानते हैं और मागम से सभी पुरुष जान सकते हैं जिसका ७ 
तत्व € पदार्थ सम्बन्धी कथन भे कही भी विरोध नहीं आता, जो कि अनुभव गम्य है, युक्तिगम्य है, 
ऐसे बीतराग सन्‍्तो के अन्य कथन जो कि परोक्षभ्ृत पदार्थों के विषय मे है वे भी जैसे कहे गए वैसे ही 
सत्य है। इस प्रकार जम्बूद्वीय का वर्णन समाप्त हुआ । 

द्िर्धातकी खण्डे ॥३३॥ 

धातकी सए्ड से क्षेत्र पर्वतो को रचनायें--अम्बूद्वीप मे क्षेत्र, पर्वत, तालाब, कमल आदिक 
की संख्या विस्तार वर्गरह कहे गए हैं। अब घातकी खण्ड भें जो कि लवण समुद्र के बाद है इस दुसरे 
द्वीप मे ये सव किस-किस प्रकार हैं इसका विवरण करने के लिए यह सूत्र कहा गया है। जितना 
जस्तूद्वीप मे क्षेत्र है उससे दूना क्षेत्र इस दूसरे द्वीप मे है। इस प्रकार कुलाचलो पर मध्य मे रहने 
वाले तालाब और इन तालाबों में अवस्थित कमल आदिक सब दूे-दूने हैं, ये दूने क्षेत्र किस तरह ही 
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गये ? तो पहले घातकी खण्ड दोप जो कि लवण समुद्र को पेरे हुये दुने विस्तार वाला है उप्तके दक्षिण 
ओर उत्तर मे एक-एक इस्वाकार पर्वत है, जिसके कारण द्वीप के दो विभाग हो जाते हैं-पूर्व भाग 
और पश्चिम भाग । अब प्रत्मोक भाग मे दक्षिण से उत्तर की ओर भरत हैमवत आदिक ७.७ क्षेत्र हैं 
और इसी प्रकार ६-६ कुलाचल हैं और उतर प्रत्येक कुलाचलो पर तालाब हैं । इस 
तरह यहाँ १४ क्षेत्र हो जाते हैं, इसी कारण दो विदेह हो जाते हैं और उतर दोनों विदेहो के मध्य मे 
एक-एक मेर पर्वत है। अब यहाँ भरत क्षेत्र का भीतरी विस्तार कितना है” तो घातकी खण्ड के 
भरत क्षेत्र का विस्तार है ६६१४ योजन और २६/१०० एक योजन का भाग, इतना विस्तार धातकी 
ज़ण्ड के भरत क्षेत्र का है। यह इसका भीतरो विस्कम्म है। अब भरत क्षेत्र के मध्य का विस्कम्म 
कितना है ? तो वह है १९५८१ (बारह हजार पाच सौ इक्यासी) योजन और २६१०० भाग प्रमाण 
है। इस ही भरत क्षेत्र का बाह्य विस्तार १६५४७ योजन तथा ५४/१०० भाग प्रमाण है। इस तरह 
भरत क्षेत्र से दुगुना विस्तार है हिम्मरान पर्वत का और उससे दूना विस्तार है हैमवत क्षेत्र का, उससे 
इतना विस्तार है महाहिम्मान पंत का। उसे दूना विस्तार है हरि क्षेत्र का, उससे दुना विस्तार है 
निषध पव॑त का और उससे दूना विस्तार विदेह का है और विदेह के दक्षिण दिशा में क्षेत्र पर्वतों का 
जितना विस्तार है उप्त प्रकार उप्तके उत्तर भाग के क्षेत्र पंत आदिक का है। इन कुलाचलो में पदूम- 
महापदम आदिक नाम के तालाब हैं भौर उन तालाव से नदियाँ निकली हैं। वे नदिया कुछ दूर चल- 
कर एक गोल पर्वत को आधा पेरकर फ़िर पूर्व नदी पूर्व दिशा को गई है, दुसरी वदी पश्चिम को 
गई है। 


धातफी खण्ड में अवस्थित मेर आदि की विशेषतावों का वर्णन-धातकी खण्ड में दो मेर 
पर्वत हैं, एक है पूर्व दिश्वा के विदेह में दूसरा है पश्चिम दिशा के विदेह में जो कि ! हजार योजन 
गहरे हैं अर्थात्‌ उनकी जढ है. ओर मूल में विस्तार ६४०० योजन है ओर प्रृथ्वी पर ९४०० योजन 
विस्तार है, ऊँचाई ८४ हजार योजत है, जैसी रचता जम्बूद्वीप में अवस्थित सुमेरु परत की है उसी 
प्रकार की इस मेरु पव॑त की भी है। भूमितल पर एक बन है, उससे ५०० योजेन ऊपर नन्दन वन है 
जो कि ५०० योजन के विस्तार वाला है और धिराव में ५११०० योजन है। उसके बाद ऊपर सोमतस 
नाम का वत है। उससे फिर २८ हजार योजन ऊपर चज्ञकर पाडुक वत है, जैसे जम्बूद्वीप में देव कुर 
उत्तर कुर मे जम्बू वृक्ष है इसी प्रकार धातकी खण्ड में घातकी वृक्ष है। यह वृक्ष प्रथ्वीकाथिक है। 
इसकी शाखाओं पर बड़े ऊँचे महल बने हुये हैं। जितके परिवार के भी अनेक वृक्ष हैं, उनमे द्वीप का 
अधिपति देव रहता है। इसी धातकी खण्ड के नाम पर इस दूसरे द्वीप का नाम धातकी खण्ड पडा। 
यह धातकी खण्ड गोल है और दोतो ओर समुद्र का स्पर्श करने वाला हैमर्थात्‌ धातकी खण्ड एक 
ओर तो लवण समुद्र से मिला हुआ है, दूसरी ओर कालोद समुद्र से मिला है। इस धातकी खण्ड को 
घेरकर कालोद समुद्र है, जिसका विस्तार ८ लाख योजन है और उसकी परिधि १७०६०५ (एक लाख 
७० हजार छह सो पाँच) योजन है। इस कालोद समुद्र को घेरकर पुष्कर द्वीप है, जिसका विस्तार 
कालोद समुद्र से दूना है । इस पृष्कर द्वीप के ठीक बीच में गोलाई को लिये हुये एक मानसोत्तर पर्वत 
है। इस मानसोत्तर पर्वत से भीतर अर्थात्‌ जम्बूद्वीप की ओर इस तौपरे द्वीप के आधे में ७ क्षेत्र, ७ 
पवत आदिक की रचना धातकी खण्ड की रचना की तरह है। तो इस रचता का निर्देश करने के लिये 


मूत्र कहते है। 
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शक हा पुष्कराद्धे च॥३४॥ 

- पुष्करवर होप की रचनायें--जैसे धातकी खण्ड मे जम्बूद्वीप से दुगुण रचना है इसी प्रकार 
पृष्कराद्ध में भी दो-दो क्षेत्र, पर्वत हुई पुष्कर आदिक हैं। इस पुष्कराद्ध के भरत क्षेत्र का भीतरी 
विस कंम्भ ४४४७६ और एक योजन के १०० भाग में ७३ भाग प्रमाण हूँ। इस भरत क्षेत्र का मध्य 
विस्कम्म १३५११ योजन तथा एक योजन के १०० भाग में से ६६ भाग प्रमाण, इस भरत क्षेत्र का 
बाह्य विषकम्भ ६५४०० योजन तथा एक ग्रोजन के १०० भाग में से १३ भाग प्रमाण है। इससे 
भी क्षेत्र से दूना पर्वत, पर्वत से दूना क्षेत्र विस्तार वाले चले गये हैं विदेह क्षेत्र तक, फिर विदेह क्षेत्र 
से आगे उन सब क्षेत्र पवंतो का विस्तार उतना है जितना कि विदेह क्षेत्र से दक्षिण की ओर अवस्थित 
क्षेत्र पव॑त का है। जैसे उत्तर कुछ मे जम्बुद्वीप में जस्बू वृक्ष था और धातकी खण्ड में धातकी पर्वत 
था इसी प्रकार पुष्कराद्ध मे उत्तर कुरु मे पुष्कर याने कमल, प्रृथ्वीकायिक बना हुआ है, उस पर जो 
प्रासाद हैं वहाँ उस द्वीप का अधिपति रहता है और इसी कारण इस द्वीप का नाम पुष्कर द्वीप कह- 
लाता है। इस पृष्कर द्वीप के मध्य में मानुषोत्तर पर्वत है उससे दो भाग हो गए। मानुषोत्तर पर्वत 
से बाहर का भाग कर्मभृमि की रचना से रहित है। उस मातुषोत्तर पव॑त की ऊँचाई १७२१ योजन, 
इसका अवगाह मायने पृथ्वी तल में यह पव॑त ४३० योजन तथा एक कोश है। उस मानुषोत्तर पर्वत 
का मूल मे विस्तार २२ हजार योजन है, मध्य में विस्तार ७२३ योजन, ऊपर में विस्तार ४२४ योजन, 
इस मानुषोत्तर पर्वत के ऊपर चारों दिद्ञाओं मे चार अरहत मन्दिर हैं जितकी लम्बाई ५० योजन 
और विस्तार २४५ योजन और ऊ चाई ३७-१२ योजन है। यहाँ भी सब रचना जैसे अन्य जिनेद्ध 
भन्दिरों की बतायी गई है उसके द्वार हैं, वहाँ प्र क्षागृह आदिक हैं, वे सव यहां भी हैं। इसके अति- 

रि ट भर हैं, जिन कूटो पर देवों के प्रासाद बने हुए हैं। पुष्करा्ड 
हो रचना 8 | । उसी को स्पष्ट करने के लिए गे 3200 003: 
प्राइमानुषोत्तरान्मनुष्या ॥३५॥ 

मानुषोत्तर पेत से आगे मतुष्यों के आवास व विहार की असप्नवत्ता-मानुषोत्तर पर्वत से 
पहले-पहले मनुष्य रहते हैं, इससे वाहर मनुष्य नही पाये जाते। जम्बूद्वीप से लेकर मानुषोत्तर परवेत 
तक मनुष्य मित्नते है, इससे बाहर नही और तभी यह सब ढाई द्वीप कहलाता है। जितना विस्तार 
ढाई द्वीप का है उतना ही विस्तार सिद्धलोक का सिद्ध क्षेत्र का है, सिद्ध के निवास का है। इसका 
कारण यह है कि मुनिराज ढाई द्वीप के अन्दर ही अपने रत्नत्रय की साधना को पूर्ण कर मुक्त होते है। 
तो जिस क्षेत्र से, जिस स्थान से मुक्त होते है ठीक ऋजुगति मे इस स्थान 
सतेऊपर जाकर लोक में विराजमान हो जाते हैं। इस ढाई द्वीप के बाहर कोई भी मनष्य 
नही जा सकता, हाँ उपपाद और पमुद्गात के रूप से भनृष्यका जीव भले ही छू आये 
पर कोई भी मनुष्य चाहे विद्याधर हो, चाहे ऋद्धि प्राप्त मनृष्य हो कोई भी मानृषोत्तर पर्वत से 
बाहर नहीं जा सकता | इस विषय मे एक कथान्क प्रसिद्ध है कि किसी नगर में कोई सेठ-सेठानी 
रहते थे | तो सेठ के मन में यह भाव हुआ किहम तो नदीझ्वरह्दीप की वंदना करने जायेंगे। वह 
विद्याधर था, आकाशगामी था। तो उसने चाहा कि मैं अपनी विद्या के बल से नद्ीव्वरद्वीप की वंदना 
कर भआऊ । तो सेठानी थी जिनवाणी की परम भक्त | उसने वहाँ जाने के लिये मना किया और कहा 
कि देखो मानुषोत्तर पव॑त से आगे इस मनृष्य का गमन नहीं है, पर सेठ ने सेठानी की वात पर 
कुछ ध्यात न दिया और अपने विमान पर बैठ कर चल दिया। वह विमान भानृषोत्तर पर्वत से 
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टकरा गया और वह प्ेठ वही मरण को प्राप्त हो गया। चू कि सेठ के उस समय नदीझवर की वदना 
करने के भाव थे इस कारण वह वहाँ मरकर देव हुये । कुछ ही समय में युवा हो गए। उसने अवधि- 
ज्ञान से जाना कि मैंने नदीश्वर की वन्दना के भाव किया था और भावुषोत्तर पर्वत से टकशकर मै 
देहात्त हुआ था सो अब मैं तर्दीषवर द्वीप की वन्दना के लिए जाऊंगा। अब तो वह देव था, वह 
नम्दीश्वर द्वोप पहुँचा और वहाँ वन्दना किया और वन्दता करने के बाद उसे एक कौतूहल उपजा कि 
मैं अपनी पूर्वभव की स्त्री (सेठानी) को सेठ के रूप मे बतकर उसे वताऊ कि मैंने नन्दीश्वर दीप की 
वंदना कर लिया है, तो वह देव सेठ का रूप घरकर सेठानी के पास पहुँचा भौर बोला-देखो मैं अब 
नन्‍्दीश्वर द्वीप की वंदना करके आ गया । तो वह सेठानी बोली कि आपकी यह बात तो असत्त है। 
और यदि आपने नन्दीश्वर द्वीप को वन्दना को है तो आप अब मनृध्य नहीं हैं, देव होकर ही वर्दता 
को होगी | तो सेठाती का इतना छह श्रद्धात जानकर वह देव अपने वास्तविक रूप मे प्रकट हुआ और 
कहा- तुम धन्य हो, तुम्हारा श्रद्धात धन्य हो । मैं मानृषोत्तर पर्वत से टकराकर मरकर देव बना था, 
तब नन्दीश्वर द्वीप की वंदना कर सका । मानुषोत्तर पव॑त के भीतर मनृष्य है। पृष्करवर द्वीप आधा 
भीतर है। उस आधे मे धातकी खण्ड के समान क्षेत्र और पर्वत की रचना है। यहाँ भी दो विदेह 
हैं, इस तरह ढाई द्वीप में ५ विदेह हो जाते हैं और प्रत्येक विदेह में दो-दो भाग हैं। प्रत्येक भांग मे 
३९-३९ नगरी हैं। इस तरह ४ विदेह के होने से ३२५०-१६ तीर्थंकर हो सकते हैं। जब कभी 
भरत और ऐसवत क्षेत्र मे चतुर्थ काल बीत रहा हो ओर सभी भरत, ऐरावत में एक-एक तीर्थंकर भी 
हो रहे हो तो ऐसो स्थिति में ५ भरत और ५ ऐरावत के १० तीर्थकर और मिलाये जायें तो किसी 
समय एक साथ १७० तीर्थंकर इस ढाई द्वीप मे मिल सकते हैं। 


अष्दभद्ठीप में अकृत्रिप्त पृज्य रच नाये--इम पुष्कर द्वीप के आगे दूने-दूने विस्तार वाले समुद्र 
है उसमे आगे दूने विस्तार वाला होप है। इस तरह दूने-दूने समुद्र और द्वौप गोलाकार होते-होते पवों 
द्वीप नन्‍्दीश्वर है। इस नन्‍्दीश्वर द्वोप का गोल मे विष्कम्भ १६३ करोड़ ८४ लाख योजन है इसकी 
परिधि २०७२ करोड ३३ लाख €४ हजार १६० योजन है, तथा एक गव्यूति कौर है। नम्दीष्वर द्वीप 
के बहुत मध्य भाग में चारो दिशाओं में ४ अ जन गिरि पर्वत हैं। जिनका आकार गोल ढोल की 
तरह है। इस पर्वत की गहराई ! हजार गोजन है, ऊँचाई ८४ हजार योजन है। इन भजन गिरियो 
के चारो दिशाओं मे एक लाख योजन के बाद ४-४ बावदियां हैं, जिनका ताम॑ है नन्द, नन्‍्दवती, नन्‍्दो- 
“जरा और नन्दीयोसा। ये सब १ हजार योजन गहरी हैं जौर एक लाख योजत विस्तार वाली हैं। चौकोर 
हैं। इनसे जलचर जीव नही रहते । इनका जल अत्यन्त स्वच्छ है। इन बावडियों मे क्रम से सौधमे, 
ऐसान, चमर और वेरोयन के स्थान हैं। इस प्रकार दक्षिण के अन्जन गिरि के बाद ४ बावडियाँ हैं, 
वहाँ सौधर्म के लोकपालो के स्थान हैं। पश्चिम दिशा के अन्जन गिरि की भी ४ वाव्ियां हैं। वहाँ 
पूर्व दिशा के क्रम से ४ बावडियों पर अधिकार वेणुदेव,विणुताल, वरुण और भूतानन्द का है। इसी प्रकौर 
शेष दोनो दिशाओ.मे भी अन्जन गिरि के चारो ओर बावदियाँ है और उत् पर मुख्य देवो का निवास 
स्थान है इन सब पर्वत पर अकृत्रि मं चैत्यालय हैं| इन वावडियों के कोने पर दो-दो और पर्वत हैं 
और अन्जन गिरि के चारो ओर ४-४ पर्वत हैं। इस प्रकार ५ और ४ एवं एक मिलकर १३-१३ प्रहोक 
दिशा में पवेत हैं। जिन पर जिनालय हैं । यहाँ देवगण प्रत्येक आषाढ, कार्तिक और फागुन के अन्तिम 
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८-८ दिनो में कदना करने के लिये आते हैं और वे बहुत पुण्यलाभ लेते है। उसको हो स्मृति में यहा 
भी लोग इव अष्टाहिका के दिनो में वन्दीश्वर द्वीप की पूजा करते हैं और महिमा गाते हैं। 


ग्यारहवें दवोप के सध्य स्थिति कुम्डल गिरि पर कूटो की रचनायें-अष्टद्वीप नन्‍्दीश्वर द्वीप 
को घेर कर समुद्र है, फिर द्वीप है, इस तरह से द्वीप समुद्र बढते-बढते ११वां पवत है जिस पर जिता- 
लय बने हुए है। अब इस १४वें द्वीप का वाम कुण्डलवर द्वोप है। द्वीप के बहुत बीच मे गोल आकार 
वाले चूड़ी के आकार वाला एक कृण्डल वाम का पर्वत है। जिसकी आकृति यवराप्ति की तरह है। यह 
पर्वत एक हजार योजन गहरा है, ४२ हजार योजन ऊँचा है। १००२२ योजन मूल मे विस्तार वाला 
है। ७०२१३ योजन बीच में विश्तार वाला है ओर ४०२४ योजन ऊपर के विस्तार वाला है। तो जैसे 
तीसरे द्वीप के बीच मे घेरे हुए मानृषोत्तर पवेत है ऐसे ही इस कुण्डलवर द्वीप मे कुष्डल नाम का 
बीच मे चूडो के आकार का पद॑त है। इसपर्व॑त के ऊपर पूर्व आदिक दिक्षाओं में १६ कट हैं, इसके 
नाम है--वज्, वज्रप्रभ, कनक, कनकप्रभ, रजत, रजतप्रभ, सुप्रभ, महाप्रभ, अक, अक्प्रभ, मणि, 
मणिप्रभ, स्फटिक, स्फटिकप्रभ, हिम्वत् महेन्द्र । इन सब क्ूटो का विस्तार प्रमाण मानुषोत्तर कूटो के 
समान हैं। एक-एक दिशा में ये ४-४ कूंट हैं। अब इन कूंटो पर नागेद्ध रहते हैँ जिनका विवरण इस 
प्रकार है। पूर्व दिशा में जो ४ क्रूट हैं उन पर नाग्ेद्र इस तरह रहते हैं कि वद्नकूट पर तितिर नाम 
के नागेद्र हैं, बच्नप्रभ कूट पर पचेसिर नाम के नागेद्ध हैं । कतककूट पर महासिर ताम के नागेद्ध हैं। 
कनकंप्रभ कूट पर महाभुज ताम के नागेद्ध हैं। दक्षिण दिशा मे रजतकूट पर पद्मनाम के नागेच्ध हैं। 
रजतप्रभ कट पर पद्मोत्तर तामक नागेद्ध हैं, सु्रभ कूट पर महापद्म तामक नागेच्द्र है, महाप्रभ कुट 
पर वासुक्ि तामक नागेद्ध है । ये नागेद्ध सब व्यन्तर देव हैं। पश्चिम दिशा में जो ४ क्ूट है उनमे 
अक कूट पर स्थिर हद नामक नागेद्र है। अकप्रभ कुंट पर महाहृद नामक नाग्ेद् है। मणिक्ृट 
पर श्री वृक्ष नामक वागेन्द्र है और मणिप्रभ कूट पर स्वस्तिक नामक नागेद्ध है। उत्तर दिल्ला मे 
सफटिक कूट पर सुन्दर नामक नागेच्दर है। स्फटिक प्रभूकूट पर विशालाक्ष नामक नागेद्ध है। हिम्मान 
कूट पर पाढुर तामक नागेन्द्र है और महेद्ध कुट पर पाडुक नामक नागेद्ध है। ये सोलहो नागेन््र पल्य 
की आयु वाले है। एक पल्य में धनगिनते वर्ण आते हैं। अब पूर्व और पश्चिम दिशा में कृष्डल पर्वत 
पर दो कूट और हैं जिनके ऊपर पूर्व आदिक दिश्ञाओ के क्रम से ४ अरहन्त मन्दिर हैं, जिन मन्दिरों का 
प्रमाण उतना है जितना कि अ जन गिरि पर्वत पर जो जितायतन हैं उनके प्रमाण है । 


पूरे दीप के मध्य स्थित रुचक गिरि पर कूट, देव, देवी व जिनालयों का वर्णन--कण्डल 
वर द्वीप से भागे उससे दूने विस्तार वाला वलयाकार कृष्डलवर नाम का समुद्र है, उसके बाद उससे 
दूनावलय विस्तार वाला शखवर द्वीप है। उप्तसे आगे उससे टूना वलय विस्तार वाला शखबर समुद्र 
है, उससे दूना विस्तार वाला रुचऋव र द्वोप है। यह द्ोप १४वाँ द्वोप है। इसके ठीक बहत बीच में 
वलयाकार एक रुचकवर पवेत है, जिसको गहराई एक हजार योजन है ऊँचाई ८४ हजार योजन है 
और मृल में मध्य में और अग्र भाग पर विस्तार ४२ हजार योजन है। इस रुचक गिरि के ऊपर पूर्व 
भादिक दिशाओं में ४ कूट हैं जिनके नाम है--नन्दावतंक, स्वस्तिक, श्रीवृक्ष और वढ्धमान । ये चारो 
कुट ५००-५०० योजन ऊंचे हैं और नीचे बीच मे और ऊपर एक हजार योजन के विस्तार वाले हैं। 
पूर्व दिशा में अवस्थित नद्यावते कूट पर पद्मोत्तर नाम का दिगजेद्ध है। दक्षिण दिशा में स्वत्तिक 
कूट पर सुर्शष्ट नाम का दिग्गजेद्ध है। दक्षिण दिशा मे श्रीवृक्ष नाम के कूट पर नील नाम का दिग- 
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जेद्न है और उत्तर दिशा में वद्धमान तामक कुट पर भ जन गिरि नामक दिग्गजेद्ध है। ये चारो हो 
देव एक पल्य की आायु वाले है। 


रुचक गिरि के कूटों पर रहने वाली तीर्थंकर की माता की सेवा में उद्चत दिकुकृमारियों का 
वर्णन--इस ही रुचकवर कट पर पूर्व दिशा में ५ कूट हैं, जिनके नाम हैं--वैड़ये, काचन, कतक, अरिष्ट 
दिगस्वस्तिक, नन्‍्दन, भन्‍्जन और अन्जन मूलक। इल कूटों का भी प्रमाण उन चार कुटो की तरह है। 
इन कूटो पर ८ दिग्कुमारिया रहती हैं। जो तीर्थंकर भगवान के जन्म के समय में यहा आकर तीर्थंकर 
की माता के समीप मे कलश चमर आदिक लेकर रहती है। इत कुटो पर जो दिग्कुमारिया रहती हैं 
उनका नाम इस प्रकार है। बैड॒यकूट पर विजया, कचन कूट पर वैजयत्ती, कतक कट पर जयन्ती, 
अरिष्ट कुट पर अपराजिता, दिशवस्तिक कुट पर नन्‍्दा, नत्दन कूट पर नव्दोत्तरा, अन्जन कूट पर 
आनत्दा और अच्जन मूल कूट पर नादीवद्धेना । इस रुचकवर कूट पर दक्षिण में भी पूर्व समान 
८ कूट भौर ५ दिगुमारियां हैं ये दिःकुमारिया यहाँ आकर तीर्थंकर की माता के समीप मे दर्पण 
धारण करके रहूती हैँ। यहा ८ कूट और देवियो के नाम इस प्रकार हैं--अमोध कूद पर स्वस्तिता, 
सुप्रबुद्ध कूट पर सुप्रतिधि, मन्दिर कूट पर सुप्रबुद्ध, विमल कूट पर यश्ोघरा, रुचक कूट पर लक्ष्मी- 
मती, रुचकात्तर कूट पर कीतिमती, चद्ध कट पर वसुन्धरा और सुप्रतिष्ठ कूट पर चित्रा। रुचक 
गिरि पर्वत पर पश्चिम दिशा में ८ कूट हैं, जतका परिमाण उत्हों कूटो के समान है इन कूठो पर भी 
८ दिग्कृमारिया रहतो है, जो तीर्थंकर के जन्म समय में तीर्थ कर की माता के समीप छुत्नो को धारण 
करती हुई और गाती हुई विराजती हैँ । इन कूट और देवियों के काम इस प्रकार है--लोहिताक्ष कूट 
पर इनादेवी, नगत कृतरम कूट पर सुरा देवी, पद्मकूट पर पृथ्वी, नलिन कूंट पर पद्मावती, कुंमुद पर 
कामना, सौमनस कूद पर तवमिका, यक्ष कूट पर यशस्विनी और भद्र कूट पर भद्रा | इस रचक पर्वत 
पर उत्तर दिशा में ८ कूट हैं, जिनके परिभाण पृ्वोक्त कूटो की तरह है। इस पर ८ दि्कुमारिया 
रहती हैं, जो तीर्थ कर की माता के समीप आकर चमर ग्रहण करती हुईं माता की सेवा करती हैं। 
इन कट और देवियों के नाम इस प्रकार हैं। रफटिक कूट पर अलम्भूस्ा, अक् कूट पर प्िश्नकेसा, 
अत्मन कट पर पुण्डरीकनी, काचन कूट पर वारुणी, रजत कूट पर आसा, कृण्डल कूट पर हिरी, रंचिर 
कट पर श्री, सुद्का्त कूट पर घृति, इसी रुचक प्व॑त पर पूर्वादिक दिशाओं में ४ कूट और हैं, जिन पर 
विद्यत्कमारी देविया रहती हैं और यहा आकर तीर्थ कर को माता के समीप मे सूर्य की तरह 
प्रकाश करतो हुई ठहरती हैँ। इत ४ कूट और हमारियो के ताम इस प्रकार हैं-विमल् कूट पर चिमा, 
मित्यालोक कट पुर कतकचिमा, स्वयप्रभ कूट पर त्रिसिरा, किलोब्रोत कूट पर सूत्रमणि। इसी परव॑त 
पर विदिधाओं मे क्रम से ४ कूद और हैं पूर्वोत्तर दिशा मे वैड़ये कूट है, जिस पर रचका नामक दिखु- 
मारी महत्तरिका रहती है। पूर्व दक्षिण दिशा में रुचक कूट है, जिस पर रंचकाभा ताम की दिश्कृपारी 
महत्तरिका रहती है। पश्चिम दक्षिण दिशा में मणिप्रभा कूट है जिस पर रुचकाता नाम की दिस्कू- 
मारो महत्तरिका रहती है। पश्चिमोत्तर दिशा मे कचचकोत्तम कूट है, जिस पर रचक प्भा नाम की 
दिगक॒भारी महत्तरिका रहती है । इस पर्वत की विदिशाओं में ४ कूट और हैं। रत्त, रलप्रभ, सवेरल 
और रततोच्चय | इन पर क्रम से विजया, वैजयन्ती, जयन्ती और अपराजिता नाम की विद्युत्लुभारी 
महत्तरिका रहती है। ये आाठो ही महृत्तरिका यहा आकर तीर्थ कर की जन्म क्रिया को करती हैं! 
झचक पर्वत के अपर चारो दिशाओं में ४ जिन मन्दिर हैं, पूर्व भुख नाम है-अन्जन गिरि पर अवस्थित 
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जिन मन्दिर के समान इसका परिमाण है। १३ द्वीप विधान जब यहा भक्तजन करते हैं तो इस १शवें 
द्वीप पर इल चार जिनालयो का लक्ष्य रख कर जिनेन्द्र भक्ति करते हैं। इस प्रकार दूने-दूने वलय 
विस्तार वाले असस्यात द्वीप समुद्र हैं। तो मानुषोत्तर परवेत जिसकी वजह से ढाई ढ्वीप का विभाग 
बना है उसके भीतर मनुष्य हैओर वे मनुष्य दो प्रकार के हैं। वे किस तरह के है ” इसके उत्तर में 
सूत्र कहते हैं। ४ 
भर्यस्लेच्छाश्च ॥३६॥ 

आये मनुष्यों से भेदो का प्रारम्मिक सफेत--मानुषोत्तर पव॑त से पहले हो अर्थात ढाई द्वीप में 
मनुष्य रहते है। मनुष्य दो प्रकार के है - आर्य और म्लेच्छ । यहा लब्धि अपर्याप्त मनुष्यों का जिक्े 
नही है कितु जो पर्याप्त है, जिनका परस्पर लोक व्यवहार है ऐसे मनुष्यों का प्रसगचल रहा है। 
आर्य का अर्थ है--जो गुणो के द्वारा अथवा गुणवानो के द्वारा सेवित हो सो आये है याते अच्छे मनुष्य । 
भुणवान जिनको आदर दें, जिनमें गुण विशेष रहे वे आय कहलाते है। ये आये दो प्रकार के है--(१) 
ऋद्धि-प्राप्ताय॑ (२) अनकऋचद्धि प्राप्तायं। जिन आरयों को ऋद्धियए प्राप्त हो गई है, जिसका वर्णन आगे 
भायेगा, जैसे अतिशयज्ञान, शरीर बल, अणिमा, महिमा आदिक चमत्कार जिल्हे प्राप्त हुए है वे कह- 
लाते हैं ऋद्धिप्राप्तायं | और जिन्हे ऋशद्धिया प्राप्त तो नही है मगर गुण सहित हैं, गुणवानों के द्वारा 
सेवित हो सकने योग्य है ऐसे ममृष्य अनऋद्धिप्राप्ता्य कहलाते हैं। इससे ऋद्धिप्राप्ताय॑ का वर्णन 
बहुत है अतएवं पहले अनऋद्धिप्राप्ताय का वर्णन किया है। ये आये ४ प्रकार के होते है-क्षेत्रा, 
जात्यायं, कर्माय, चारिताय और दर्शनाये । क्षेत्राय॑ का अर्थ है जो काशी, अयोध्या जैसे अच्छे नगरो 
में उत्पन्‍्त हुए हैं वे क्षेत्रायं कहलाते है। जात्याय-वे कहलाते हैं जो इच्छवाकुवश जैसे अच्छे कुलो मे 
उत्तन्न हुए है। कर्मार्यं-जो अपनी क्रिया कत्तेव्यों को सही करते है वे कर्माय कहलाते है। 

कर्मायों मे सावध् कर्मा का वर्णन--कर्माय -ये ३ प्रकार के होते हैं - (१)सावध कर्माय 
(२) अत्पसावद्य कर्मायं और (३)असावद्यकर्माय । सावध कर्माय ६ प्रकार के हैं। सावश कर्मायं 
का अथ है कि जिन कर्मों में पाप भी होते है मगर एक गृहस्थाचार के नाते करना पडता है वे साव- 
चकर्माय कहलाते है। तो चू कि सावधकर्म ६ प्रकार के होते है तो सावध् कर्माय भो ६ प्रकार के 
कहे गए है। कोई असी कर्माय॑ कहते है अर्थात शस्त्रविद्या में निपुण हैं । इसरो की रक्षा के लिए, देश 
रक्षा के लिए जो घरत चलाने का कार्य करते है वे असिकर्मायं कहलाते है। दूसरे हैं मसिकर्माय । 
मसि मायने स्याही । उसके साधव से जो कर्तव्य करने वाले हैं--लिखना, हिसाब लिखना, निवन्ध 
लिखना आदिक जो स्याही से करते है वे मप्तिकर्माय कहलाते है। तीसरे हैं कृषिकर्माय -जो खेती 
करते हैं, खेती से अपने देश का, गाव का कल्याण करते है गृहस्थी निभाने के लिये खेती का जिन्होंने 
साधन बनाया है वे कृषिकर्माथं कहलाते हैं। विद्याकर्माय --पठव-पाठन करके शिक्षण देकर जो 
आजीविका चलाते है वे विद्याकर्माय कहलाते हैं। शिल्पकर्मा्य -का५्ठ, लोहा, मकान आदिक बनाने 
की कला जिनमे है ऐसे कलाकारों को शिल्पकर्माय कहते है! वणिकरकर्माय -व्यापार करके, अन्य 
जगह से वस्तु भगाकर वितरण करता। अपने यहा से वस्तु सचय करता, आवश्यक स्थानों पर बेचना 
यह सब व्यापार है। इस व्यापार द्वारा जो आजीविका चलाते है वे वणिककर्मायं कहलाते हैं। ये सब 
अपने अपने कार्य में कुशल है और शाति, घीरता, समता आदि सभी उपयोगी गुणो का आदर रखते 
हैं इस कारण थे सब आय ही हैं। 


( ८१ ) 


अह्पत्ावद्यकर्माय वे अतावध्कर्मायों का वर्णव-दुसरे है अत्पसावद्कर्मायं, अर्थात जिनकी 
चेष्ठाओ मे, जिनके कतंव्यी मे थोडा सा पाप रहता है ऐसे आर्य । वे होते हैं भ्रावक, जो ५ भणु अत का 
पालन करते है। अहिसा, सत्य, अचौर्म, अ्रह्मचय और अपरिग्रह, इतका एक देश पालन करते हूँ वें 
श्रावक कहलाते है । असावद्य कर्माय हैं सयमी मुनि । राग से वे अलग हैं, वेराग्य ते उतका भाव सना 
हुआ है फिर भी उनसे जो वेप्टाये वनती है, समितियों का पालन करते हैं तो उन कर्तव्यों में उनके 
पाप नही हैं इस कारण वे अस्ावद्यकर्माय कहलाते हैं । 
भव चारिताय के प्रसंग में कहते हैं कि जो कर्मेक्षय करने के लिये उद्यमी हैं । 
वेराग्य में परिणत हैं ऐसे सयमी मुनि चारित्राय कहलाते हैं थे दो प्रकार के होते हैं । 
(१) अभिगत चारित्वा्य और (२) अनभिगतचारित्राय । इन दोनों में भेद क्या है 
कोई तो उपदेश की अपेक्षा रखकर भागे बढ रहे हैं और कोई इतना कुशल है कि उपदेश की अपेक्षा 
नहीं और चारित्र में बढ रहे हैं। भनमिगतचारित्वार्य कौन है ? जो ये हैं १(वें और १२वें ग्रणस्थान 
वाले मुत्रि । चारित्र मोह के उपशम से अथवा क्षय से वाहरी उपदेश की कपेक्षा त्िता अपने ही परि- 
णामो की निर्मतता से चारित्न परिणाम से जो प्राप्त करते है वे हैं अप्रगत चारित्ना। । जो उपझ्र से 
बहते हैं वे हैं उपशात कपाय मोर गो क्षय से बहते हैं वे हैं क्षीण कपाय । इसमें तीचे सभी मुनि अतश्ि- 
गत चारित्राय कहलाते है। अन्तर में चारित्र मोहनीय का क्षयोपशम होने से वाह्म उपदेश के निर्मित 
विरक्त परिणाम जिनके आये वे अनभिगत चारित्ार्य कहलाते है। 
इ्शतायों के प्रकार-दर्शनाथ कहते है सम्य््टष्ट जीवो को । जिनके सम्परदर्शत प्रकट हुआ 
हैं वे दर्शनाय हैं। दर्शनाय॑ १० प्रकार के हैं जो सम्यवत के मेद है १० प्रकार के ही भेदों के 
कारण ये दर्शनायं भी १० प्रकार के कहे गये ।-- (१) काज्ञाइचिदशताय “- भगवान 
अरहल्त सर्वज्ञवेव हारा प्रणीत तथा उनकी आश्ञाम्रात्र से जिनको श्रदृधान हुआ है वे 
आज्ञारचिदरशनाय कहलाते हैं। इनके भी श्रद्धात हो वहीं हुआ है जेसा सम्यक्ल में होता 
है। विभावों पे भिन्न अन्तस्तत्त्व का शरद्धान, पर इस अद्धात में प्रथम कारण क्या रहा और 
किस वरहू ये आगे बढ़े, उस पर चप्ट दीजिये । तो उसमे प्रधानता मिलती है गित्के भरहृन्त भगवाव 
को आज्ञा पर प्रधानता होता, वह वढ़ बढ कर जिसने स्वभाव का अनुभव कर लिया है वह सम्या- 
इृष्टि आज्ञारुचि दर्शमाय कहलाता है। (२) मार्गहचि-परि ग्रहरहित मोक्षमार्ग का जिसने श्रवण किया 
है, घरणावुओग विधि से जिसने निग्र न्थ को अन्त बाह्य क्रिया का उपदेश सुता है उसके श्रवण मात्र 
से जिसको सम्यवत्व प्रकट हुआ है उत्हे मार्ग रुचि कहते हैं। सम्मक्ल ते इतेका वसा ही है जता कि 
होता है, पर वह कि सिलसिले से मिला, उसकी प्रधानता में दताया है कि यह मार्गेरचि है। (३) 
तीसरा है उपदेश शचि -तीर्थंकर बलदेव आदिक के पवित्र चरित्र का उपदेश हो, उसको सुन कर 
जिसका श्रद्धात बने, आत्मरुचि बने वह आत्मर्चि कहलाता है। (४) मृतर्चि- दीक्षा, मर्यादा, 
विरूपणा, आचार के सूत्र इतके उपदेश सुने, इनकी विधिया देखे, उससे ही जितको सम्यस्दशन उत्प- 
म्न हुआ है उन्हें सूत्र रवि कहते हैं। सम्बवत्व सवका आत्मानुभव सहित ही है। कितु उत्तकी उत्पत्ति 
किस सिलसिले में हुई है उसके भेद से ये मेद चल रहे हैं। (१) बीजरुचि--याते छोटे-छोटे बीजभूत 
आग्रम के पदो को ग्रहण करके सुक्ष अर्थ का तत्त्वार्थ का श्रद्धात बे गया है उन्हें कहते है बीज 
रुचि। (६) सक्षेपरचि -भीवादिक पदार्थों का सामास्यतया सम्मोबन हो रहा हो, सक्षेप भें कथन 
हो उससे ही जिनका श्रद्धान हुआ है वे हैं सक्षेप रचि। (७) विस्तार रंचि--याने आगम का 
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विस्तार जैसा अंगो मे पूर्वों मे है वहां जीवादिक अर्थ सुने अथवा बडे विस्तार में उपदेश सुते। 
प्रमाण, तय आदिक का विरूपण सुने, उस निमित्त से जिनको श्रद्धान हो गया है वे विस्ताररुचि 
कहलाते है। (5५) अंगरचि--याने वचन का विस्तार तो नहीं हो रहा, पर अर्थ वस्तु स्वरूप, 
उसका ग्रहण बना है, उस वस्तु स्वरूप की समझ से जिनके निर्मलता प्रकट हुईं है ऐसे सम्या- 
टष्टि अथ रचि कहलाते हैं। (६) अवगाह रुचि --आचारांग आदिक १२ अगो से जो सहित हैं 
भौर उनसे विविक्त है श्रद्धा जितका वे अवगाह रुचि है। (१०) परभावगाढ रुचि-- उत्कृष्ट 
केवलज्ञान, केवल दर्शन इनसे प्रकाशित जो जीवादिक अर्थ अर्थात्‌ इन उत्कृष्ट ज्ञानों द्वारा तत्त्व स्व- 
रूप को जान जाने से जिवको निम लता प्रकट हुई है वे कहलाते हैं परमावगाढ़ रुचि। इस प्रकार 
वे अनकऋद्धि प्राप्ताये हैं। 
ऋद्धि प्राप्तायों के प्रकारों के अन्तर्गत बुद्धि ऋद्धियो में प्रथम सप्त ऋद्धियों का बर्गव--ऋद्ध 
प्राप्ताय ८ प्रकार के होते है-ऋद्धियाँ ८ जाति की होती हैं, उनसे सम्पन्न आय ८ प्रकार के कहे 
गए हैं। वे ८ जाति की ऋद्धिया ये हैं -(१) वृद्धि ऋषि, (२) क्रिया ऋद्धि, (३) विक्रिया ऋद्धि, 
(४) तपऋष्धि, (५) बल ऋद्धि, (६) भौषधि ऋद्धि, '७) | रसकद्धि, (५) क्षेत्र ऋद्धि। बुद्धिकद्धि 
का अथे है ज्ञान । ज्ञान विषयक चमत्कार को बुद्धिऋद्धि कहते हैं। ये बुद्धिकद्धियाँ १८ प्रकार की हैं - 
(१) केव ल ज्ञान ऋद्धि-यह तो ज्ञान का सर्वोकृष्ट चमत्कार है जहाँ तीन लोक, तीन काल के समस्त 
ज्ञेय युगपत प्रतिविम्बित होते हैं, ऐसा यह सर्वोक्षष्ट चमत्कार है। (२) अवधिज्ञान ऋद्धि--परमावधि- 
ज्ञान सर्वावधिज्ञान सारे लोक को जानता है और उत्तमे इतना सामथ्य है कि कर्मो के क्षयोपश्य, उपश्मत 
आदिक को निरख कर सम्परदशन तट का भी ज्ञान कर लेता है। (३) मत.पर्ययज्ञान ऋद्धि-दूसरे के मन मे 
रहने वाले विकल्प और विषयो को जो जान लेवे उसे मन. पर्यय ज्ञान कहते है। यह भी ज्ञान का एक 
भाहात्म्य है। (४) बीजबुद्धि-जैसे भले प्रकार जोते गए और मथे गये खेत मे योग्य समय मे एक 
बीज बोया तो जैसे वह एक बीज अनेक करोडो बीजो का देने वाला है उसी प्रकार तोइन्द्रियावरण 
और श्रृतज्ञानावरण तथा वीर्यन्तराय इन तीनो का उत्कृष्ट क्षयोपश्ञम भी होने पर आग के एक 
बीज पद को ही ग्रहण करने से अनेक पदार्थों का बोध हो जाना। बीज बुद्धि है। (४) कोष्ठ बुद्घि- 
जैसे कोठे में रखी हुई बहुत सी घान्य बीज राशि जो ज्यो के त्यो रती रहती है। जब चाहे तब उन्हे 
पूरे निकाल लो । तो जैसे कोठे में धान्‍्य बीज ज्यो के त्यो रहते हैं. घटते नही उसी प्रकार परोपदेद से 
बहुत-बहुत अर्थप्रम्थ बीजों का याते उन जेयो का बुद्ध में ज्यो का स्यो भवस्थान रहता अथवा परोप- 
देश से जो तही भी जाना गया था, बुद्धि की विशिष्टता के कारण बहुत से ग्रन्थ वीजो का जाने हुए 
ज्ञान का अवस्थान बना रहना कोष्ट बुद्धि है। (६) पदानुसारिता ऋद्धि-एक पद सुतकर आगे का, 
पीछे का, बच का जो-जो भी पद है उत सबका ज्ञात कर लेना पदानुसारिता ऋद्ध है। (७) सम्भि- 
प्भ्नोतृत्त--११ योजन लम्बे, ह योजन चौडे इतने विस्तार मे चक्रवर्तों का कटक तैयार हो और उसमे 
हाथी, घोडा, गधा, ऊट, मनुष्यादिक बहुत होते हो हैं। उनके अक्षर वाली, अनक्षर वालो भाषायें 
वहाँ चलती भी रहती हैं। तो नाना प्रकार के शब्दों का जोकि एक साथ उत्पन्त हुंगे उम समस्त 
शब्दों का एक ही काल में ग्रहण करता, जान लेना सम्भिल्लश्रोतृत्त ऋद्धि है। यह ऋदिध कैसे वती कि 
उन मुनियो मे तपस्या विशेष हुईं। उसके बल से ऐसा ज्ञान मे चमत्कार आया कि मानों सभी जीव 
प्रदेश श्रवणेन्दरिय रूप परिणम गए, ऐसे विशेष चमत्कार को सम्भिल्तश्रोतृत्व कहते हैं। 


( प४ ) 


वृद्धि ऋद्धियों मे 5 वीं ऋद्धि से १४ वीं ऋद्धि तक का वर्णन--(८ दूरात्‌ुआस्वादन--रस ज्ञान 
में उत्कृष्ट मर्यादा है. € योजन की। थाने ६ योजन दूर के रस का भी ज्ञान किया जा सकता है। 
करेगा तपदचरण की शक्ति विशेष से | ऐसा रसना इन्द्रियावरण और श्रुतावरण और वीर्यन्तिराय, इत 
तीन का क्षयोपशम विश्येष हुआ है और अग्रोपांग ताम कर्म का अच्छा ला्ष है तो इस क्षेत्र से भी दर 
के बहुत योजन दूर क्षेत्र से आये हुये रस का स्वाद कर सके, ऐसी सामर्थ्य जहाँ प्रकट हो उसे हुरात 
आस्वादन ऋद्धि कहते हैं । (९) दूराह्गांत रूप-देखने का जितना उत्लृष्ट क्षेत्र है उससे भी अधिक 
क्षेत्र रूप को देखने का सामर्थ्य हो जाना यह दरात्दशंत ऋद्िधि है। तपश्चरण की शक्ति विशेष से 
ऐसा एक विशिष्ट चक्षुरिव्धियावरण का क्षयोपरश्मम हुआ है साथ हो श्रतज्ञावावरण का 
क्षयोपशम हुआ है ओर वीर्यन्तिराय का क्षयोपश्ठम हुआ हैं और अगोपाग 
नामक फर्म का चक्षरिच्रिय का विशिष्ट लाभ है जिससे निश्चित क्षेत्र से दूर के क्षेत्र 
के रूप का ज्ञान हो जाता है। (१०) दृरात्स्पशत-स्पर्श ज्ञान के क्षेत्र स्ते भी क्षेत्र के बाहर के पदार्थ 
का स्पर्श ज्ञान करने का सामर्थ्य जहाँ होता है वह दूरात्पशन ऋद्ध है। (११) दुरात्प्ाणऋष्ध 
घ्राणेन्द्रिय द्वारा गंध का ज्ञान होता है और अधिक से अधिक कितने क्षेत्र तक का गध लिया जा 
सकता है, उसकी उत्कृष्ट म्याद है कुछ | उससे भी अधिक दूरवर्ती पदार्थ का गध लेने का साथर्थ्य हो 
जाता दूरात्थ्राण ऋदिध है। (१२) दुरात्मवण सामथ्येता-शब्द सुनने के उत्कृष्ट क्षेत्र से भी दूर के 
क्षेत्र के शब्दो को सुनने का सामर्थ्य इस ऋद्ध में है। (१३) द्सपूवित्त ऋद्िघि-अग पूर्व का ज्ञान 
जब ११ अग ६ पूर्व का हो लेता है उसके पश्चात्‌ जब दशम पूर्व की साधना होती है तो उस काल में 
महारोहिणी आदिक तीन महाविद्ययें आती हैं। अपने-अपने रूप सामर्थ्य का आविष्कार करने वाली 
अनेक वार्ताओं के कहने में कुशल वेग वाले विद्या देवता आते हैं, उनसे विचलित ने होना, अपने चरित्र 
को सही रखता और इस तरह अचलित रहकर दस पृ के दुस्तर समुद्र को पार कर लेना यह पूवित्व- 
ऋष्धि है। (१४) चतुदेश पूवित्व-यामें ११ अग १४पूर्व अथवा सम्पूर्ण श्रृत ज्ञान में कुशल हो 
जाना, श्रूत केवली हो जाना सो यह है चतुर्दश पुवित ऋद्ध। ;ं 
अष्टाजू महातिमित्तज्ञता बुद्धि ऋषिध का वर्णन-( १५) नि्मित्तज्ञवा-प महानिभित्तक । जिनके 

ताम हुँ-अन्तरीक्ष, भौम, अंग, स्वर, व्य्जन, लक्षण, छ्त्नि ओर स्वप्त । इन प महान निमित्तो 
का परिचय करके भविष्य के परोक्ष के अनेक सुख-ढु ख की बातें बताना इन ऋद्विबयों में है। जेसे 
अन्तरीक्ष ऋद्धि--सूर्य का ग्रहण हो, चत्र का ग्रहण हो, किसी नक्षत्र का उदय हो, भस्त हो, इन 
बातो से भूत कालीन, भविष्य फैले विभाग,वताना यह अन्तरीक्ष महानिमित्तज्ञता है। भोग तिमित्त- 
जञता-पृथ्वी कही कठोर है, चिकनी है रुखी है ऐसी पृथ्वी को देखकर अथवा पूर्व आदिक दिशाओी 
में कुछ सुत्र युतकर वृद्ध-हानि, जीत-हार आदि का ज्ञात कर लेना और भूमि मे, पा में पढे हुए 
तोना-चाँदी आदिक निधि की बात जान लेना सो भौम महानिमित्तज्ञता है। अगनिमित्तजता-अग 
उपाग के दशन से भूत भविष्य वर्तमात काल में होने वाले सुख-दु ख आदिक की बात बताना, जान 
लेना अग महानिमित्तज्ञता है। स्वर निमित्तज्ञता-अक्षरात्मक, अनक्षरात्मक, शुभ-अशुभ श्रद्दों के 

सुन लेने से इष्ट अनिष्ट फलो की जानकारी कर लेना स्वर निमित्तज्ञता है। व्यज्जत निमित्तज्ञता 
पिर, मुख, कठ, बाती, हाथ आदिक में तिल, मसा आदिक चिन्हों को देखकर तीनो काल में हित 
अहित की जानकारी कर लेना व्यअ्जत निमित्तज्ञता है। लक्षण निमित्तज्ञता-शरीर में भी नाना 
विन्ह पाये जाते हैं - शी वृक्ष, स्वस्तिक, कलश आदिक् रेखाओ द्वारा जो चिन्ह वन जाते हैं उनको 
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देखकर ब्रैकालिक स्थान, मान, ऐश्वर्य आदिकका विशेष ज्ञात करलेबा लक्षण निमित्तजञताद्िन्ि--वस्त, 
बस्त्त, छत, जूता, आसन आदिक अग्रर छिद जाये शस्त्र लेने से, वेतन लेने से या चूहा काठ जाए तो 
उसे देखकर तीम काल विषयक लाभ-हानि, सुख-दु ख आदिक का ज्ञान कर लेना छिल्त निमित्तज्ञता 
है। स्वप्ण निमित्तज्ञता नौरोंग पुरुष को जिसको वात पित्त कफ आदि का कोई दोई दोप नही है 
उसे पिछली रात्ति भाग में स्वप्न आया तो उन शुभ स्वप्तो को देखकर और अथुभ स्वप्नो को देखकर 
आगामी काल का जीवस-मरण सुख-दु ख आदिक जान लेना सो स्वप्त मिमित्तज्ञता है। शुभ स्वप्त 
कौम से कहलाते ? जैसे चन्द्र दिखा, सूर्य दीखा, समुद्र में नहाना दीखा, सकल पृथ्वी दिखी आदिक ये 
शुभ स्वप्न हैं और ये अशुभ स्वण हैं जेसे घी, तेल से मालिश करना, कुत्ता, गधा, ऊट भादि पर 
सढ़ना, दिशाओं में गमन करना आदि । इन स्वप्नो के फल का ज्ञान कर लिया जाता है। तो ऐसे ८ 
प्रकार के महानि्मित्तो में कुशलता पाना यह अष्टाग महानिमित्तता है। 

बुद्धि ऋद्धियों मे अन्तिम तीन ऋद्धियों का वर्णन-(१६) प्रज्ञाअवणऋद्धि - द्वादशाग और 
१४ पूर्व का अध्ययव भी ने किया हो, लेकिन श्रुतज्ञानावरण भौर वीर्यन्तिराय का ऊपर क्षयोपशम 
होने से ऐसी ज्ञानशक्ति का लाभ हो जाए कि जिससे अंग पूर्व विषयक बातो का निश्चसय मिरूपण 
किया जा सके. उसे प्रज्ञाअवणऋद्धि कहते हैं। (१७) प्रत्येकवुद्धता-दूसरे के उपदेश बिना अपनी 
ही शक्ति विशेष से ज्ञान सयस के विधान में निषुणता हो जाना प्रत्येक बुद्धता है। (१८) वृद्धि ऋद्धि- 
वादित्व, बडें-यडे विद्वानों के प्रइनों का उत्तर दे सकता, दूसरों के कथन में दोष का निरीक्षण कर 
अर्थात्‌ अपने वाक द्वारा वडे-बडे इन्द्रादिक को भी निरुत्तर कर देवा सो तो वादित्व ऋद्धि है। 

क्षिया ऋद्धियो का वर्णन--क्रिया विषयक ऋदिध दो प्रकार की होती है--(१) चारण ऋद्वि 
और (२) आकाशगामी ऋद्धि। क्रिया ऋद्ध का अर्थ हैं-क्रिया करना, चलना, इसमे चमत्कार 
आना | सो ये दो प्रकार के हैं। चारण ऋद्ध का अर्थ है कि कोई जल का आलम्बन लेकर चलता है 
तो जलकाय के जीवो की भी विराधना नही होती, और जिस भूमि पर पैर उठाकर, रखकर चलता 
है इस तरह जल पर भी पैर उठाकर रखकर गमन होता है, ऐसा ऋद्घिवल चारण ऋद्व कहलाता 
है। जधाचारण ऋष्वि-जमीत के ऊपर आकाशझ्ञ में चार अगुल प्रमाण जघा का उठाना रखना, 
उसकी क्षीघ्र क्रिया करने मे चतुर और सैकडो योजन तक गमन करने में समर्थ वाली ऋष्धि जघा- 
चारण फद्व है। तत्तु चारण ऋद्धि-तन्तु पर गमत करने की कुशलता जिसमे आये वह यह ऋष्ध 
है। पुष्पचारण ऋष्धि--फूल पर चलें और फूलो को वाघा न हो । पत्रचारण ऋद्धि-पत्नो १२ चले 
और किसी भी पत्ते को धाधा न हो। ऐसी पृथ्वी, अग्ति सिखा आदिक का आलम्बन करके गमत 
होता है यह सब चारण ऋष्ध है। आकाशगामी ऋद्ध -ये साधु पद्‌मासन से वेठे हुए, किसी आसन 
पे बैठे हुए, कायोत्सर्ग से खडे हे आकाश में गमन कर जाये। पेरो को उठाने धरने को कोई विधि 
नही होती और यो आकाश में गमन कर झीक्र दुसरे स्थान तक पहुंच सकते हैं। ऐसी ऋद्धि का नाम 
आकाशगामी ऋदिध। है 


व्िक्षिया ऋष्टियों का वर्णत--विक्रिया विषयक ऋद्धिया मनेक तरह की हैँ जो ११ भेदों में 
सक्षिप्त हो जाती है। (१) अणिमा ऋद्धि - अपने शरीर को इतना छोटा वना लें कि वे मुरार के छिद्र 
में भी प्रवेश करके वहा बेठ जाये, और वही वैठे हुए चक्॒वर्ती के परिवार की, विभति की रचना कर 
ले, ऐता अण शरीर बना सके ऐसी ऋद्धि को बणिमा ऋद्धि कहते हैं। (२) महिमा ऋद्धि- जो अपने 


( ५६ ) 


शरीर को पर्वत के समान महान बता लें। (३) लघुमाऋष्धि--जो अपने शरीर को इतना लघु बना हें 
कि कहो वायु की तरह हल्का हो जाये। (8) गरिमाऋद्धि--णो अपने शरीर को वद्य से भी अधिक 
वजन बातें । (१) प्राप्तिकृद्धि-जोभूमि मे वेठे-वैठे थे गुल के बग्न भाग से मेह के सिखर, सूर्य 
आदिक का स्पर्श करलें। (६) प्राकम्प्यऋद्धि--जो जल पर भूमि की तरह गमन करें । भूमि पर जब 
की तरह तेरने, डूबने वरगेरह की क्रियायें करें। (७) ईशत्तऋद्धि--जिस साधु को तीनों लोक की 
प्रभुता प्राप्त हो। (५) वणित्वऋष्धि- सर्वे जीवो को वद्च में करने की लब्धि हो। (६) अप्रतियात- 
ऋद्धि-जो पर्वृत के मध्य से ऐसा गमनागमन करें जंसे कि आकाश में गमनागमन होता है। (१०) 
अन्तर्धानऋद्धि--जों अपने रूप को अदृश्य बना लें, किसी को दिखाई न दे ऐसी शबित जिनमे हो 
जाती है। (११) सकामरूपित्वऋद्धि--जो एक साथ अनेक आकार रुप बनाने की शवित रखते हो 
ऐसी ऋद्धि | 

तपोतिश्य ऋद्धियों का वर्णन-अव तप ऋद्धि का वर्णन करते हैं--जहाँ तपरचरण विशेष 
के कारण अतिशय हो जाता है। ये ऋद्धि १० प्रकार की है-(१) उम्रतप ऋद्धि-एक उपवास, दो 
उपवास, ३, ४ आदिक पक्ष के उपवास, महोने का उपवास ऐसा योग होने पर भी किसी भी योग का 
का आरम्भ करके अपने जीवन भर उससे निवृत्त नही होते, थकते नही, असहन शीज्ञ नही होते वे उम्र- 
तप ऋद्धि वाले है। (२) दीप्ततप ऋद्धि--बड “बडे उपवास करने पर भी शरीर वचन मन का बच्त 
जिसका बढा हुआ रहता है, दुर्गन्‍्धरहित जिम्तका शरीर होता है। कमलवत सुगधित जिसका निश्वास 
होता है। जिम्की महादीप्ति शरीर से कभी अलग नही होती वह दीप्ति तप ऋद्धि वाला है। (३) 
तप्ततपऋद्धि--तपे हुए लोहे की कडाही मे डाले गये जल कणो की तरह शीघ्र ही जिसका अत्पाहार 
शुष्क हो जाता है और मल आदिक परिणमत्रों से रहित होता है वह तप्तऋद्धि वाला है। (४) महातप 
ऋ्धि-भिह॒नि क्रोडित आदिक बड़े-बड़े उपवास के करने में जो परायण हैं ऐसे यतती महातप ऋद्धि 
वाले होते हैं। (५) घोरतप ऋद्धि--जिसका देह नाता प्रकार के ज्वर, खाँसी, स्वास, क्रृष्ट आदिक 
रोगो पे सतप्त है फिर भी अनशन, कायवलेश आदिक जिसके वरावर चल रहे हैं भौर जो डरावने 
मरघट, पर्व॑त गृह, कदर आादिक भादिक जगहों में निवास करते हैं, जहाँ यक्ष, राक्षस, पिज्ञाच आदिक 
के विकरालरूप रहा करते हैं। जहाँ सिह व्याध्य भादिक अनेक वनचर जीव विचरण किया करते हैं, 
शसा आवास जिनको रुचता है, और वहाँ भी जो प्रसन्न रहते हैं वे घोर तपऋद्धि वाले हैं। (६) घोर 
पराक्रमऋष्धि--धोर तप ऋद्धि वाले की तरह जिसका एकान्त निवास है, और तपश्चरण योग में जो 
तत्पर हैं वेघोर पराक्रम ऋद्धि वाले हैं। (७) घोर धह्मचर्य --चिरकाल से जिसका अचलित बहा- 
चर है और चारित्न मोहतीय के क्षयोपशम से जिसके दुःस्वप्ण भी वष्ट हो गये हैं, ऐसे चमत्कारी 
साधु घोर बरहाचर्य ऋद्धि वाले हैं। 

बलऋद्धियों का वर्णण -बलऋद्धि तीन प्रकार की होती हैं -(१) मनोबल ऋद्धि, (२) वचन 
बलऋष्धि और (३) कायबल ऋद्धि। जिसके नोइच्दियावरण का प्रक्ष क्षेयोपक्ञम है, श्रुतावरण का 
भी ऊँचा क्षयोपशम है एव वी्यस्तिराय कर्म का भी प्रक्ृष्ट क्षयोपज्षम है तो अन्तमुं हते में ही समस्त 
आगम के अर्थ वितन करने में जो निपुण हैं, नि ल हैं, वे मनोवल ऋद्धिवाले सत हैं। जिनके वचन- 
बल ऐसा अदृभूत प्रकद हुआ है कि अन्तमु हूते मे हो समस्त आगम का उच्चारण करने में समर्थ है 
सतत ऊँचे स्वर से उच्चारण करते पर भी जिप्तके थकान नही होती और कण्ठ भी हीत नही होता वे 
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वचतबल ऋद्धि वाले सत इनके नोइन्द्रियाव रण कर्म का जिद्दा का, श्रुतावरण का और वोर्यान्तराय 
का अद्भुत क्षयोप्षम होता है। यह समस्त आगम का उच्चारण अन्तमु हुते में ही कर लेता हैं। जिसके 
वीर्यान्तराय कर्म का क्षयोपञम है जिसके अद्भुत कायवल प्रकट हुओ है, जो मासिक चातुर्मासिक 
वाधिक प्रतिमायोग धारण करने पर भी उपवास रखने पर भी श्रम और ग्लानि से रहित है वे 
कायबल ऋद्धि वाले हैं। 
ओषध ऋष्धियों का वर्णत-भौषधिऋद्धि ८ प्रकार के होते हैं->इन ऋद्धियों से असाध्य रोग 
भी दूर हो जाते हैं। (१) आमर्शन ऋद्धि--जिसके हाथ का स्पर्श, पर आदिक का स्पर्श ही ओपषधिरूप 
बन गया है याने रोगीजन अंग का रपओ पायें तो असाध्य रोगो से भी निवृत्त हो जाते हैं। (२) क्षेत्र 
औषधि ऋद्धि-जिन साधु सतो का थूक ही औषधि व गया, जिसके योग से असाध्य रोग भी निरो- 
गता प्राप्त करते है। (३) जललऔपधिऋद्धि--पसीते के सहारे जो घूल मल इकट्ठा हो जाता है 
उसे जहल कहते है।यह जहल ही औपधिरूप बन गया जिनके वे जल्‍्ल औषधि वाले सत हैं। 
(४) मनोपधि ऋद्धि-कान, दात, नासिका आदिक से उत्पन्त हुआ मल औषधि बन गया है जिनके 
वे मलोषधि ऋष्ध वाले सन्त हैं। (५) विडोषधि ऋद्धि--जिसका विट (विष्ठा) औषधि बत गया 
है--वह विडोषधि ऋष्ध वाला सन्त है। (६) सर्वोषधि प्राप्त ऋदध--जिसके अग प्रत्यग, नखदत, 
केस आदिक अवयव से स्पश करने वाली वायु भो औषधि को प्राप्त हो गई वह सर्वोषधि प्राप्त ऋद्धि 
वाला सत्त है। (७) आस्या विष ऋद्घि-तेज विष से मिला हुआ भी आहार जिसके मुख में पहुच- 
कर निविष हो जाता है अथवा जिसके मुख से लिकले हुए वचतो को सुनने से महाविष से तपे हुये भी 
पुरुष निविष हो जाते हैं वे आस्थाविष ऋद्ध वाले हैं। (५) रष्टिविष ऋद्धि--जिसके देखने मान से 
ही बड़े त/थ् विष से दृषित भी पुरुष निविष हो जाते हैं वे रष्टि विषऋष्धि वाले है। 
रस ऋद्धियों का वर्णन--रस ऋद्ध ६ प्रकार की है--(१) आस्यविष बड़े तपस्वी यती- 
जन जिसको कदाचित ऐसा बोल देते कि मरजावों तो त/क्षण ही महान विष से अविभूत होकर मरण 
कर जाते हैं। ऐसी सामथ्यं जहाँ होती है वह आस्याविष ऋद्धिवाला समझे। (२) रृष्टिविप-. 
उत्कृष्ट तपश्चरण वाले यती ऋदूध होकर जिसको देख लें तो उसी समय ही तीथ विष से भविशृ्त 
होकर मरण कर जायें ऐसी सामर्थ्य जिनमें है वेर्खष्टविप ऋद्ध वाले समझें। (३) क्षीराश्रवी, 
ऋद्धि -नीरस भी भोजन जिसको अजुली में पहुंच जाता है तो वह भोजन क्षीर (दध) रस के गुर्ण- 
को प्राप्त हो जाता है। अथवा जिसके वचन क्षोण पुरुषों को क्षीर की तरह सन्तर्पण करने वाले हुँ वे 
क्षीराभ्रवी ऋद्ध वाले हैं। (४) मध्वाश्रवी--जिस्तकी अग्रुली मे पहुँचा हुआ नीरस भी भाहार 
मधुर रस वीय॑ वाला हो जाता है अथवा जिसके वचन दू खित श्रोतावों के भी मधु-गुण की पुष्द 
करते हैं वे मध्वाश्रवी ऋषि वाले है। (५) सपिराध्वी--जिसकी अजुली में पहुंचा हुआ सूक्ष्म भी 
अन्त घृनरस शक्ति वाला हो जाता है अथवा जिसके वचन पुरुषों को घृतवतू सन्तर्पण करने वाले 
है वे सविगश्रवी ऋषि वाले हैं। (६) अमृताभ्रवी--जिसकी अजूली में पहुचा हुआ भोजन कुछ 
भी हो अगृतपते को भ्राप्त होता है या जिसके वचन प्राणियों को अमृत की तरह अनुग्राहक होते हूँ वे 
अमृताश्रवी ऋद्धि वाले है। 
कि क्षेत्र ऋद्धियो फा वर्णन-क्षेत्र ऋद्धि एप प्रकार की होती है-(१) अक्षीणमहानत 
८दिध बौर (२) अक्षोण महालय ऋद्धिजिन यतियों के लाभान्तराय का क्षयोपश्षम विशेष है उनके 
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लिए जिस रतोईघर से, जिस पात्न से भिक्षा दी जाती है, भाहार दान दिया जाता है, उस पात्र 
से धक्वर्ती की रेता भी भोजन कर जाए तो भी भोजन कम नहीं पढ़ता, वे भक्षीणमहानस ऋद्ध 
वाले हैं। जिनको अक्षीण महालय ऋषि प्राप्त हैं वे मुनि जहा रहते हो यदि वहाँ देव, मनृष्य, 
तिरय॑ञ्च सब पहुँचे, एक दूसरे को बाधा न देते हुवे रह जायें ओर सुर पूर्वक रहे वे सव अक्षोण महा- 
लय ऋषद्धध प्राप्त आय॑ हैं। 

, अन्तद्वीपज मलेच्छो के आवास--मेच्छ मनुष्य दो प्रकार के होने हैं--,१) अन्तद्वीपज भर 
(२) कर्मभुमिज । लवण समुद्र भें जो पर्वत के किनारे पर या दिशाओं में जो स्थान बने हैं उन स्थानों 
में रहने वाले स्लेच्छ अन्तद्वीवण हैं औौर भरत क्षेत्र आदिक क्षेत्रो मे कर्मियों में रहने वाले म्लेच्छ 
कर्मभूमिज हैं। अन्तहीपज म्नेच्छ एक प्रकार के खोटे भोग भूमि वाले है याने उतको अपनी आणी- 
विका के लिए खेती व्यापार आदिक कोई कर्म नहीं करने पड़ते, वहाँ ही जो छुछ प्राकृतिक पौद- 
गलिक भोजन पडा होता है, जो सुगमतया मिलता है उसे खाकर तुष्ट रहते हैं ओर उनकी भायु एक 
जधल भोगभूमिया से मिलती-जुलती रहती है। उनकी ऊचाई भी उन्ही से मिलती-जुलती है और 
जो कर्मभूमिज स्लेच्छ हैं वे जेसे पवन, भील, चाण्डाल आदिक होते हैं ये सत्र म्लेच्छ कहलाते हैं। तो 
अस्तद्वीपज स्लेच्छ कहाँ-कहाँ हैं इसका वणन करते हैं। जम्बूद्वीप को घेरे हुये लवण समुद्र में ८ 
दिशाओं मे याने ४ दिशायें भौर चार विदिशा और प्रत्येक दिशाओ के बीच के अन्तर मे अन्तद्वीपज पाये 
जाते हैं। और जगह भी हैं जिनका वर्णन भी किया जायेगा पर क्रम से वर्णन चल रहा है तो लवणो- 
दि समुद्र के ८ दिशाओं मे और उनके बीचोबीच ५ इस तरह १६ स्थान यहाँ हैं और हिम्मान 
पवृत के दोनों ओर दोनो तटो पर अन्तद्रीपज म्लेच्छु के आवास है और विजयादर्ध पर्वत भी दो पढे 
हुये हैं एक भरत मे और दुपरा ऐरावत में । उन दोनो विजयादूधघ पवेतों मे भी आखिरी-आखिरी भाग 
मे जो लवण समुद्र के भीतर पहुँचे हैं वहां ये म्लेच्छ हैं। तो इस तरह ये ८ स्थान हुये २ हिम्माव 
पर्वत के आखिरी, २ शिखरी पर्वत के आखिरी और २-२ विजयादर्ध के आखिरी, इस तरह ८ स्थान 
हुये । तो ये सव मिलकर २४ स्थान हो जाते हैं। तो ये २४ जगह लवण समुद्र में हैं जहाँ ये म्लेच्छ रहा 
करते हैं। अब दिश्ञाओ में जो द्वीप ८ बताये गये वे कितनी दूर पर हैं याने जम्हृद्रीप की जो वेदिका 
हैं, जिसके बाद लवण समुद्र शुरू होता है उस वेदिका से तिरछे ५०० योजन जाकर समुद्र में प्रवेश 
कर वहाँ ये ४ स्थान पाये जाते हैं। और विदिशाओं में इसी वेदिका से ५५० योजन समुद्र के भीतर 
जाकर पाये जाते हैं तो चार स्थान ये हुये। इसी प्रकार इन दिशा विदिशाओ के बीच मे जो ८ स्थान 
हैँ वे भी वेदिका से ५१० योजन सरगृद्र में जाकर बने हुये हैं। इसी प्रकार जो हिमवान शिखरी पंत 
के कोनो मे म्लेच्छो के स्थान हैं तो वे वेदिका से ६०० योजन तिरछे समुद्र मे जाकर पाये जाते हैं। 
इसी प्रकार विजयादूय पर्वत के भी दोनों कोनो में वेदिका से ६०० योजन प्मुद्र में जाकर पये जातें 
हैं। इस तरह इस अन्त्वपज म्लेच्छो के आवास स्थान बताए गए। 

अस्त्ीपज स्लेच्छो की विशेषतायें व कर्मभूमिज स्लेच्छों का सक्ेत-अब ये म्लेच्छ किस 

आकार के होते है उनकी क्या-क्या विशेषतायें हैं यह बतलाते हैं, पूर्व दिशा में जो अस्त्पज स्तेच्छ 
हैँ वे एक टांग वाले हैं। हैं ये सब जधन्य भोग भृमि से मिलते-जुलते आराम वाले, इनको वेश कुछ 
तही ! खाने की सामग्री पडी है और बोलने-चालने को वहाँ ये सब हैं ही। इन सबके स्त्री भी होती 
हूँ। वो दु व इन्हे कुछ तही है, मगर ये म्लेच्छ हैं, इनका व्यवहार आचार सब म्लेच्चो की भाति का 


( ५६ ) 


है। पश्चिम दिशा मे ये म्लेच्छ प्‌ छ वाले है। हैं ये सब मनुष्य और लौकिक हिसाब से इन्हें कोई कष्ट 
भी नही है, मगर इनके पाप का ऐसा उदय है कि इनके शरीर का रूप भट्ठा पाया जाता है। उत्तर 
दिशा भे रहने वाले म्लेच्छ यू गे है, ये मुख से नहीं बोल पाते, दक्षिण दिशा मे रहने वाले, इन मलेच्छी 
के सीग पाये जाते है, इनके साथ पूर्वादिक दिज्ाओ में रहने वाले ये स्लेच्छे कोई तो खरगोश्व के जैसे 
कान वाले है कोई पूरी जैसे कात वाले हैं, कोई इतने लम्वे-चौडे कात वाले हैं कि उन्हीं कानो पर सो 
जायें और एक काम ढक लें जैसे यहाँ कोई चादर ओढ कर सोता हो। कोई भनुष्य लम्बे कान 
बाले हैं | विदिशाओ में पाये जाने वाले ये अन्तद्वीपज स्लेच्छ करमश' कोई घोड़े जैसे मुख वाले हैं, कोई 
पिह जैसे मुख वाले हैं, कोई कुत्त जैसे मुख वाले हैं, कोई कौवा जैसे मुख वाले हैं, कोई सूकर जैसे मुख 
वाले हैं, कोई व्याप्र जेसे मुख वाले है, कोई उल्ल जसे मुख वाले हैं, और कोई ब*दर जेसे मुख वाले 
है। इन दिशा विदिशाओ के अन्तराल मे जो अस्त्वीप हैं, स्लेच्छो के आवास हैं उनमे कोई मेघ की 
बिजली जैसे मुख वाले हैं । शिखरी पर्वत के दोनो तटो पर अन्त में जो आवास हैं वहा रहने वाले 
स्लेच्छ मच्छ जैसे मुख वाले हैं और दूसरे गोल जैसे मुख वाले हैं। हिम्मान पव॑त के दोनो किनारो 
पर जो अन्‍्त्वीपज म्लेच्छो के आवास है उनमे रहने वाले म्लेच्छ हाथी जैसे मुख वाले हैं और दर्पण 
जैसे मुख वाले हैं। उत्तर विजयाद्धे के उत्तर ऐरावत क्षेत्र में पडे हुए विजयाद्ध के दोनो किनारो पर 
कोई गाय जैसे मुख वाले हैं कोई भेसा जैसे मुख वाले है। भरत क्षेत्र में पढ़े हुये विजयादध पर्वत के 
किनारो पर एक ठाँग वाले, मिटटी का आहार करने वाले, गुफाओ मे रहने वाले है। बाकी के ये 
अन्तद्वीप म्लेच्छ पुष्प फलो का आहार करने वाले हैं। वृक्षो पर रहते हैं। ये सभी के सभी अन्त- 
हपज म्लेच्छ एक पहल की आयु वाले हैं। ये सब स्लेत्छ भोग भूमि वाले कहलाते हैं किन्तु पाप के 
योग से इन्हे यह खोटी भोग भूमि मिली है। एक पल्ल बहुत बडे विस्तार का है जो उपमा द्वारा 
जाना जा सकता है कि मानो दो हजार कोश का लम्बा, चौडा, गहरा गड्ढा हो और उसमे बहुत 
कोमल मेढे के बालो के इतने छोटे-छोटे टुकडे कि जिनका कतरती से दूसरा हिस्सा न हो सके, थे भर 
दिये जायें और उस पर हाथी फेरकर ठस्ता ठम भर दिये जावें, फिर उन प्रत्येक टुकडो को प्रत्येक १०० 
वर्ष में एक टुकड़े के हिसाव से निकाला जाये तो सभी रोम खण्ड निकालने में जितना काल वे 
उसका नाम है व्यवहार पल्य, उससे असख्यात ग्रुणा है उद्धार पलथ भर उससे असख्यात गुणा काल 
अदूधा पल्ल का है। ऐसी एक अद्धापल्य प्रधाण आयु होती है। थे चौबीसो अन्तद्वीप जो म्लेच्छो 
के आवासभृत हैं वे लवण समुद्र के जल-तल से यात्रे ऊपर जिस जगह पानी है वहाँ से एक योजन 
ऊंचे हैं इस तरह २४ ढीप लवण समुद्र में पाये जाते हैं। इसी तरह दूसरे तट पर जो घातकी खण्ड- 
द्वीप से लगा है वहाँ-वहाँ २४ पाये जाते हैं और कालोद समुद्र में भी दोनो किनारों पर २४-२४ पाये 
जाते हैं। इस तरह ये सब अन्तद्वीपज स्लेच्छ ६८ जगहों मे हैं । कर्मभ्ूमिज स्लेच्छ जैसे यहाँ पाये जाते 
हैं। सक, यवन भोल भादिक--आर्य और स्लेच्छ ऐसे ही आये ओर म्ल्ेच्छ वहाँ होते । 
आय स्होच्छ सम्प्रदायो की धिद्ध-एक शकाकार के मन मे यह आशका हुई है कि क्या 
ऐसा सम्भव है कि आये की सत्तानो मे भाये-आय॑ ही होते जायें और म्लेच्छ की सतान पे स्लेच्छ- 
स्लेच्छ ही होते जाये ? यह कंसे सम्भव है ? सनुष्य हैं भिल्ल-मिन्‍्न हैं, उनकी प्रकृति तिराली-निराली 
है, तो ये सम्प्रदाय कैसे बन सकते हैं” तो उसके उत्तर में कहते हैं कि सम्प्रदाय का बसा रहना, 
चलते रहना नसिद्ध नही है। क्योकि जेसे जो सम्प्रदाय को त माने तो वह नास्तिक याने सतति कुल 
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परम्परा आचार परम्परा, धर्म परम्परा को न भामे वह कहलाता है तास्तिक। तो कम से कम 
इतना तो देखा ही जा रहा है कि ऐसे भास्तिकों का भो सम्प्रदाय बता हुआ है तो वहू भी तो सम्प्र- 
दाय है, उसका भी तो व्यवहार चल्नता जा रहा है। तो ऐसे ही सतान से आये और म्लेच्छ की 
व्यवस्था समझ लेना चाहिए। यदि कोई कहे कि मनुष्यों का संतान तो सदा आयंपना और स्लेच्च- 
पना से सूता देखा शया हैं तो ऐसा मानने वालो को याने उत नाह्तिकों को कम से कम इतना 
तो प्रक्नक्ष ते भी सिद्ध हो गया कि सम्पदाय का व्यवस्छेद व होना यह भी तो संतान है। मनुष्यों 
के मनुष्य ही तो पैदा होते है, पशुओ के पशु ही तो पैदा होते है। तो मे भी तो एक सतान हुये। हो 
इससे कम से कम यह तो मानना पडा कि सतति सम्प्रदाय की परम्थरा यह भी कोई चीज है, और 
जैसे नास्तिक लोग यह समझते हैं कि जैसे मैं नास्तिक हूँ इसी प्रकार मेरे पेज भी सभी साम्तिक 
थे, जो जाति व्यवस्था का निराकरण करले वाले थे। इसमे भी नास्तिकों की सतत ही तो सिद्ध 
हो गई। इस पर नास्तिक कहते हैं कि वाह ठोक कहा गया है। हम नास्तिको का सम्प्रदाय ही वास्त-* 
बिक है, प्रमागभूत है, पर आय भोर म्लेरछ की व्यवस्था का प्रतिपादत करना यह व्यर्थ है। उत्तर 
में कहते कि यह तुम्हारा कल्पित एक मनोरथ ही है, ऐसा प्रतीति मे नही आ रहा कि तुम्हारा ही 
सत्तान सही है। जब तुम्हारा सतान है तो नास्तिको का भी है, आय, म्लेवछ का भी है। शकाकार 
कहता है कि जब मनृष्य उत्पल होता है तो उत्तन्‍्त होगे ही उस बच्चे मे न आयेपता है न ग्लेस्छपता 
है। तो यह वात तो प्रतीति मे आ रही है, तब तो मान लेनाचा हिये कि आये और सलेच्छ की इतनी 
व्यवस्था और प्तति नही है। इस शका के समाधान में कहते हैं कि ऐसा मावते वालो के भी इतनी 
तो प्रसिद्ध हो गई कि पहले माता-पिता आयें है और इन भार्यों की ये सत्तान हुये हैं। भले ही उस 
सतान में चू कि बालक हैं, शिशु हैं तो उसमें सस्कार व्यक्त नहीं हो पा रहे, मगर कुल परम्परा तो 
है। इस तरह भार्य और म्लेच्छ भाव की सिद्ध होती है। लोक व्यवहार भें भी कहा जाता है कि ये 
अच्छे कुल मे उत्पन्न हुगे ये सोटे कुल मे उत्पन्त हुये । अगर यह ने माना जाये तो सारे व्यवहार का 
विरोध हो जाएगा। 
वास्तविकता के अभाव में अन्यत्र अध्यारोप ने हो सकने से कल्पना से स्वेधा अवस्तुत्व का 
अभ्वाव-शक! व्यवहार का विरोध होता हो तो होने दो वह सब तो कल्पना से माना गया व्यवहार 
है। उत्तर--केवल कल्पना मात्ष से व्यवहार नही होता, उसमे भी कोई ते कोई कारण है। व्यवहार का 
दीजभूत कुछ बात अवश्य होती है। अगर उस व्यवहार का बीज कोई तथ्य का ने हो तो कल्पना ही 
नही बत सकती । कल्पना इस तरह की जाती है कि कहो पर किसी के वास्तव में कोई बात देखी गई 
हो तो उसका दूसरी जगह आरोप करने का नाम है कत्पना । सो कत्पनायें दो प्रकार की हुआ करती 
है--(१) मुख्य कह्पता और (२) उपचरित कल्पना | तो जब यह देखा जा रहा है कि अच्छेअच्छे 
आचार वालो की परम्परा मे कोई उत्पत्त हो और वह भी अपने कुल सिद्ध बात को जीवन मे 
निभाता जाता है तो यह सब सम्प्रदाय की कल्पना वास्तविक ही तो हुईं। अगर निर्वीज हो कहपना 
तो कल्पना उत्पन्न ही वही हो सकती । नहीं तो समस्त उपदेशों को कह दिया जाएगा कि ये सर्व 
निर्वीज हैं। कल्पना मात्र हैं। प्रक्ृति पुरुष मानता, सत्व, रण, तम मानना ये सब क्पत हैं, एब 
मिध्या है, इस तरह कोई कर्पना ही दे बन सकेगी। तो कर्पना कोई असत्य होती कोई सत्य होती । 
किसी जगह कोई सत्य बात देखी, उप्तका आरोप दूसरी जगह कर लिया तो यो कल्पना भी वन जाती । 


( ६!) 


आयेत्व को गुणनिवन्धनता व स्लेच्छत्व की दोषनिवन्धनता-अकरण यह तन सही है आय और 
म्लेच्छ की व्यवस्था परम्परा कैसे चलती रहती है” इसकी सिद्धि की जा रही है ? आर्यपना तो गुण- 
मूलक है याने जिस कुल में गुणमयी व्यवहार चलता है वे भाये कहलाते है। जिम कुल मे दोषमूलक 
व्यवहार चलता है--शराब,मास आदिका व्यवहार और और भी आचरणहीनता, उससे म्लेच्छपने को 
परम्परा चलती, और यह बात जब, प्रत्यक्ष से ही देखी जा रही है और अनुमान से भी सिदृध है तो 
उसमें शक की कोई बात नहीं। अपनी संतान में होने वाली व्यवस्था मनुष्यों के पाई जा रही है। 
खुद ही अनुभव कर सकते हैं। सम्यग्दशेन आदि गुणो के कारण तो आय पने की व्यवस्था है और 
मिथ्यात्वादिक दोषों के कारण स्लेच्छपने की व्यवस्था है, और सतान में आय और स्लेच्छ की व्यवस्था 
समझना हो तो उनका व्यापार, उतके वचन, उनकी कामचेष्टा, उनका कार्य उप्तकों देखकर की जा 


सकती है। 

जाति की सर्वगतता व नित्यता की मीमांसा-शका-आय त्व, स्लेच्छेत्त, ब्राह्मणत्त, गोत्व क्षत्रिय 
आदि जाति, तो सर्वव्यापक हैं, नित्य है, सब जगह मौजूद है। सब काल मे रहते हैं। जैसे 
एक आकाश सब जगह व्यापक है, सदा व्यापक है, नित्य है, ऐसे ही यह जाति सदा व्यापक है, नित्य 
है, क्योकि इसके उत्पन्न करने वाला त कोई कारण है, न विनाश करने का कोई कारण है। जाति को 
कौन उत्पन्न करता है? भले ही मनुष्य उत्पल्न हुआ, पर जाति तो उत्तत्त नही की किसी ने और न 
उसका विनाश शिया, इससे सिद्ध होता कि जाति सव्वेगत है, नित्य है। ऐसी शका करने वाले जरा 
यह बतायें कि जाति को व्यापक जो मान लिया गया है-ब्ाह्मणत्व जाति वो जितने ब्राह्मण है, 
अलग-अलग बैठे है,गांव मे है तो चिपके हुए तो है नही एक दूसरे से। कोई फर्ला ग भर दूर बैठा है। 
कोई १०-४ गज दूर रह रहा है तो उनका जो अन्तराल पड़ा याने जहाँ कोई पुरुष नही है उस अन्तराल 
में क्यों नही जाति का ज्ञान होता ” जैसे आकाश व्यापक है तो सद जगह आकाश का बोध है ऐसे ही 
यदि जाति व्यापक है तो सब जगह जाति मालूम होनी चाहिये। 

अभिव्य जक्ष सामग्री मे हो जाति को प्रतोति सावकर अपना बचाव करने पाले शकाकार 

की शका व समाधान--यदि शकाकार यह कहे कि जाति तो व्यापक है मगर मालूम यो नहीं पडता 
कि उस जाति को प्रकट फरने वाली जो विशेष चीजें है, मनुष्य है वे वहाँ नही हैं. इसलिए वहाँ की 
जाति प्रकट नहीं हो रही | तो वे यह बताये कि जो जाति प्रकट होती है कही भी तो वह पूरी जाति 
प्रकट होती है या जाति का कोई हिस्सा कहीं प्रकट हो गया कोई कही प्रकट हो गया। यदि कहा कि 
पूरा ही प्रकट हुआ है तब वही देश, तब सब जगह जाति का ज्ञान होना चाहिद। उन व्यक्तियों को 
अन्तराल मे जाति का बोध होता चाहिये, इसलिये पहला पक्ष तो बना नहीं। अगर कहो कि जाति 
का कोई देश कही प्रकट होता है, कोई हिस्सा कही प्रकट होता हैं तो इस तरह अगर १-१ देश जाति 
का अश्ञ प्रकट हो तो जाति अवयव वाली हो गई। याने जाति में कितने ही बड्भोपाज्ध है। उनमे से 
कोई कही प्रकट हो गया तो ऐसा मानने पर प्रत्यक्ष बाघा है। अभ्र शक्राकार कहता है कि भाई व्यवित 
तो पूरे के होते है हा जाति जो सर्वत्र नही पाई जा रही वह साम्रगी के अभाव से नही पाई जा रही 
जसे ब्राह्मण जाति ढूहना है तो जहाँ-जहाँ ब्राह्मण पुरुष बैठे हैं वहाँ जाति मिलेगी। बीच का जो 
आकाश पड़ा है वहाँ ब्राह्यण हैं तही इसलिये प्रकट नही हो रहे। तो यह शका बडी मजाक भरी है। 
यदि उनके उत्तर में कोई ऐसा कहने लगे कि हमारी जो यह घट जाति है घडे बनाता मिद॒टी के तो 
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जितने घड़े हैं उतकी भी तो एक जाति हो गई । तो घट जाति सत्र जगह व्यापक है। कोई कहे कि 
यहाँ क्यो नही दिखते घट ? तो उप्रका उत्तर शक्काकार को तरह दे दिया जायेगा कि घट जाति तो 
सब जगह व्यापक है मगर उसकी सामग्री जहाँ है वहाँ ही व्यक्त होती है। यदि श्ञकाकार कहे कि 
इसमें तो प्रत्यक्ष से विरोध है। घट जाति इस सूने भाकाश मे कहाँ दिख रही है ? जहां घडा नही है 
वहाँ घढा जाति तो नही दिखती । तो यह हो अब शकाकार छुद दे दे । क्षत्रिय जाति कहा तो जहाँ 
क्षत्रिय लोग बेठे वही दिखते हैं क्षत्रिय | अगर एक होती सवंव्यापक तो फिर बीच के आकाश में क्यो 
नहीं क्षत्रिय जाति मिल जाती ? तो कल्पित स्वेगत जाति का कुछस्वरूप ही तही बनता । 

जाति का स्वरूप--यह जानना है कि जाति है कया चीज, तो सुनो-जाति कहलाती है सब्श 
लक्षण याने जितने घड हैं वे सब मिट॒टी के बनते हैँ। तो मिट्‌टो से रचित हैं इस रष्टि मे सब घडों 
में सरशपना है। तो जो सह्धपना है उसी का नाम जाति है। कोई घट से अलग जाति का एक हो और 
सव घट मे पडा हो ऐसा नही है। ब्राह्मण जाति कहा तो ब्राह्मण सभी में समानता सोच ली गई कि 
सब ब्राह्मण है, ऐसी जो सह्शता है उसी का नाम जाति है। जाति कोई अलग चीज नही। तो जाति 
नाम है सादृइ्य सामान्य का और सादृह्य सामान्य लोगो को साफ प्रतीत होता है कि यह इसके समान 
है, यह इसके समान है। तो समानता का जो बोध होता है वह जाति का बोध होता है। अब यहा 
शकाकार कहता कि जैसे एक यह जाति है तो हमको तो ऐसा ही बोध हो रहा है कि यहवही मनुष्य 
है, यह वही मनुष्य है, वह ही मनुष्य है, वह ही मनुष्य है, तो समान तो नही ज्ञान में आया। इसमें 
एकत्व ज्ञान में आया, मनृष्य-मनुष्य सब एक हैं। सदृश्ता तो नही विदित होती । तो उत्तर में कहते 
हैं कि भाई बोध भी तो सदृशता का ही हो रहा है। जिस किसी भी मनुष्य को देखते हैं तो ज्ञान तो 
ऐसा ही हो रहा कि वैसा ही मनुष्य यह है वैसा ही यह है मगर बोलने की प्रथा यह है कि यह 
वही है। जैसे अन्न बहुत है तो एक जाति गेहूँ भी कहलाती है। अब हर दाने को हर एक कोई यह 
कहेंगा कि वही गेहूँ है मगर दाने-दाने तो निराले हैं और बात तो समानता की है। वे गेहूँ के दाने तो 
समानहैं मगर यह कहने का व्यवहार नही । उपचार व्यवहार यह है कि यहकहदेते कि यह भी वही गेह्‌ 
है मगर वे दो एक हो सकते हैं क्या ? तो उन्मे वात तो समानता की है मगर लोग उपचार करते है 
सो बात यह है कि एकपना दो प्रकार का होता है -(१) मुख्य और (२) उपचार । अब जैसे कोई 
मनष्य बचपन, जवानी, बुढ़ापा इन तीनो दशशाओ में यह देखा जाता है कि यह वही मनुष्य है । जवान 
को देखो एक ही मनुष्य का तो बोध होता है कि जो बचपन मे था वही का वही अब है। तो वहा जो 
एकपने का ज्ञान है वह तो वास्तविक है, मुख्य है और मिल्‍्ल-मिन्‍्त १० मनुष्यों मे यो कहना कि यह 
वही मनृष्य है, यह भी वही है तो यह तो छठ वात हुई। तो च्यारेज्यारे हैं लेकिन फिर भी कहा जाता 
है तो यह उपचरित एकल्व है। तो मुख्य एकत्व तो अद्धंता सामान्य है। अद्ध ता सामात्य उसे कहते 
हैं बहा एक ही पदार्थ के पूरे और उत्तर पर्यायों में उस एक द्रव्य का बोध होवे । वह है बद्धता सामा- 
स्य । तो वहा एकपना तो सही है , मुख्य है। अगर सौ गायें खडी हैं मौर उन प्रत्येक गायो में कोई 
कहे कि यह भी वही गाय है, यह भी वही गाय है तो कहा जाता है मगर उसके चित्त में यह बात बेठी 
है कि उस गाय के सदृश है, यह भी उततके सदृश है। तो कही सच्चा एकत्व पाया गया, उसका एकल्व 
किया सदृशता में तो उस एकल को उपचारित कहते हैं। उस समय सादृश्य सामान्य सही है और उत्त 


ही का ताम जाति है। 
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ताहय सामान्य लक्षणाजाति का स्पाहाद से नित्यत्व अनित्यत्व भादि--अब यह समझ्िये 
कि जो यह कहा था कि जाति नित्य होती है सो देखो जितने भी द्याह्मण है, या जितनी भी गाये है वे 
अनित्य हैं या सदा रहेगी ? अनित्य हैं। मर जाती हैं। तो अनित्य गाय से इस सह्यता का तादात्य 
है। इस जाति का वादात्य है । तो जब अवित्य व्यक्ति में वह जाति है तो व्यक्ति अनित्य है 
तो जाति अतित्य है। दूसरी बात -चू कि सदृशता मरती नहीं है, गाय तो गुणर जाती है। गुजर 
जाय बहुत सी गायें खड़ी है, वई-नई गायें आतीहै तो सदृशता तो कभी भिटती नही, इस कारण जाति 
नित्य है माने जाति के बारे में ऐसा एकान्त कर लेना कि नित्य ही है स्तों असगत है। व्यक्ति के 
तादात्म्य की दृष्टि से तो वह सहश्य लक्षण जाति अनित्य है और चू कि साछय सामान्य यह कभी 
मिटेगा नहीं, गाय मिट्ती जाती और गाये होती जाती ओर सहशता का बोध करने वाले मनृष्य भी 
पैदा होते जाते तो सब्शता के ज्ञान की परम्परा चले तो बराबर चलतो है, इ१ दृष्टि से जाति नित्य 
है। और फिर जाति चूंकि अनेक प्रकार के पदार्थों की सदृशता का नाम है तो काई जाति मूर्ते 
है कोई जाति अमु्ते है। गाय, मनृष्य, पशु आदिक में जो जाति है वह मृत है, आकाश, धर्मद्रव्य 
अधर्म द्रव्य, इनमें जो अमृ्तेपने की जाति है वह अप्मृत है। तो जाति के विषय में भी कोई एकात 
नहीं किया जा सकता है। इस तरह सदृशता लक्षण वाली जाति सिद्ध है ओर सम्प्रदाय का विच्छे- 
दन होना यह भी सिद्ध है। तो इसमे आर्यपता ओर म्लेच्छपता का जो वर्णन किया गया वह सब्र 
समीचीन है । इस सूत्र मे जो आय बतागे गये है वे कर्म भूमि |मे ही पाये जाते हैं और जो म्लेच्छ 
दो प्रकार के बताये गए हैं-(१) अन्तद्वीपण (२) कर्म भूमिज, तो कम भूमिज स्लेच्छ कर्मभूमि 
में पाये जाते है। ऐसा प्रश्नग सुनकर यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि वे कर्म भूमिया कौन हैं 
जिनमे ऐसे मतृष्य पाये जाते हैं ” इसका समाधान करने के लिये सूत्र कहते हैं। 


भरतेरावतविदेहा क्र्मभूमयोध्यत्र देवकृरत्त कृरभ्य ॥३७॥ 


फ्रमभूमि के स्थान--देव कुरु और उत्तर कुछ के सिवाय शेष भरत ऐरावत और विदेह ये' 
कर्म भूमिया कहलाते हैं | देव कुए और उत्तर कुरु विदेह क्षेत्र भे हैं। सो देव कुरु मे उत्कृष्ट भोग-मूर्मि 
हैं और उत्तर कुरु में उत्कृष्ट भोगभूमि है। इतने हिस्से को छोडकर बाकी जितना भी सारा विदेह है 
वहू सब कर्मभूमि है और भरत क्षेत्र, ऐरावत क्षेत्र ये दो कर्मभूमि हैं ही। भरत और ऐरावत मे भी 
जिस काल में भोगभुमि आती है, पहला, दूसरा, तीसरा काल होता है उस समय ये भी भोगशृमि हो' 
जाते हैं। लेकिन ये अनवस्थित भोगभूमि है कर्मभरूमि की ही यहा प्रधानता है। यहाँ एक उत्पानिका 
यहू भी सही है कि इस ग्रन्थ मे सबसे पहले मोक्षमार्ग बताया था कि सम्यादशन, सम्यस्शान और 
सम्यकचारित् इन तीनो की पूर्णता मोक्ष का मार्ग है। तो मोक्षमाग कितने क्षेत्रो मे होता है ? क्या' 
सब क्षेत्रों मे होता है ”? तो उसका उत्तर मिलता है कि कर्मभ्ूमि में ही मोक्षमार्ग बनता है, क्योकि 
भोगशूमि में भी यद्यपि मनुष्यों के सम्यरदशन ओर रुम्यजज्ञान बन जाता है किन्तु चारित्र नही होता ।' 
भोगशृमि ही तो हैं। वहाँ युगल पैदा होते हैं, और वे ही पुरुष-स्त्रो होते हैं। उन्हें आजीविका की कुछ 
फिक्न नही है, थोडा उनका आहार है, वह कह्प वक्षो से प्राप्त हो जाता है इसलिये भोग-भोग में ही 
वे लिप्त रहते हैं। उनके चारित्न नहीं होता। तो मोक्षमार्ग की उत्कृष्ट साधना करने वाले जीव 
कहाँ-कहाँ होते हैं यह बताने के लिये भी इस सृत्न की आवश्यकता थी। तो सूत्र द्वारा यह दर्शा दिया 
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गया कि देव कुछ ओर उत्तर कुरु को छोडकर बाकी का सारा विदेह ओर भरत क्षेत्र और ऐरावत 
क्षेत्र ये कर्मभूमि कहलाते हैं । 
फर्म भूमित्व को सार्थक्ता-अव यहाँ शकाकार कहता है कि कर्मभूमिया हैं, ऐसा विशेषण 
सही नही बनता, क्योकि ८ प्रकार के जो कर्म हैं उनका व्यापार वध कम का फल भोगना यह तो 
सभी मनुष्य क्षेत्रों में हैं। भोगभूमिया हैं तो वहाँ पर भी कर्मवन्ध, कर्मोदय, कर्मफल भोगना, यह 
सब तो चलता ही रहता है, फिर उसको ही कर्मभूमि कहना शेष को नहीं, यह छाँठ कैसे बन सकती 
है ? अब इसका समाधान करते हैं कि देखिये कर्म दो प्रकार के होते है-शुभ कर्म और अशुभ कर्म, 
सर्थात्‌ पुण्यकर्म और पापकर्म । तो पुण्य का फेल जहाँ अधिक पाया जा रहा है वह तो है सर्वा्थसिद्धि 
या तीर्थंकरपना । महात्‌ ऋद्धि वाले जीव । यहाँ उत्कृष्ट पुष्य नजर आता है और उत्कृष्ट पाप जहा 
मजर आये वह बताया है ७ नरक सो उत्कृष्ट पाप बंध हो सके, और उत्कृष्ट पुण्य वध हो सके 
ऐसी योग्यता कर्मभूमिज पुरुषों में ही है, भोगशृमियों मे नही है। भोगभूमि के जीव मरकर दूसरे 
स्वर्ग तक उत्पस्न हो पाते हैं, इससे ऊँचे नही, और कर्मशूमि के मनुष्य सर्वार्धसिद्धि तक उत्पन्न हो 
जायें और ये ही तीथँंकर व बडी ऋद्धि वाले बन जायें और ये ही कर्मभूमिज ४७वें नरक तक पहुँच 
जायें, ऐसा एक विशिष्ट क्षर्मपता है, इस कारण पे इस क्षेत्र को हो कर्मभूमि कहा गया हैं। इसके 
अलावा छमे को मिर्जरा करता और सर्वे कर्मों से छूटकर मुक्त हो जाता यह भी इस कर्मभूमियों से 
ही सम्भव है भोग भूमियो से नही, इस कारण इनको कर्मभूमि कहा गया है। एक बात और भी है 
कि असी, मसी, कृषी, शिल्प, सेवा और व्यापार ये ६ प्रकार के कर्म उन्ही क्षेत्रों मे देखे जाते हैं जहाँ 
भरत, ऐरावत और देव कुरु, उत्तर कुर छोडकर शेष विदेह। तो इस कारण से भी इन इन क्षेत्रों को 
कर्मभूमि कहते है। इस सूत्र में जो अन्यत्ष शब्द दिया है वह छोडने के लिए दिया गया है। मायते 
देव कुछ और उत्तर कुरु ये कर्म भूमियाँ नहीं। पहले इनको छोडकर शेष विदेह कर्मभूमिया हैं। इस 
प्रकार कर्मभूमिया बताकर अब कर्मभूमि हो अथवा भोग भूमि हो, सभी मनुष्यों की स्थिति कितनी 
होती है यह बताने के लिये यूत्र कहते हैं। का 
नृस्थिती परावरे त्रिपत्योपमान्तम्‌ हुते ॥३८॥ 
लौकिक माप के प्रकार- मनुष्यों फी स्थिति जधन्य तो अत्तमुं ह्॒ते है और उत्कृष्ट तीन 

पत् प्रमाण है । तीन पत्म प्रमाण उत्कृष्ट स्थिति भोगमूमिया मनुष्यों में है। द्रिपत्योपम का बर्य 
है ३ पल्य जैसी स्थिति की उपमा है उसे कहते हैं त्रिपल्योपम । पहल कितता कितना होता है यह 
बात आगे कही जाएगी । उस पलल को समझते-समझ्ाने सें पहले प्रमाण की विधि बतलाते हैं। याने 
किन्‍्ही चीजों में ताप-तौल फरमे की क्या विधिया हैं यह बात बतलाते हैं। सबसे पहले यह समझना 
चाहिये कि प्रमाण दो प्रकार का होता है याने जिससे वस्तु का नाप किया जाए वह ताप की जाने 
वाली बात दो तरह से होती है--(१) सौकिक ताप, (२) अलौकिक ताप। लौकिक वाप ६ प्रकार का 
है--(१) गाव, (२) उन्माव, (३) अवमान, (३४) गणना, (१) प्रतिमान और (६) तत्ममाण, मान-- 
जैसे तोला, छटाँक, सेर, मत आदिक माप बताना यह माप कहदाता है। उत्मान--किती बरतन 
में बीज भरकर माप बताता जसे धान मापने के या धी तेल मापने के जो बरतन होते हूँ वे उन्मान 
कहलाते हैं। अवमाननाज, फुट आदिक याने लकडी, लोहा आदिक से वस्तु का माप किया जाये कि 
यहू इतने गज है आदिक वह अवभीन कहलाता है। गणना--सख्या को गणना कहते हैं, जैसे १० केले 
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५० केले, ८ दर्जन केले, १० दर्जन केले आदिक ऐसी संख्याओ को गणना कहते हैं। प्रतिमान--पहले 
माद की अपेक्षा रखकर माप बताना प्रतिमान है- जैसे यह मल्‍ल उस मत्ल के बराबर है। तत्ममाण- 
यह अनेक प्रकार का होता है। जैसे कहना कि इस मणि का उतना मूल्य हैजितनी दूर तक इसकी 
कान्ति पहुँचे उतने प्रमाण स्वर्ण कूट या इस घोड़े का उतना मूल्य है जितनी कि इसकी ऊंचाई है 
है उतने स्वर्णकुट आदिक । इस रत्न का उतना मूल्य है, जितने से इस रत्न वाला मालिक सल्तुष्ट 
हो जाये । किसी भी प्रकार कहना यह तत्ममाण है। यहाँ प्रकरण यह चलेगा कि पत्य का प्रमाण 
वितना है जिससे कि यह जात जायें कि मनुष्यों की उत्कृष्ट आयु तीन पल्य प्रमाण होती हैं इस प्रसग 
में स्व प्रमाणों की चर्चा की जा रही है ताकि समस्त मापों का भी स्पष्टीकरण हो और उसके बाद 
पत्य का भी स्पष्टोकरण हो जावे । यह लौकिक मापों की बात कही गई है। लोकिक मानो के उदा- 
हरण में समक्षिये--छोटी पतली घास होती है उस घास के हल्के छोटे फल होते हैं-उन्हें कहते है घास- 
फल । तो चार घासफलो का एक सरसो माना गया है वजन में | यहां इन सरसो के दानो से मतलब 
नही, किन्तु उसका ताम रखा गया है भर १६ सरसो का एक मासा होता है। दो माता की एक गु ची 
होती है, आदिक बढते-बढ़ते तोला, सेर भादिक बन जाया करते हैं। यह है मागरिको का माना गया 
प्रमाण । ऐसे ही उन्मान में प्रस्त आढक आदिक हैं। 

अलौकिक माप के प्रकार - अद्योकिक मात चार प्रकार का होता है--(१) हव्य प्रमाण, 
(२) क्षेत्र-प्रमाण, (३) काल प्रमाण और (४) भाव प्रमाण | द्रव्य प्रमाण में इस तरह भाप समझ्िये 
कि सबसे छोटा है एक प्रमाण । उससे बडा है दो प्रमाण का स्कन्ध । तीन अमाण का स्कस्ध | और 
बढ़ते जाइये तो सारा जो लोक है यह जो पूर्ण स्कघ है, समस्त लोक यह महास्कघ कहलाता है, ये 
सब द्रव्य प्रमाण कहलाते हैं। जैसे यहा बोलते है कि यह पुस्तक इस पुस्तक से बडी है तो यह द्रव्य 
प्रमाण ही तो हुआ । क्षेत्र प्रमाण में सबसे छोटा है एक प्रदेश, उससे बडा दो प्रदेश, तीन प्रदेश, ऐसे 
ही बढते-वढते सारा लोक यह दोत्र उत्कृष्ट कहलाया काल प्रमाण मे | जधन्य तो है एक समय गौर 
मध्यम में २-३ ऐसे बढते जायें तो उत्कृष्ट काल कितना कहलाया ? अनन्त काल। भाव प्रमाण 
उपयोग से होता है, ज्ञान से होता है। तो ज्ञान के प्रमाण बताते कि सबसे जघन्य ज्ञान तो सृक्षम 
निगोदिया जीव की है ओर सबसे उत्कृष्ट ज्ञान केवली भगवान के हैं सो सव ससारियों के मध्यम 
प्रमाण का ज्ञाव है। याने सूक्ष्म निगोदिया से बढ़-वढकर केवली भगवान से घंटे हुये वे सब मध्यम 
प्रमाण के ज्ञान है। तो इस प्रकार अलौकिक प्रमाण चार बातो में निरखा जाता है। 

द्ब्यप्रमाण के प्रकार ओर सस्याप्रमाण के भेद- उनमे से द्रव्य प्रमाण की चर्चा की जा रही 
द्रव्य प्रमाण में उस पत्य का प्रमाण भी आयेगा । द्रव्य प्रमाण दो प्रकार का होता है --(१) सस्या 
प्रमाण और (२) उपमा प्रमाण । सख्शा प्रमाण तो वहा तक चलता जहां तक बुद्धि भे सख्या का 
अन्दाज किया जा सकता हैं। यद्यपि राझ्या प्रमाण भी खरवो शख का है, अरवो से भी अनेक शख 
गुणित सस्या चली गई है लेकिन वृद्धि मे कुछ थोडा बहुत उप्तका अन्दाज हो जाता है इसलिये उसे 
सस्यात कहते है। अथवा अस्स्यात से एक कम भी संख्या आती है तो सस्यात | वृद्धि मे न आया तो 
भी असस्यात का प्रमाण बताने के लिये उस असस्थात से एक कम तक की वात सख्यात में आती है 
और उपमा प्रमाण वह कहलाता है कि जिसको जानकारी का और कोई उपाय नहीं। केवल उपसा 
देकर बताते । जैसे अभी आगे आयेगा कि हजारो कोश के गइढ़े मे रोम भरे जाये, सौ-सौ वर्ष में १-३ 
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रोम निकाता जाये आदिक विधि से, तो बगस्थात प्रगाण ३ प्रकार से होता है-१) सन्पात (२) 
अम्ृस्यात और (३) अनन्त मेसया। तो ३ तरह का होता है। (१) जबस्प सम्यातत, (२) मध्यम सर्यात 
और उत्लृप्द सग्यात । मध्यम स रुयात का नाम है अगपस्यो्ठ प्ट, याने गो जपन्य नहीं और उत्कृष्ट 
नही, वे सब स्थान आ गये। उसको मध्यम घर गे ययो नही कहा गया ? तो मध्यम का अर्य है बीच 
और वह बीच एतना है कि जधन्य से ऊपर और उत्ूष्ट से नीच अनेक स्थानों में हैं उतने स्थानों से 
मध्यम ग्ाब्द से स्पप्ट जानना नहीं बन पाता देसलिये मं६पम ने बहऊर अगपस्थोत्प्ट बहा है। 
गणना के प्रकारो में सहयेध प्रमाण फो ब्णन-गंणना के प्रकारों का वर्ग चल रहा है। 
द्रव्य प्रमाण को गणना दो प्रकार से बनाई गई है - (१) गरया प्रमाणऔर (३) उपमा प्रमाण। जिममे 
सह्येय प्रमाण और असम्गेव प्रमाण एवं अनन्त ऐसा ३ प्रहार का सम्प्रा प्रमाण है। यद्धपि अमत्येय 
में सद्या का उल्त घन है और एक बनस्त में तो अन्त भी नही है तो भी घूकि १-१ ऐसा व्यक्ति हप 
ते चित्त में अवधारण कर मोचा जा रहा है, इस कारण ये स्द तंस्या प्रमाण में आते हैं सस्येय 
प्रमाण ३ प्रकारके ई-(१) जपन्य (२) अअपस्योक्ृष्ट और (३) उत्तृष्ट । जधन्य सत्या तो दो 
हैं-एक की सरया नहीं मादा और उसमे ऊपर जद्र तक कि जपन्य असंस्थात में एक कम ने हो जाय 
तब तक सस्पेय चलता है। तो उत्ष्ट गस्गेय तो जधन्य युय्ता सस्यात से एक कम है मौर इससे 
कम कम होकर दो सत्या से ऊपर तक सब अभबन्योत्ृप्ट है। अब उल्ृष्द सत्यात का प्रमाण 
जानने के लिये एक युवित से बताया जा रहा है। एक अम्बूद्वी] के समात लम्बे चोढ और हजार 
योगन के गहरे ऐसे घार गदढं विचारे जायें। जिसमे एफ गड़ूडा तो अनवस्यित है मौर शेष ३ गड़डे 
मवस्थित हैं । उन तीन के नाम हैं-(१) शलाका (२) प्रतिशलाका (३) महाशलाका । ऐसा यहा ४ 
मुमू  विचारे गए हैँ। अवजों अनवस्थित झुमूत है उसको सरसों से भरदिया जाय । अब मानो कोई देव 
१-(सरसो उठाकर एकद्ठीप मेफिर एक प्रमुद्र में ऐमे दाता डालता जाये, जितने द्वोप समुद्र तकन पहुँचे 
कि उस अनवग्थित कुसूल के सारे सरमो समाणत हो जायें नो जितने द्वीप समुद्र तक पहुँचा अब उत्ता 
बढ़ा अतवर्धित कुमू ल बनायें भौर एक सरसो शलाका नाम के कुस्ूल में डालें फिर इतने बडे मनवस्थित 
पुसूल को सरसों से भरा जाये और उममे से सरसो उठा उठा कर आगे के द्वीप समुद्र में डाले। 
जब यह रीत जाये तो एक दाना सलाका में और डाल दिया और इतना बडा अनवस्थित कुसूल सोचे, 
एस प्रकार से करता जाये। जत्र शलाका कुण्ड भर जाय तो एक दाता प्रतिशलाका मे डालें ओर 
शलाका को रीता समझ ले फिर इसी प्रक्षिया से शलाका कुण्ड जब भर जाय तो दूसरा दाना प्रति- 
शलाका मे डालें, ऐसा होते होते जब प्रतिशनाका भी भर जाय तो एक दाना महाशलाका में डले इस 
तरह अनवस्पित गड़ढा को उसी प्रक्रिया से शुरू कर करके शलाकादि पूरा भर भरके जब महाशलाका 
भी पूर्ण भर जाय तब समझ्िये कि उत्कृष्ट सह्यात का उल्लंघन करके जघन्य परीता सख्यात हुआ । 
भव इसमें से एक रूप निकाल लें या दाता निकाल लें तो उतने का नाम उत्तृष्ठ सस्यात है । अब यहाँ 
एक ध्यान मे देने की वात है कि उत्कृष्ट सस्यात का कितना बढ़ा प्रमाण है ” जो कोई भी वस्तु 
सस्यात शब्द को बताये तो प्राय अजघन्योत्कृष्ट सास्यात ही ग्रहण करता। यहां तक रास्यात॑ की 
गणना का वर्णन हुआ । 
असस्यातास्यात परिणामों का वर्णन-अब असस्यात को गणवा बतलाते हैं। भरास्यात 
शब्द का भर्थ तो सस्यात को पार कर गई गणना है याने उतने हप कोई पदा्य जो सस्या की उत्कृष्ठ 
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से भी आगे बढ़ गया हो जिसको कि यथार्थ विधि से अभी बताया ही गया है। ये असख्यात ३ प्रकार 
के होते हैं (१) परीतासख्यात (२) युक्तासख्यात (३) असस्यातासस्यात । और ये तीनो तीन प्रकार 
के है-जघव्य, उत्कृष्ट और मध्यम (अजघस्योत्कृष्ट)। इस तरह असस्यात € प्रकार के है। अब 
इसमे जघन्य परीता सख्यात का प्रमाण ऊपर बता ही दिया गया है। उसमे जितने रूप आये है दाने 
बने हैं, उन रूपो को १-१ करके बिखेर कर एक लाइन से मानो रख दिया जाय और प्रत्येक रूप पर 
जघन्य परीता सख्यात रख दिया जाय और उनका क्रमसे परस्पर वर्ग किया जाय, आगे भागे गुणित 
होते जाये तो जितना लब्ध है वह उत्कृष्ट परीता सस्यात का उल्ल घन करके जघन्ययुक्ताशस्यात 
हो जाता है। उतने मे स्रे एक रूप हटा लेने पर उत्कृष्टपरीतासस्यात होता है। अब इस प्ररग में 
यह जानना कि जहाँ युक्‍्ताराख्यात का वर्णत होता वहा मध्यम युक्त अशस्यात ग्रहण करना 
चाहिये। अब जघन्य युक्‍त्यासस्यात का प्रमाण तो निकल आया। आगे का प्रमाण जानने के लिये 
चरलें-जघत्ययुक्ता सख्यात का जितना रूप है उतको एक-एक करके फिर पक््तिबद्ध विरलन करें 
याने एक-एक रूप बिखेरे और प्रत्येक पर युक्तासास्यात रख देवे और उतको क्रम से एक को दू।रे से 
लब्ध को तीसरे से आदिक विधि से गुणा करते चले जायें याने गुणित से गुणा करते चले जाये तो 
उल्तृष्ट युवतासल्यात का उल्लंघन करके असस्यातासख्यात हो जाता है| उसमें से एक रूप निकाल 
लेने पर उत्कृष्ट युक्तासस्यात होता है। इस बीच मे सब मध्यमयुक्‍्तासस्यात है। अब असस्यातासरू 
यात का प्रमाण जानने के निए पूर्व॑वत विधि करे । जधन्य असस्यातासख्यात को बखेर करके पूर्व विधि 
से तीन बार वगित सम्बंगित करे। इतने में यह उत्कृष्ट असख्यात को प्राप्त नही होता तो वहा धर्म- 
द्रव्य के प्रदेश, अधम द्रव्य के प्रदेश, जीव के प्रदेश, लोकाकाश्ष के प्रदेश प्रत्येक शरीर, जीव, वादर 
निगोद शरीर, इन असस्यातो को उप्े जोड देवे तथा स्थिति बधस्थान, अनुभाग बधस्थान औौर योग 
स्थान और असख्यात लोक प्रदेश बराबर उत्सपिणी और मवसरपिणी के समय ये उसराशि में मिला 
दे, फिर उनका जो योग हो, फिर ३बार वर्गित, सम्बंगित करें तो उत्कृष्ट सख्यातासस्यात का 
उल्लंघन करके जघन्यपरीतानन्त होता है। भब इसमे से एक रूप हटाने पर उत्कृष्ट असख्यातासख्यात्त 
है। इस प्रकार अप्तस्यातासस्यात का वर्णन समाप्त हुआ। 
अतन्त गणना के परिम्ाण का दिग्दशंव-अब अनन्त का वर्णन करते हैं। जो जधन्य परीतानत्त 

प्रमाण हैं उसको विरलन विधि से उत सब जघन्य परीतानन्तों को परश्पर पूर्व की तरह वर्गित 
करके, योग करे तो उत्कृष्ट परीतानन्‍्त का उल्लंघन कर जगन्य युक्तानन्त हो जाता है। उसमे से 
एक रूप निकालने पर उत्कृष्ट परीतानन्त होता है। अब जघन्ययक्तानन्त का विरलन करके एक-एक 
रूप पर जघन्य युक्‍्तानन्त रखकर उनको परस्पर लब्धो से वगित कर देवें तो उत्कृष्ट युक्तानन्त का 
उल्लंघन करके जघन्य अनन्तानन्त होता है। इसमे से एक रूप हटाने पर उत्कृष्ट युक्‍तानन्त होता है। 
अब उत्कृष्ट अनस्तानस्त प्रमाण जानने के लिये वही विधि करें | जघन्य अनन्तातन्त को बिरलन 
करके पहलेकी तरह ३ बार बर्गित सव्गित गुणित और गुणित से गुणित करके | जब तक यह उत्कृष्ट 
अनन्तानन्त प्राप्त नही होता तो वहाँ सिद्ध जीव, निगोद जीव, वनस्पतिकाय, भूत भविष्य काल के 
समय सर्वे पुद्गल, सारे आकाश के प्रदेश धर्मास्तिकाय और अस्तिकाय से अनन्त अगुरुलधुगुण इनको 
मिलादे और फिर जो सबका योग है उसका ३ बार गुणित और गुणित से गुणा करे । अभी भी उत्कृष्ट 
अनन्तानन्त नहीं प्राप्त हुआ वहा अनन्त एक ज्ञान मे और दर्शन मे प्रक्षिप्त कर दे तो उत्कृष्ट अनन्ता- 
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न्तन होता है, इनमे से एक रूप कम कर दें तो अजघन्योत्वृष्टअनन्तानन्त होता है। यहा यह जानता 
कि जहाँ-नहां अनन्‍्तानन्त खोजना हो तो वहाँ अजपम्योत्कृष्ट अनस्तानन्त ग्रहण करना चाहिये और 
अभव्यराशि का प्रमाण खोजना हो तो जघन्य युवत्यानन्त ग्रहण करना चाहिये। 


उपमा प्रमाण के वर्णन के प्रारस्भ--अव उपमा प्रमाण का वर्णन करते हैं। जिस्त प्रमाण 
को उपमा देकर ज्ञान कराया जाय उसे उपमा प्रमाण कहते हैं। यद्यपि सस्या प्रमाण में उत्कृष्ट अस- 
ज्यात असस्यातासस्यात, अनन्त ऐसे प्रमाण हैं जो उपमा प्रमाण से भी अधिक हो सकते हैं फिर 
उनकी पद्धति गणना पद्धति है, और यहाँ यह पद्धति उपमा पद्धति है। उपमा प्रमाण ५ प्रकार के होते 
हैं--पत्य, सागर, सूची, प्रतरागुल, धनागुल, जगर्छ णि, लोकप्रतर और लोक । 
प्रारम्भिक अवमान परिमाण--उपमा प्रमाण जानने के लिये थोडा अवमान जानना चाहिये 
ताकि उस अवमान पद्धति से योजन का प्रमाण समझ में आये और बोजन के प्रमाण का आधार 
लेकर पल्य आदिक बडी उपमा प्रमाण की बात कही जाय । सबसे पहले तो परमाणु का प्रमाण सम- 
झना चाहिये। परमाणु एक प्रदेशी है, उसका न आदि है न अन्त है, न मध्य है। तो वह रवय एक- 
प्रदेशी है, कम से कम दो प्रदेशी हो तो भादि अन्त कहा जा सकता है। ३ प्रदेश पेरते हो तो आदि 
मध्य अन्त कहा जा सकता है परमाणु में एक प्रदेशी होने के कारण उसी की आदि कहो, उसी को 
ही मध्य और उसी को हो अन्त कहिये, ऐसा अविभागी अतीखिय परमाणु केवल एक प्रदेशी मात्र 
है । परमाण पुद्गल द्रव्य है। परमाणओ मे स्पश, रस, गर्घ, वर्ण हुआ करते हैं एक परमाणु मे कोई 
एक रस, कोई एक गन्ध, कोई एक वर्ण और दो स्पर्श हो सकते हैं-स्निग्ध रुक्ष में से एक और शीत 
उष्ण में से एक । अब अनन्तानात परमाणुओ के सधात से एक स्कध बता । उस परमाणु समृहसे 
पराज्ञासाज्ञ बनता है। यह उत्सज्ञासाज्ञ बहुत सृक्ष्म है और स्कन्धमय हैं। ८ उत्सज्ञासज्ञ मिलकर १ 
सज्ञासज्ञ होता है। दो साज्ञासाज्ञ मिलकर एक त्रुटिरेणु होता है। ८ वरुटिरिण मिलकर ! व्वसरेणु होता 
है, प्वसरेणुओ का १ रथरेणु, ८ रथरेणु मिलकर १ देवगुरु उत्तर कुर के मनृष्य के केश की मोटाई 
होती है। ओर वे ८ मिलकर मध्यम भोगमृमि के मनुष्य के केश की मोटाई होती है। और उन आठो 
की मोटाई बरावर जघन्य भोगधूमि के मनुष्य के केश को मोटाई होती है और वे आठो मिलकर 
भरत ऐरावत विदेह के मनुष्यों के केश की मोटाई होती है। ये ८ मिलकर १ लीख प्रमाण होती 
है. ८ लीखो का एक यूक हता है। ८ यूक्ों का ! यवमध्य होता है याने जौ अन्न के बीज को मोटाई। 
८ यवमध्यों का १ उत्लेधागुल होता है। यह सब १ प्रदेश मात्र रेखा को लिये हुए इदनी लम्बाई 
का प्रमाण चल रहा है। के 
उत्सेघाइगुल, प्रमाणाड्भल व आत्माज् ल तथा बड़ माप-उत्सेधागुल से तारकी, तियंञ्च, 
देव, मनुष्य और अक्ृत्रिम जितालय की प्रतिमा इनके कायका उत्सेध मापा जाना चाहिये । वही 
उत्सेधागुल ५०० मिलकर एक प्रमाणाग्ुल होता है। वही प्रमाणागुल अवसर्पिणी काल मे प्रथम 
बत्रवर्ती को प्रथम आत्मागुल होता है. अर्थात्‌ यह चक्रवर्ती के अगुल का प्रमाण है। उस समय उत् 
प्रमाण से ग्राम, गंगर आदिक के प्रमाण का परिज्ञान होता था। अन्य समयो मे हो का जब-जब 
जो-जो आत्मायुल होता है याने उससे छोटे शरीर वाला होता है और उन शरीरो का हु भंग्रुल 228 
है वह छोटा-छोथ होता जाता है। उस बात्मागुल से उस समय के ग्राम, तगर आदिक का प्रमा 


( €६ ) 


जाना जाता है। उस आत्मागुल का कोई एक प्रमाण नही है। जिस समय जो मतुष्य होते, जितने 
शरीर की ऊ चाई वाले, उनके जो-जो अग्रुल है वे उन-उनके आत्मागुल हैं। प्रभाणागुल और उत्सेधा- 
गुल इन दो का प्रमाण जो अभी बताया गया है वही रहता है। प्रमाणागुल से द्वीप, समुद्र, वेदिका, 
पर्वत, विमान, नरक, प्रस्तर आदिक भक्षत्रिम पदार्थों का आयाम विष्कम्म आदिक जाने जाते है। 
अब आगे का प्रमाण जानने के लिये अगुल का आधार लिया जाता है। ६ भगुल का पाद होता है, 
१२ अगुल का एक बैथा (बिलाथ) होता है, २ बिलाथो का एक हाथ होता है। २ हाथो का किष्कु, 
२ किष्कुओ का एक दड, २ दडो को धनुष प्रमाण कहते हैं। २ हजार दंड का एक कोश होता है और 
४ कोश का एक योजन होता है। इस प्रकार भाधारपूत कुछ मापों को बताकर अब पल्य का विवरण 
करते हैं। 


पह्यों का परिमाण-पल्य ३ प्रकार के होते है--(१) व्यवहार पत्य, (२) उद्धार पल्य और 
(३) अद्वापल्य। व्यवहार पल्य का शब्दार्थ तो है--भागे के पल्यो का व्यवहार कर सके उसका यह 
बीजभूत है, क्योंकि व्यवहार पल्य के विवरण बिना उद्धार पल्य अथवा भद्धा पल्‍्य का प्रमाण नही 
जाना जा सकता । उद्धार पल्य का अर्थ है उद्धरण किये गये रोम के अश्ों द्वारा द्वीप समुद्र की संख्या 
का निर्णय करना, अद्भापल्य का अथ्थ है अद्भा मापने काल (समय), जिस पत्य पे कर्म आदि की स्थिति 
का परिज्ञान हो उसे अद्धापल्य कहते हैं। इन पल्यो का प्रमाण जानने के लिग्रे एक उपमा कीजिए 
कि प्रमाणागुल के हिसाब से एक योजन लस्बे-चौडे गहरे तीन पल्य अर्थात्‌ कुसूलो की कल्पना 
कीजिए। एक दिन से लेकर १० दिन तक के मेढे के बच्चे के जितने पतले बाल हो वे पतले बाल 
इतने छोटे-छोटे टुकडो में हो कि जितका दूसरा टुकंडा किया ही त जा सके उतने रोम खण्डो से परि- 
पूर्ण भर दिया जाए प्रथम का कुसूल याने व्यवहार पल्य । अब उसमे से १००-१०० वर्ष व्यतीत होने 
पर एक-एक रोम खण्ड निकाला जाए। जितने समयो में वह व्यवहार पल्य रिक्त हो सके उतने काल 
का नाम व्यवहार पल्य है। इतने बडे लम्बे समय का वर्णन स्पष्ट गणना में नहीं आ सकता, अतएवं उपमा 
द्वारा ही सब वर्णन किया जा रहा है। ऐसा कोई गड्ढा खोदता हो और वहाँ रोम भरे जाते हो ओर 
उनमे पे कोई १००-१०० वर्ष में एक-एक रोम उठाये, यह किये जाने की बात नहीं है। यह चर्चा 
यहा नही है, किन्तु मानो ऐसा किया जाये तो कितना समय लग सकता है ” इस उपमा से उसका 
प्रमाण बताया जा रहा है। अब उन्ही रोम खण्डो के प्रत्येक के इतने खण्ड और किए जाये जो 
असख्यात करोड वर्ष के जितने समय हैं उतने हिस्से बन जायें, उससे भर दिये जायें उद्घारपत्य में 
याने दूसरे गइढ़े में, अब एक-एक समय में एक-एक रोम छेदो से निकाला जाये, जितने समय मे थे 
रिक्त हो सकें उतने समय को उद्धार पल्योपम कहते हैं। इन १० कोडा-कोडी उद्धार पल्यो का एक 
उद्धार सागर होता है| ढाई सागर प्रमाण जितने रोम छेद हैं उतने द्वीप समुद्र हैं। भब अद्धापत्य का 
प्रमाण जानने के लिये उपमा दी जाये कि उद्धार पल्य में जितने रोमाश हैं उसके उतने और टूकड़े 
हो जितने कि १०० वर्ष के समय होते हैं, उन रोम छेदो से भरा हुआ बंद्धापल्य है। भब एक-एक 
समय में एक-एक रोम छेद निकाला जाये। जितने काल मे वह रिवत हो सके उतने काल का नाम 
है अद्धापल्योपम । इत १० कोडा-कोडी अद्धापल्यों का एक अद्धासागर होता है। १० कोडा-कोडी बद्धा 
सागरो का प्रमाण एक अवर्सापणी काल होता है ओर उतने ही प्रमाण एक उत्सपिणी काल होता है। 
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इस धद्वापल्थ से नारकी, तियंड्व, मनृष्य, देव इनको भव स्थिति, आयु स्थिति, कायस्थिति और 
कर्मों की स्थिति जावता चाहिये | 
पृच्यगुल् प्रतरांगुल, धनांगुत, जगच्छ णी, प्रत्तरतोक व धनलोक का परिमाण-अद्वापत्य 

के जितने अद्धंच्छेद हो उनको विरलन देय सलाका विधि से प्रत्येक विरलन स्थान पर अद्धापल्य रखे 
जायें और उनको परस्पर गुणित किया जाये, जितने वे छेद हो उतभे आकाश प्रदेशों से एक रेखा बती 
हो उसे धृच्यगुल कहते हैं याने सृत्यगुल के उतने प्रदेश होते हैं । सृत्यगुल की लम्बाई लौकिक हिसाव 
ते कोई अधिक बडी नही है, लेकिन उतने प्रमाण क्षेत्र मे आकाश प्रदेश उतने असस्यात रहते हैं। 
वही सूच्यगुल अन्य सुच्यगुल से गुणित हो जाये उसे प्रतरागुल कहते हैं याते एक यृच्यगुल लम्बा और 
एक सूच्यगुल चोडा इसे प्रतरागुल कहते हैं और वही प्रतरागुल एक सृच्यगुल से गुणित हो जाये सो 
घतागुल है। वे याने एक सूत्यगुल लम्बा, उतना हो चौडा और उतना ही मोटा एक घनागुल कहलाता 
है असंख्यात वर्षों के जितने समय होते हैं उतने खण्ड अद्धापल्य के किए जायें और अम्नस्यात 
ख़ण्डो को तिकाल कर असख्यात एक भाग वृद्धि से विरतन करके एक-एक भाग में धतागुल रखकर 
उत्हे परस्पर गृणित किया जाए तो जमरच्छ णि होती है। जगत्‌ श्रेणी को जगत श्रेणी से गुणा किया 
जाये तो प्रतरलोक होता हैं, वही प्रतरलोक अन्य जगत्‌ श्रे गी से गृणित किया जाये तो घनलोक़ होता 
है। इस प्रकार उपमा प्रमाण के वर्णन के प्राय द्रव्य प्रमाण का वर्णन समाप्त होता है। 


क्षेत्न प्रभाण-प्षेत्र प्रमाण मे दो विभाग है--(१) अवगाह क्षेत्र और (२) विभाग निष्पत्न 
क्षेत्र । अवगाह क्षेत्र में तो १, २, ३, ४, सख्यात, असस्यात अनन्त प्रदेशी पुदंगल द्रव्य का जिसमे 
अवगाह है ऐसे आकाश प्रदेश जाने जाते है। विभाग निष्पत्त क्षेत्र तावा तरह का होता है जंसे 
असख्यात आकाश श्रेणियाँ । क्षेत्र प्रमाण मे घनागुल का एक असस्यात भाग क्षेत्र, प्रमाणागुल का 
असस्यात भाग क्षेत्र ये सब क्षेत्र प्रमाणागुल होते है। पाद विलात आदिक पहले कहे हो गये हैं। 

काल प्रमोग-काल प्रमाण में सवसे छोटा एक समय रहता है। मायने सबसे जधन्य गति 
पे चल रहा णो प्रमाण है वह द्वितीय प्रमाण तक पहुँचे, व्यत्िक्रम करे उतना काल अविभागी एक 
एक समय है । असख्यात समयो की एक आवली होती है, असख्यात आवलियों का एक उच्छवास 
होता है उतना ही निश्वास होता है और दोनो मिलकर एक प्राण होता है। ७ प्राणों का एक स्तोक 
होता है, ७ स्तोकों का लव होता है। ७७ लवो का एक मुह्॒ते होता है। ३० मुहूर्तों का दिन-रात होता 
है १४ दिन-रात का एक पक्ष होता है। दो पक्ष (पसवारा) का एक महीना होता है। २ महीने की 
एक ऋतु होती है। तीन ऋतुओ का एक अयत होता है, दो अयनो का एक वर्ष होता है, प४ लाख 
वर्षों का एक पूर्वाग होता है। 5४ लाख पूर्वांगों का एक पूर्व होता है। इस प्रकार इसी ८४ लाख 
प्रमाण से बढ-बढकर पूर्वांग पुवे, नयुताग नयूत, कुमुदाग कुमुद, परद्माग, पद्म, नलिनाग नलित, 
कमलाग, कमल, बुंट्याग, बुटय, अठ्टाग अटट, अमभाग अमम, हुहू बग, हूह लताग लता, महालता 
आदिक जानना । सम्पूर्ण इस गणना से सस्यात जाता जाता है और अवधिज्ञान से असख्यात पत्य, 
सागर जाना जाता है, और उससे परे अस्त है जो सर्वज्ञ के प्रत्यक्ष है। 

भाव प्रमाण-पह्य का प्रमाण बताने के प्रकरण मे भली-भाँति सब मापों का परिचय हुआ, 
ऐसा स्याल करके लौकिक, अधोकिक समस्त मापो का वर्णन बताया। अब मन्त में पर्व, सकत्प के 
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अनुसार भाव प्रमाण बतला रहे हैं। भाव का अर्थ यहाँ उपयोग है, ज्ञान है, सो भाव प्रमाण ५ प्रकार 
के हैँ--(१) मतिशान, (२) श्रुतज्ञान, (३) अवधिज्ञान, (४) मन. पर्यय ज्ञान और, (५) कैवल ज्ञान । 
इस प्रकरण में यह तारतम्य विदित होता है कि मतिज्ञात में इतता विकास है, श्र्‌ तज्ञा में इतना 
विकास है, इस तरह सभी ज्ञानों में विकास और विकास की जातियाँ सवका परिचय होता जाता है। 
इसमें सर्वोत्कृष्ट भाव प्रमाण है केवल ज्ञान । और सबसे जघव्य भाव प्रमाण है, सृक्ष्म निगोद लब्ध्य 
पर्याप्तक का ज्ञान गौर वह भी जबकि वह तीन मोड लेकर विम्नह गति से जा रहा हो तो उसके एक 
मोड के समय इससे ऊपर और केवल ज्ञात से नीचे अजघन्योत्कृष्ट अनेक प्रकार के भाव प्रमाण पाये 
जाते हैं। भावो को प्रमाण बताता भाव के अशो से ही हो सकता है। और, वे मतिज्ञानादिक ज्ञानो 
के स्वरूप के परिचय से भली-भाँति विदित हो सकता है। इस सूत्र में मनुष्यों की स्थिति वत्ताई गई 
जघन्य और उत्कृष्ट रूप से तो यह जिज्ञासा हो जाती है कि तियंञ्चो को फिर कितनी स्थिति है। 
उम्तका प्रतिपादन करने के लिए सूत्र कहते हैं। 
तिर्पम्चधोनिजानां च॥३६॥ 
तियड्चों की भवस्थिति का विवरण--तियेड्च योति में उत्तल्त हुए प्राणियों क्री स्थिति 
जध्स्य से अन्तमु हुर्त है भर उत्कृष्ट तीन पल्य को है। जैसे भोग भूमिया के मनुष्य होते है उसो तरह 
भोग भूमि में तिर्य॑झ्च पशु-पक्षो हुआ करते हैं। वहा जचचर नहीं होते । मछली, मत्त्य, मगर 
आदिक नही होते । तो भोग भूमि के उन पत्र पक्षियों की उत्कृष्ट स्थिति तीन पत्य की है और जघन्य 
स्थिति तो अन्य साधारण जीवो मे जैसे निगोदिया जीव की अन्तमुं हुर्त है। तियंञ्च योमि का अर्थ 
व्या है ? तियंड्च गति तामकर्म के उदय से जो जन्म होता है उसे तिर्यग्योनि कहते है, और उस 
तियंग्योनि में उत्पन्न हुवे प्राणियों को तियंग्योनिज कहते हैं। उतकी उत्कृष्ट स्थिति इस मृत्र में 
बतायी गई है। तियंड्च तीन प्रकार के होते हैं-(१) एक्रेद्धिय, विकलेच्रिय और पश्चेद्धिय | विक- 
लेद्धिय में दो इस्दिय, तीन इच्द्रिय, चार इन्द्रिय जीव है, तव इच्द्रिय की अपेक्षा से समझना चाहिए 
कि इसमे पॉचोइम्द्रिय वाले जीव रहते हैं। उनमे से एकेन्द्रिय जीव ५ प्रकार के हैं--(१) प्रथ्वीकायिक, 
(२) जलकायिक, (३) अग्निकायिक, (४) वायुकायिक और (५) वनस्पतिकायिक । प्ृथ्वीकायिक जीव 
दो प्रकार के है--(१) शुद्ध पृथ्वीकायिक जोर, (२) खर-पृथ्वीकायिक | शुद्ध पृथ्वीकायिको की उत्कृष्ट 
स्थिति १९ हजार वर्ष है और ख़र पृथ्वीकायिकों की उत्कृष्ट स्थिति २२ हजार वर्प है। वनस्पति- 
कायिक जीवो की मवस्थिति उत्कृष्ट १० हजार वर्ष है याने ये पेड कोई-कोई १० हजार वर्ष तक 
जीवित रह सकते है। जलकायिक जीवी की उत्कृष्ट भवस्थिति ७ हजार वर्ष है, वायुकायिक जीवों 
को उत्कृष्ट भवस्थिति ३ हजार वर्ष है, अग्निकायिक जीवो की उत्कृष्ट भवस्थिति तीत रात दिन है, 
थाने कोई अग्तिकायिक जीव खुब ई घन का संयोग मिलने पर भी तीन दिन-रात में अधिक जीवित 
नही रहती । भले ही वहाँ अग्तिकायिक बहुत हैं और नये-नये पंदा होते रहते हैं। दो इन्द्रिय जीवों 
क्री उत्कृष्ट स्थिति १३ वर्ष की है। तीन इन्द्रिय जोवों की उत्कृष्ट स्थिति ४६ रात-दिन है। जैसे 
विच्छू, पठार, कानखजूरा, कौडी, जू आदिक ये तीन इम्द्रिय कहलाते है। उनमें किसी फ़ी अधिक से 
अधिक आयु हो तो ४६ दिन की ही हो सकती है। चार इन्द्रिय जीव की उत्कृप्ट भवस्थिति ६ महीना 
है। इस तरह विकलेन्द्रिय का वर्णन हुआ। अब पस्चेद्धिय के भवो की स्थिति वतसा रहे हैं। पड्चे- 
न्दिय तिर्यच ५ प्रकार के होते हैं--(१) जलचर, (२) परिसर्ष, (३) उरग, (४) पक्षी और, (४) चतु- 


( १०१ ) 


प्याद। जलचर जीव वे है जो जल मे जीवन पाते हैं। जल के बिना वे अधिक देर जोवित नही रह 
सकते । जैसे मछती आदिक उनकी उत्तृष्ट भवस्थिति है एक फ्रोड पूर्व की। परिसर कहलाते है गृहा 
नेवला आदिक, उनकी उत्कृष्ट स्थिति ६ पुर्वाग की है | ६ पुर्वाण एक एवं से कम होता हैं। १४ लाख 
पूर्वायों का एक पूर्व होता है। उरग मायने सर्प आादिक- इनकी उत्कृष्ट स्थिति ४३ हजार वर्ष की होती 
है। पक्षियों की उत्कृष्ट भवस्थिति ७२ हजार वर्ष है और चतुभाद तिर्यचो की उत्कृष्ट भवस्थिति 
तीन 5 है। इस प्रकार तिर्ंच जोवो की उक्कृप्ट स्थिति वतलायी । उनकी जधन्य स्थिति अच्त- 
मु हुते है। 

मनुष्य और तियंस्चों को उत्कृष्ट व जधस्य स्थिति समान होने पर मीं दो सूतो की रचता 
का प्रयोजन -भव इस प्रसंग मे एक बका यह होती है कि इससे पहले के सूत्र में बताया है मनृष्यों की 
उत्कृष्ट स्थिति ३ पत० और जधन्य स्थिति अच्तमु हुतं और वही स्थिति उत्कृष्ट और जघस्य 
तिर्यन्धों की बतायी जा रही है फिर अलग-अलग सूत्र न बनाकर उसी पहले सूत्र में ही तिय॑न्ध शब्द 
और डाल देते। केवल दो मात्वायें और बढती थी। यूत्न बन जाता नृत्तिय॑विस्थती परावरे त्िपल्योपमा- 
त्तमुं हू” मनृष्यो और तियेन्चों की स्थिति--वस इस शब्द से सद अर्थ निकल आता। अलग पतै सूत्र 
बनाने की क्या जहरत थी ? समाधान इसका यह है कि यदि एक ही यृत्र बता दिया जाता जैसा कि 
शक्ाकार ने कहा- तो इसका अर्थ यह बन बैठता कि मनुष्यों की उत्कृष्ट स्थिति तीन पत्य हैं और 
ति॑न्धों की जधन्य स्थिति अन्तम हु्त,है। चू'कि दो शब्द पढे हैं--परावरे और दो शब्द रखे गत हैं-- 
भनृष्य तिय॑ल्व । तो उनका क्रम से भरे लगाकर यह सिद्धान्त विरुद्ध धर्थ हो जाता है अथवा पिद्धान्त 
विरुद्ध भो कुछ अधिक नही, लेकित जो कहना था वह तो नहीं बता पाये । मनुष्यों की उत्कृष्ट और 
जघत्य दोनों ही स्थितिया और तिर्यस्वों की भी उत्कृष्ट और जघत्य दोनो स्थितियाँ बताना है। 
ललग सूत्र देने से इस प्रकृत सूत्र मे उन सब शब्दों की अनादृत्ति भा जाती कि तिव॑न्यो की भी उत्तृष्ट 
स्थिति तीत पल्य और जधन्य अन्तम हुते है। 

भव स्थिति व कायस्थिति का अक्तर विवरण--अब यहाँ एक वात और विशेष जानता कि 
दो तरह की स्थितियाँ हुआ करती हैं--(१) भवस्थिति और, (२) कायस्थिति। भवस्थिति का अर्थ 
हुआ एक भव की पायी हुई स्थिति, जिसे कहते है आयु, जीवन, मरण। एक जीवन पाया, मरण हो 
गया, ग्रह तो कहबाता है भवस्थिति और कायस्थिति का अप है कि जो काय पाया है उसका त्याग 
मे करके अनेक भवों में बना रहता यह है. कायस्थिति। जैसे कोई जोव तप काय में उत्पल हुआ, 
मानी मवस्ी बता तो भवस्थिति तो मवख्ी की मावी जायेगी और यह मरकर अस हो जस होता रहे 
करोहे भवों तक भी तो उन करोड़ो भवों तक का जो समय है वह कायस्थिति मानी जायेगी। जेसे 

पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इसकी भवस्थिति तो उत्कृष्ट अभी बतायी हो गई है। किसी की ३ रात" 

दिन ही है, किसी की हजार-हजार वर्ष है, मगर कायस्थिति प्रथ्वी, जीव रहा, फिर पृथ्वी बता, तो 
कितने ही भव गुजर गये, (स्‍्वी हो पृथ्वी लगातार होता रहे तो वह कामस्थिति का समय है और 
ऐसी उत्कृष्ट कायस्थिति असब्याते लोक प्रमाण समय की है। थाने एक सारे लोक में जितने प्रदेश है 
उनकी जितनी गिनती हैं उतना समय लग जाये और ऐसे-ऐसे अप स्याते लोक बुद्धि में लिये जायें, 
उनको समय लग जाये, इतनी कायरियिति है। बताया गया हैं कि एक आवती में जधस्य युवता- 
सह स्मात समय होता है। अमी बच स्थातत का समय भरमार बताया था। उत्कृष्ट स स्थात ही बहुत 
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बडा समय है। सव हिसाब अन्दाज कर लो तो असख्याते लोक प्रमाण कायस्थिति है, कोई जीव वन- 
स्पतिकायिक हुआ--तो वनरपतिकायिक की भवस्थिति अधिक से अधिक १० हजार वर्ष की है, कोई 
वृक्ष १० हजार वर्ष तक ठहर सकता है लेकिन वह जीव मर-मरकर वनस्पतिकायिक होता रहे ऐसे 
अनगिनते भवों को लेता रहे और यह तो अनन्त भव भी ले सकता । इस अनन्त से मतलब अन्त- 
रहित से नही, किन्तु अवधिज्ञान की सीमा से बाहुर। तो वनस्पतिकाय की कायस्थिति अनन्त काले 
है, जिसमे असस्यात पुद्गल परिवर्तन हो जाते हैं। जो पुदृगल परिवर्तन आवली के असस्यात भाग 
प्रमाण हैं। अब विकलेन्द्रिय की भवस्थिति तो बतायी गई थी । दो इच्द्रिय १२ वर्ष तक रह सकते, 
तीन इन्द्रिय ४६ रात-दिन रह सकते, चार इन्द्रिय ६ महीने तक रह सकते, अगर ये मर-मरकर 
विकलेन्द्रिय ही होते रहे तो ऐसा समय अस झ्यात हजार वर्ष तक चल सकता है। परेन्द्रिय तिय॑न्च 
हो, अथवा मनुष्य हो भवस्थिति तो तीन पल्य तक हो है, मगर इनकी कायस्थिति पृथक्त्वकोटि पूर्व 
अधिक तीन पत्य है। याने जिस पूर्व भव से ये भोगभूमि में था गये, उस पूर्व भव की भी आयु इसमे 
शामिल है, ऐसी इन सबकी भवस्थिति और कायस्थिति बतायी किन्तु का्यस्थिति जघन्य इन सभी 
की अन्तमु हु है, क्योंकि एक ही भव को ले और जघस्य स्थिति वाले भव को ले और मरकर दूसरी 
काया में उत्पन्न हो तो इनकी कायस्थिति अस्तमुं हु्त ही रही। हाँ देव और तारकियों की काय- 
स्थिति वही है जो उत्तकी मौजूदा भवस्थिति है, याने देव मरकर देव नारकी में उत्पन्न नहीं होता, 
तारकी मरकर देव वारकी मे उत्पन्त नही होत), इसलिए उतका काय दो भव भी नही चलता, 
इन कारण उनकी जो भवस्थिति है वही कायस्थिति कहलाती है। 
तियस्चो की स्थिति आयु प्रकरण वाले चौथे अध्याय के प्रसण मे न कहकर मनुष्य लोक के 
प्रकरण में कहे जाने का कारण--यहाँ एक आशका होती है कि प्रसग तो मनुष्यों का चल रहा था। 
उस प्रकरण में ति्यन्‍्चों की आयु बताने के लिए इस सूत्र को कहने का क्‍या प्रयोजन है ? उत्तर 
इसका यह है कि यद्यपि यहाँ न बताकर जहा चौथे अध्याय में देवो को तारकियों की स्थितियाँ बतायी 
जाएगी वहाँ ही इसको कहा जा सकता था और वह प्रसग प्रकरण भी यही था। आय सबकी बतायी 
जा रही है, तिय॑स्वों की भी बतायी जाती तो भी चौथे अध्याय मे आने वाले उस प्रकरण मे तियेन्च 
योनिज की स्थिति न बताकर यहाँ बताने का मतलव एक लाघव है। यहां तो ६७ बब्दो मे ही सूत्र 
बन गया क्योकि इससे पहले सूत्र से परावरेत्रिपल्यापमान्तमुं हुतें इन शब्दों की अनुवृत्ति आ गई है 
लेकिन आगे चौथे अध्याय मे कहने पर इसकी अनुवृत्ति नही आती, तो यह शब्द भी बढ़ाकर वोलना 
पडता । तो इससे सूत्र बहुत वडा बन जाता । तो सूत्रों को लाघव करने के लिये थोड़े से ही शब्दों से 
सूत्र बन जाता है अतएव यहाँ ही इस पूत्र को कहा गया है। दूसरी बात यह है कि प्रमाण विरूद्ध भी 
नहीं है, क्योकि यहाँ तिर्यकूलोक का कहा जाना प्रकरण मे संगत है, अतएव यह सूत्र यहाँ ही कहा 
गया। 
ढाई द्वीप फो विशेषता से वर्णन किये जाने का प्रयोजन-अब एक आशा और होती है कि 
द्वीप समुद्र तो अस ख्याते हैं, उन अस स्याते द्वीप समुद्रो मे से एक ढाई द्वीप का ही निरूपण किया जा 
रहा है। अन्य द्वोपो के बारे मे एक सूत्र से स केत भर कर दिया तो इसका क्या प्रयोजन है कि इन 
अस स्याते हीप समुद्रो में ढाई द्वीप का वहुत बड़े विस्तार से वर्णन किया जा रहा है। ढाई होप के 
अतिरिक्त और भी तो अनेक द्वोप हैं और बहुत वड़े मनोज्ञ और कुछ द्वोपो के बीच अक्ृत्रिम चैत्या- 


( १०४ ) 


लय आदिक है और उनका भी विशेष वर्णन नहीं बताया और अनेक द्वीप समुद्र आखिर जो रचना 
में ही तो है, ब्यो उनकी अवज्ञा की गई है? उसका समाधान--ढाई हीप में जो हषोत्र विभाग 
आदिक का विस्तृत निरूपण है सो यह निरूपण इसलिये विस्तार से किया गया कि मलुष्यतोक 
स र्था विषयक जिज्ञात्ता होना इस मनुष्य को प्राकृतिक है। मनुष्य ही मोक्ष जाते है और मनुष्यों 
से हो मोक्ष मार्ग का एक चलन चलता है। तो मुष्यलोक की जिज्ञासा शान्त करने के लिये मनुष्य- 
लोक का व्याज्यान करता पडा। 
मोक्ष मार्ग के प्रकरण मे लोक रचना बताने की व्यर्थता की शक्रा वे उसका पमाधान-अब 
यहाँ आशका होती है कि वर्णन कत्त व्य मनुष्यलोक का हो सही ओर साथ मे कुछ द्वीप समुद्र का भी 
है मगर प्रकरण तो जीव तत्त्व को बताने का है। जेसे कि शुरू-शुर मे विधेव बताओ, पेय बताया 
कि सम्यर्द्शन, समयग्तान, सम्यक्चारित्र का एकत्व मोक्ष मार्ग है और सम्परदर्शन तत्त्वार्थ श्रद्धात 
है और जीवाहिक ७ तत्तत हैं तो तत्त्व का ही वर्णव करिये। यहाँ द्वोप समुद्र आदिक तिर्थंकर रचना 
करते से क्या मतलब है ” समाधात-बात यह है कि मनुष्यों का विशेष वर्णन करना तो आवश्यक 
ही है। वर्णन करने वाले भी मनुष्य हैं और जिनको सुनाना है वे भी मनुष्य हैं बोर मनृष्य भव में हो 
आत्मकल्याण की विशेष वात है। तो मनृष्यो का वणन तव तक स्पष्ठ समझ में नहीं आता जब तक 
कि यह ज्ञात न हो कि यह मनुष्य रहते कहां हैं ? तो मतृष्यों का आधार वताने के लिये ढाई द्ोप 
का वर्णन करना पड़ा और चूंकि ढाई द्वीप भी कही ऐसे नहीं पढ़े। आकाश में लटके हो या ओर 
कुछ | वे हैं कहा ” यह भो रचना कहाँ है ? तो यह बात समझने के लिये अस सुपाते दीप समुद्र की 
बात कहनी पडी । जो है सो ही कहा जा रहा। कोई वृद्धि से कृत्रिमत्ता लाकर नहीं कहा जा रहा 
ओर अस स्पात द्वीप सद्रद्र भी कहाँ है ” इसको स्पष्ट करने के लिये तीन लोक का वर्णन करना पढा। 
और तीन लोक भी व्या चीज है ? कह्ष हैं ? वह भी स्पष्ट भाव में आये, उसके लिये अनन्त अलोका 
काश भी बताना होता है। तो मनुष्यों का आधार बताने के लिये द्वीप समुद्रादिक विशेषों का वर्णन 
किया गया है। यह समस्त वर्णन प्रयोजन रहित नही है। देखो मनुष्य ससार की गतियो से प्रधान 
जीव है। मनुष्यों की गणना उच्च फ्रीटि के जीवो मे है और तब हो चारो गतियों भें सबसे कम 
सस्या मे पर्याप्त मनृष्य पाये जाते हैं| मनृष्य गति में जीव सबसे थोडे है। भरहत भगवान, उत्कृष्ट 
श्रोता, वक्ता, वादी प्रतिवादी, विचारक, वेज्ञानिक ये सब मनुष्य हो तो है। ऐसे मनुष्यों का विशेष 
स्पष्टता से तब ज्ञात होता है जबकि आधार आदिक भी सब विज्ञात हुये । 
ढाई ह्वोपो में मनुध्यों के उत्पन्न होंने के कारण का एक अनुचिस्तव-अब यहाँ एक जिज्ञासा 

होती है कि ढाई हीपो में अथवा इनके अन्तर्गत समुद्रो के स्थानों में जो मनुष्य उत्तन्‍्नत होते हैं उनका 
निमित्त कारण क्या है”? याने किन कारणों से मनुष्य इन छाई द्वीपो से उत्लल होते हैं और इससे 
बाहर उत्पन्न नहीं होते । इस बात को समझने के लिये थोढा इस सिद्धास्त पर ्ष्टि दीजिए। मुख्य 
कर्मों में चार प्रकार के कर्म कहे गये हैं ।+(१) जीव विपाकी, (२) पुदृगल विपाकी, (३) भव 
विपाकी, (४) क्षेत्र विषाकी। जीव विपाकी, कर्म की प्रकृति है कि उसका फल गे भे हो। राग- 
वेघादिक भाव ये सब जीव मे हैं, ओर ये जीव विपाकी कर्म के प्रतिफल है। पुदृगल विपाकी कर्म वे 
कहलाते हैं कि जिनका फेरे पुदगल मे प्राप्त हो याने शरीर मे जिसका फल हो । जेसे संस्थान बनना, 
संहतन बनना आदिक बातें । और भव विपाकी कर्म की प्रकृति है कि इस जीव को एक भव मे. रोके 
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रखना, उसका क्षय होने पर दूसरा भव विपाकी उदय में आता है। दूसरे भव में रोकना, इसी तरह 
अनेक क्षेत्र विषाकी कर्म भी इस ससारी आत्मा के साथ “बंध रहे हैं; जिसके उदय से यह जीव क्षेत्र 
गमन करता है। यामे अनेक क्षेत्रों मे विषाक होवे ऐसी प्रकृति को रखने वाले चार आतुपूर्थो कर्म 
हैं। तो ये कर्म उन स्थलों पर उन जीयो के जन्म लेकर उत्पत्ति होने में हेतुभूत हो जाता है। साराश 
यह है कि जिन जीवो के जिस प्रकार के कर्म का सद्भाव होता है उसके ही अनुसार उन द्वीप समुद्रो 
में जन्म हुआ करता है। तो यो जीवों के आधार का निरूपण मनुष्यों के आधार का निरूपण किया 
गया है। यदि इन आधारभूत साधनो का निरूपण न किया जाये तो जीव तत्त्व के बारे मे कुछ 
निरूपण अथवा समझ ने बनेगी । और जव जीव तत्त्व की समझ न बी, श्रद्धान, ज्ञान न बना तो 
फिर प्रकृत वर्णन न हो सकेगा । और जब जीव तत्त्व का वर्णन न बने तो अजीव आश्रव का वर्णन 
हो ही नही सकता । इस कारण उस ही रल्तत्य प्रकरण से सम्बन्धित है यह सब वर्णन आ जाये कि 
लोक रचता भी विवरण से भरा हुआ है। 
द्वीप समुद्रादिक लोक रचना के फतृत्व के विषय में शका व उसका समाधान--अब वहाँ 
कोई शक करता है कि इस अध्याय मे प्रह्पण तो बहुत आ गया कि ऐसे लोक है, इतने द्वीप समुद्र 
हैं, बहुत अच्छी-अच्छी रचना भी बतायी गई है, पर यह नहीं कहा गया है कि आखिर इन रचनाओं 
को किया किसने ? हम तो यह ही समझते हैं कि ये द्वीप समुद्रादिक हैं, वे किसी एक महात्‌ बुद्धिमान 
के द्वारा बनाये गये है और वह महात्‌ बुद्धिमान ईश्वर ही हो सकता। तो यह सारी रचता ईववर 
कृत है, वयोकि इनका आकार पाया जा रहा है। जिन-जिनमे आकार पाया जाता है वे किसी के 
द्वारा बनाये गये हैं। जैसे घडा, किवाड आदि इनमे आकार है तो ये किसी के बनाये हुये ही तो हैं । 
कुम्हार, कोरी, जुलाहा आदिक ये सब उसके बनाने वाले हैं। तो ऐसे ही जब द्वीपादिक के आकार 
पाये जा रहे तो ये भी किसी बुद्धिमात के बनाये हैं। अब इनको साधारण बुद्धिमान कैसे बना सकते 
हैं? ये सब ईश्वरकृत हैं।' समाधान-शका में जो यह बताया गया कि जिन-जिनका आकार हो वे 
सब किसी के बनाये हुये होते हैं तो ईश्वर के शरीर का आकार तो है ही, आकार बिना कोई शरीर 
तो होता नही। वो यह ही मूल बतलाओ कि ईइवर के शरीर को किसने बनाया? अगर कहा जाये 
कि ईइवर के शरीर को दूसरे ईश्वर ने त्रताया तो उसके शरीर को किएने बनाया ? मानते जाओ | 
ईदवर की अतवस्था हो जायेगी तो पहले यह ही निर्णय न हो पायेगा फिर जगत के बराने की चर्चा 
हो रही ही कहा ? अगर कहा जाये कि ईइ्वर के तो शरीर ही नही है, निर्देह ईश्वर जगत का कर्त्ता 
है। तो जो देहरहित मानते हैं ईश्वर को, उनके यहाँ ईश्वर जगत का निमित्त कारण है, यह सिद्ध 
ही नहीं हो सकता, क्योकि वह निर्देह है! जो-जो निर्देह है वह सृष्टि का कारण तहीं बन सकता । 
जैसे मुक्त आत्मा । ऐसा स्वय इन शंकाकारो ने माना है कि जो जीव कर्म से मुक्त हो जाते हैं उनके 
देह नही रहता और वे मुक्त पुरुष ज्ञानरहित हो जाते हैं। जगत की रचना करने की तो कोई बात 
ही नही है। तो जो देहरहित हो गया वह सृष्टिकर्तता नही हो सकता | तव फिर यह बहुत-बहुत प्रमाण 
देना शकाकार की शोभा को बिगाडना है। आगम प्रमाण मे लोग यह कहते कि ईश्वर दी भाख 
सब तरफ है, मुख सव तरफ है, वाहु सब ओर हैं और अपनी बाहुओ द्वारा तोनो लोक की रचना 
करता है यह सब व्यर्थ की वात है। और जो देहरहित ईश्वर को जगतकर्ता कहते हैं वे भी अपना 
प्रमाण दिया करते हैं कि उसके पैर नही, हाथ नहीं, आंखें नहों फिर भी देखता है। कर्ण नहीं फिर 
भी सुनता। वह सारे विश्व को जानता, पर उसको कोई नहीं जानता आदिक प्रमाण पेश करता 
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भी व्यय है, क्योकि देह सहित ईश्वर हो वह भो जगत की रखने का कारण नहीं और जो देहरहिते 
हो वह भी जगत का सृष्टिकर्ता नही हों सकती) 

नित्य ज्ञानपत्ते फी वात जोडकर ईश्वर में लोक करत तव की सिद्धि की अनुपपत्ति-भका- 
जो अभी बताया गया था समाधान में कि मुवहत आत्मा देह रहित है भर इस कारण वह सृप्टिकर्ता 
नहीं है तो इसी तरह ईश्वर भी देहरहित है और वह भी सृप्टिकर्ता नहीं हो सकता । इसके समाधान 
में एक विपत्ति है। वात यह है कि मुंबत आत्मा तो अज्ञ है, जञानरहित है इस कारण संसार की 
उत्पत्ति मे ज्ञानरहित आत्मा कारण नहीं हो सकती। किन्तु, ईग्वेर तो यध्ेपि देहंरहित है तो भी 
नित्य ज्ञान वाला है। इस कारण भी जगत की सृष्टि की निर्मित्त कारण हो जायेगा। सैमाघात-- 
मकांकार ने जो हैतु दिया है. कि नित्य ज्ञान रुप होते से शिविर जंगत॑ का सृष्टिकर्ता है इस बनुमात 
में जो हेतु दिया है वह हैतु युवत नहीं बैठता, कारण यह है कि व्यत्रेक तो इसका है नहीं। जब यह 
कहा गया कि नित्य ज्ञान वात्ा ईग्वर जगत को रचता है तो उसके खिलाफ में दूसरी बात तो 
बंतायी नही जा सकती व्यतिरेक सिदृध ही नही है। जैसे अनुमान करते हैं कि इस पर्वत में अखि 
है धुं होने से, तो वहाँ जब यह व्य॑तिरेक प्रिदृध है कि जहा मग्ति नही होती वहा धुर्ओ नही होता 
तब ही तो धुआं देखकर अरिति का जन करना सत्य है। तो ऐसे हो जब ऐसा व्यत्ररेक मिले, जहाँ 
दित्य ज्ञानी वर नही है यहाँ सृष्टि भी नही होती । तब तो इस हैतु से सृष्टि सिदृध हो। सो व्यति- 
रेक है नही, और वहां व्यत्िरेक नही है वहाँ अन्वय का महत्त्व ही क्या है ? तो यो विलय ज्ञान वाला 
ईहवर यह हैतु संष्टि कतूं तव को सिद्ध नही करता। 

प्रकरण यह चल रहा है कि तृतीय अध्योथ मे जो अनेक होप समुद्रों की रचता वताबी गई है 
यह सब रचना तो होगी, पर्तु है यह सब ईश्वर के द्वार की गई ? इसके समर्थन में शकाकार ने 
यह अनुभान किया था कि ये होपादिक समस्त किंसी बडे बुद्धिमान के हारा बनाये गये है, कंयोकि 
आकार विशेष वाले होने से | इसके समाधान में भनेवा वार्ता रखकर अन्त में यह पिद्ध किया था 
कि ईद्वरक्रेत यह जगत रचना नहीं है। क्योंकि वह वेहरहित है और जो देहरहित है वह ज्ञानरहित 
हैं, क्योकि मोक्ष मायने वया है ” समस्त ग्रुणों से रहित होगा। जब तक आत्मा मे गुण होते है तब 
तक वह मारी हैं और जब सब गुण नष्ट हो गये तो मुक्त हो गया, ऐसा मैयायिकों का सिद्धान्त 
है और उन गुणो में सुखन-दु उ, इच्छा, ढेष, बुद्ध आदिक ये सभी गृण हैं। तो जहाँ बुद्धि और 
ज्ञान भी ने रहे उन्हे कहते हैं मुक्त जीव । तो जैसे भज्ञ होने से मुक्त जीव जगत की उत्पत्ति में 
कारण नही है ऐसे ही इश्वर भी न होगा। उत्तर मे शक्ाकार ने कहा था कि ईश्वर अन्न नही है, 
बह नित्य ज्ञान वाली है, ज्ञानवान है औबौर उसका ज्ञान सदा काले रहता है इस पर विचार बल 


रहा है। 

कक इधर के जाम में भी सर्वथा निह्यत्व की असप्वता--ईदवर के नित्य ज्ञानवत्तव के विषय मे 
बुद्ध वार्तालाप होते होते यह अस्त में बात आती कि ईश्वर का ज्ञान नित्य हो हो नही सकता, क्‍योंकि 
जो भी शान होगा वह परिणमेगा, जानेगा । तो जैसे हम लोगो के ज्ञान नित्य नहीं है, नगै-नये होते हैं 
ऐसे ही इनका भी ज्ञान नवा-तया है। नित्य कैसे हो सकता ? हाँ सतान की पेक्षा मोर तो हम 
लोगो के ज्ञान भी नित्य हैं, क्योकि ज्ञान सामान्य से रहित हम लोग अभी नहीं रहा करते तो ज्ञान 
विशेष की अपेक्षा वित्य शानपना मानेंगे ईदबर मे और उससे जगत कहूँ लव सिद्ध करेंगे यह वात न 
बन सकी । अब यहाँ शकॉकार कहता है कि क्या हज है ? ईव्वेर के ज्ञान में ज्ञानपना भी रहा आगे और 
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नित्यपना भी रहा भ्ावे, कोई विरोष्त वही है, आखिर ईइवर हुम्म लोगो ते तो कोई सास ही है फिर 
उस ईदवर में हुम लोगो की समानता क्यों बतलाते हो ” अगर इस तरह न प़ानोगे और हम लोगों मे 
जो बात पायी जाती है वहीं सब ईश्वर मे थोपोग तो वह सृर्वेज्ञ नहीं बन सकृता | यदि नित्य ज्ञान 
ईहवर में न मानोगे तो वहू सर्वज़ञ न हो सकेगा। इस शका के समाध्तान में कुहते हैं कि ईश्वर मे 
ज्ञानपना अगर है और वह होगा प्रमाणहुप तो उससे भिन्‍्त्‌ कोई फूल भी तो बताना चाहिये। जितने 
भी ज्ञान होते है उम्त ज्ञानो का फुल होता है याने प्रमाण का फल अवश्य होता। तो ईइवर का ज्ञान 
अगर प्रमाण है तो उप्तका कोई दूसरा फुल भी होना चाहिये भर ईश्वर के अगर फूल मान लिया तो 
फल तो नियम से अनित्म ही होता है, क्योकि फल तो प्रमाण का कार्य है, बह नित्य कृँप्े हो सकता ? 
यहा अर्थ यह सम्नश्नना कि जितने भी ज्ञान होते हैं; प्रमाण होते हैं जान लिया, क्षृत्र जानने का कोई 
फल भी तो होता है। जैन सिद्धान्त में ब्रताया है कि जानने का फल छाागने प्रोग्य को त्याग देना, 
ग्रहण करने योग्य को ग्रहूण करता और उप्रेक्षा करने योग्य की उपेक्षा करना, पर नैयायिकों के 
प्रमाण का फल क्या है ? सो वे बतलाये | प्रथम तो यह ही विपत्ति आयेगी कि अगुर ईश्वर के प्रमाण 
ज्ञात का कोई फल है तो अनित्य हो जायेगा ज्ञात । 
परिस्थितिवग् एक ही ईश्वर ज्ञान को प्रमाण फ़लात्मक बता करके मनोरध फी धिद्धि करने 
फा व्यर्थ प्रयास्-यदि शकाकार यह कहे कि ईइई्वर का ज्ञान प्रमाणझूप भी है फलरूप भी है याने दो 
ज्ञान मानने की जरूरत तही कि ज्ञान केवल प्रमाणझुप होता और कोई दूसरे फलरूप होता। बही 
प्रमाणरुप है, वही फलरूप है। तो तमाधान मे कृहते कि नैयायिक्रो के यहाँ यूह बात नहीं बन सकती, 
क्योकि उन्होने स्पष्ट कहा अनेक प्रसग़ो में कि अपने आप में अपनी क्रिया नहीं हुआ करती । इसलिए 
एक ज्ञान को प्रमाण फलात्मक नहीं कह सकृते । यद्धि ईईवरवादी यह कहे कि ईदवर का प्रमाणभूत 
ज्ञान तो नित्य है और फलभूत ज्ञान अतित्य है तो समाधान मे कहते कि देखो अब्न यहा दो ज्ञान मान 
लिया ईश्वर के-- (१) प्रमाणझप और, (२) फलुरूप। तो दो ज्ञान मानले का प्रयोजन जया है? 
शकाकार कहता कि प्रयोजन यह है कि दो ज्ञात मानने का क्रिईदुबर हैशरीररहित तो उसे सदा 
सर्वेज्षपना बना रहे इसकी सिद्धि के लिये दो ज्ञान मात़े हैं। तो उत्तर मे कहते कि ज्ञानपना तो नैया- 
यिको के यहाँ अज्ञान की चीज में भी माना गया है। जंसे कही कहते हैं दे कि आत्मा पदार्थ, इन्द्रिय, 
मत इनका सल्निकर्ष प्रमाण है, कही आत्मा पदार्थ व इन्द्रिय इनका सब्लिकर्ष प्रमाण है तो कही 
मानते हैं कि आत्मा और पदार्थ इन दोनों का सन्तिकर्ष प्रमाण है तो ईश्वर तो तुम्हारा व्यापक है 
और वही सारे पदार्थ पडे हैं तो सम्निकर्ष तो हो ही गया और सन्निकर्ष है अचेतन। आत्मा को भी 
उन्होने अवेतन कहा, वे ज्ञानस्वरूप आत्मा नहीं मानते शकाकार का प्रमाण तो अचेतन भी हो जाता 
और फिर सब पदार्थों की जगह ईश्वर भी फैला हुआ है। सब्तिकर्ष सुदा रहा | तो यो अपनी कल्पित 
सर्वज्ञषता तो यो ही हो जायेगी फिर जरूरत क्या है दो ज्ञान मानने की | शकाकार कहता है कि ईह्वर 
है शरीररहित, उसके इन्द्रिय है नही, मनन भी नहीं। तो सन्निकर्ष तो होगा नहीं और सल्लिकर्ष 
आदिक सामग्री जद न हो सकी तो वह ज्ञानी भी न बन सका, इस कारण से ईश्वर को तो सदा 
नित्य ज्ञान वाला ही मानना चाहिए जो अनादि काल से सारे पदार्थों को जानता चला आया है। 
उत्तर भें कहते कि क्या ावश्यकता है इच्द्रिय को ? आत्मा और पदार्थ इत दोनो का त्तो सस्यम्घ 
है ही, ईश्वर सब जगह व्यापक ओर पदार्थ भी सब जगह पडे, तो प्रमाण तो हो हो जायेगा। तो निरैय 
ज्ञानपता सिद्ध होता, जिससे यह सिदृध किया जाये कि जगत का रचबिता ईद्वर है और जब इन 
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ही संगुद्रादिक अक्ृत्रिम सल्तिवेशों का अन्य कोई कर्ता नही है तो अपने आप पिदूध हो गया कि यह 
लोक रचना सब अनादि काल से ही सिद्ध है। 

निर्देह पुरुष मे लोक करत त्व की असप्तवता-शकाकार कहता है कि काल समय ये सब तो 
कार्य की उलतत्ति मे कारण हैँ। काल के देह कहाँ है ” शरीर रहित है काल फिर भी पदार्थों की 
उत्पत्ति मे कारण है। तो यह तो कहना संगत नहीं कि जिसके देह न हो वह पदार्थों की उत्पत्ति 
का कारण न बनेगा | देह तो काल के भी नहीं है। और जैनो ने भी माना है कि काल द्रव्य, काल- 
समय पदार्थों के परिवर्तन का कारण है। इस शका के समाधान में कहते कि इस प्रकरण में यह नहीं 
कहा गया कि ईश्वर देहरहित है, इतने मात्र से कारण नही है, किन्तु देहरहित पुरुष है भ्त वह जगत 
के रचने का कारण नही हो सकता । काल घरीररहित है तो भी पदार्थों के परिवर्तन का निमित्त 
कारण है। मगर ऐसा कोई पुरुष ने मिलेगा, जीव न मिलेगा जो देहरहित हो और कुछ रचना कर 
डाले । यहां तक यहू वात पिद्ध हुई कि ईखबर का भी ज्ञान अनित्य जाने है और वह लोक की 
रचना का कारण नही है मुवत आत्मा की तरह,क्योकि मुक्त आत्मा जैसे सर्वया ज्ञानरहित हैं ऐसे 
ही वह भी है। अगर ईश्वर को ज्ञ मानते हो,' जाननहार तो मुक्त आत्मा को भी जानन- 
हार मानो । देखो नेयायिक सिद्धान्त में तो यह कहा भो नहीं जा सकता मुख से कि ईश्वर जानन- 
हार है, ज्, ज्ञाता है, क्योकि आत्मा को ज्ञान से रहित माना है और ज्ञान का सम्बन्ध होने से आत्मा 
को ज्ञानवान माना है तो आत्मा को ज्ञानवान तो कहा जा सकता, जेसे घतवान ऐसे ही ज्ञानवान, 
मगर ज्ञ नहीं कहा जा सकता याने जाननहार नहीं कहा जा सकता, वधोकि आत्मा का स्वरूप श्ञान- 
स्वरूप माना हो नही है। श्ञाव अलग है आत्मा अलग है, तो आत्मा ईव्वर को ज्ञ भी नही कह सकते । 

सामान्यतया लोक फो धीमद्वेतुकता मे अनापत्ति--अगर यह शकाकार सामान्य तौर से यह 
कहे कि जो कुछ आकार पाया जा रहा है वह किसी न किसी वुद्धमान के हैतु पूर्वक है तो इसमे 
कोई आपत्ति नही । जीव अपने-अपने शरीर के रचने के कारण हैं इसलिये यह सारा जगत बन रहा 
है, पर एक कोई अलग ईश्वर हो, एक बुद्धिमान हो ओर वह समस्त जीवों की रचना करे, यह 
सिद्ध तही हो सकता । अनेक प्राणियों के परिणाम हैं, उनसे कमंवन्ध है, उनके उदय में ऐसा योग है 
कि यह सब रचना होती चली जातो है। अगर ऐसा न हो तो फिर यह जगत उपभोग्य न रह सकेगा। 
थाने जीव ने ही किया, जीव ने हो भोगा । प्रत्येक जोव अपने सम्पूर्ण शरीर का, कर्म का कारण 
बनता है भौर सभी जीव चेतन हैं, शानवात हैं और सभी जोवो में सामान्य स्वरूप देखो तो परमात्म- 
स्वरूप है। ईश्वर है, ईश्वर सामान्य बात है बगर कहो कि यहू मारा लोक चेतनक्षत् है तो यह वात 
तो बन जायेगी। सभी प्राणी अपने-अपने सम्बस्पित भावों के, शरीर के, कर्मो के उपादात कारण 
अथवा निमित्त कारण पढ़ते हैं। ! 

सुक्ष्म मोर स्थल दोनों शरीर से रहित जौच द्वारा लोक क्ाय की बतभवता-शकाकार 
कहता है कि यहा दोनों तरह से ही किया जाना देखा जा रहा है। शरीरसहित क्षुम्हार घट को 
बनाता है और जब एक भव छूट जाता है तो यह आत्मा खुद शरीररहित होकर भी अपने नये शरीर 
को बवाता है। तो शरीरसहित भी काम करने वाला होता है और शरीररहित भी काम करने वाला 
होता है इंसलिए क्रिया करने को बात सामान्य रहिये । चाहे देह सहित हो, चाहे देहरहित हो, फिर 
टृँहवर के सम्बन्ध में यह विकल्प क्यों करने कि वह देहसहित है या देहरहित है। देहसहित भी काम 
करता है और देहरहिंत भी काम करता है। मरने के बाद यह जीव शरीर को छोडकर ही तो जाता 
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है और शरीर रहित जीव तये शरीर को कंसे बना लेता है” इस शका के समाघात में कहते हैं कि 
यहू कहता विवेकरहित है । जो जीव यहाँ से मरकर जाता है तो वहु अकेला नही जाता । उसके साथ 
'सुक्ष्म' शरीर रहता है। वह सूक्ष्म शरीर वाला जीव ही तो एक नग्रे शरीर का कारण बनता है जो 
एकदम देहरहित हो गया याने न कार्माण शरीर है त तेजस शरीर, सूक्ष्म शरीर भी न रहा, ऐसा 
आत्मा नये देह को नहीं बना सकता, क्योकि शरीर रहित जीव हो कोई तो मुक्त आत्मा की तरह 
फिर उसके दूसरे शरोर का सम्बन्ध नही बत सकता | 
परसपक के अन्ताव में स्वभाव विरूद्ध काये की अनुपपत्ति-शकाकार कहता है कि यह तो 
अहट का फल है कि तया शरीर वह बता लेता है। अद्ष्ट आत्मा का एक गुण है और उस अरुष्ट के 
कारण यह जीव का शरीर बनाता है। इसके उत्तर में कहते हैं कि शकाकार जंसा समझता है कि 
भरूट आत्मा का गुण है यहू बात बिल्कुल गलत है। अछष्ट मायने भाग्य, पुण्य-पाप। पुण्य पाप 
आत्मा का गुण तही किन्तु वह तो पुद्गलात्मक है। अछु्ट, जिसका दूसरा नाम है पुण्य, पाय, धर्म- 
अपर्म, यदि ये आत्मा के ही गुण हो तो फिर ये आत्मा की परतन्त्रता के कारण नही बन सकते । 
थाने किसी भी पदार्थ का स्वभाव गुण स्वरूप उस पदार्थ की परतस्त्रता का कारण नही होता अन्य 
वस्तु का सम्बन्ध परतनत्नता का कारण होता है। शकाकार कहता है कि जैसे आत्मा का बुद्धि गुण 
आत्मा का गुण है तो, भी आत्मा की परतन्त्ता का कारण बता हुआ है। ज्ञान गुण से आत्मा परतत्तर 
है ससार मे, जब ज्ञान गुण नष्ट हो जाता'है तो आत्मा मुक्त बन जाता है और परतन्व्रता खत्म 
हो जाती है इसी तरह 'धर्म-अधर्म भी आत्मा के गुण हैं, इच्छा, ह्रेष आादिक आत्मा के गुण हैं भर 
आत्मा की परतन्तता के कारण है, तो इस तरह यह अछ्ष्ट इच्छा, द्वेष, पुष्य, पाप ये आत्मा की 
परतस्त्नता के कारण बन जायेंगे। समाधान में कहते हैं कि धर्म-अधर्म या इच्छा और ह्ेष पष्य-पाप 
ये सर्वथा भात्मा के गुष हो ही नहीं सकते, क्योंकि कर्म के उदय का निमित्त न हो तो ये उत्पल्न 
नही हो सकते। और कर्मोदय के निमित्त से जो भाव बनते दे भाव कर्म कहलाते । तो भाव कर्म तो 
परतत्नता के कारण है, पर आत्मा का गुण परतन्त्ता में कारण नहीं हो सकता। ह्छा, हेष या 
धर्म-अधर्म थे सब मोह भाव परतक्षता में ही हुआ करते हैं, क्योकि जो स्वतत्त्र आत्मा हो, चाहे राग 
ष से उपद्रृत न हो तो उसके कभी इन्छा और ढेष सम्भव हो वही हो पकते | तो धर्म-अधर्म आत्मा 
के गुण नही है, क्योकि ये आत्मा की परतन्त्रता के कारण है भोह विशेष होने से | जो-जो परतर्न्तरता 
के कारण बनते है वे अन्य पदार्थ ही हुआ करते हैं, खुदका गण नही हुआ करते, तब फिर है कया कि 
थे इच्छा द्वोष, घर्म-अधर्म, पुष्य-्पाप ये सब पुदंगल परिणात्मक हैं। कोई पुदूगल कम का निमित्त 
पाकर हुए हैं और कोई सीधे ही पुदुंगल के परिणाम हैं। तो अरुष्ट शरीर का कारण नही कहा जा 
सकता | देखो ससारी प्राणी अरुष्ट सहित तो है ही और दूसरी बात स्थूल शरीर पाने से पहले शरीर 
रहित नंहो रहा यह जीव । सुक्ष्म शरीर का सम्बन्ध है तव ही तो यह ' स्थूल शरीर को पाता है। 
तो यो ईइवर जगत का रचयिता न बना और यह द्वीप समुद्र की जो रचता बताया है वह सब 
अनादि सिद्ध है। अक्ृत्रिम है और हो रहे हैं तो उनमे जो एकेन्द्रिय जीव हैं-जल मे पृथ्वी मे उन 
एक्रेल्धिय जीवो के साथ अदृष्ट लगा है, कर्म लगा है उन कर्मोदय व उतके शरीर के परमाणु 
आते-जाते रहते है फिर भो इनका सन्तिवेश (आकार) ऐसा ही अनादि काल से है। और ऐसा ही 
रहेंगा। 
रे सन्निगेश विशिष्टता व क्षवाँदि सिद्धता मे अविरोध-अवब यहा शकाकार कहता है कि 
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महेब्वर के पृथ्वी भादिक ८ मूर्तियां मानी गई हैं यू पृथ्वी, जल आदिक ये महेश्वर की मूर्तियां है 
ये इससे अलग चीज नहीं हैं जो महेपवर इनको अलग से रचता है यह तो छुद महेश्वर के बूग जैपे है 
और उनके उततनन होने मे वही महेश्वर कारण है याने महेरवर के ही तो ये तत् शरीर है पथ्वी, बल 
भादिक और इसको वह महेश्वर ही उत्धन्‍्त कर लेता है। तो उत्तर में कुहते कि यह तो आपने क्षपने 
ही प्रतिकूल बात कही । जंसते महेश्वर अ्रपनी पृथ्वी आदिक समुदाय को उत्तत्न कर जता इसी तरह 
समस्त जीव अपनी-अपनी मूर्ति को मायने शरीर को उतने कर लिया रूरते हैं याने शरीर शरोरो- 
पत्ति के वे सभी जीव कारण पढे हैं। तो सभी में हेतुपता भावा इस्र जगत की रचना का, न कि 
तिसी एक ईइवर में जगत की रचना का हेतुपना आयेगा। यदि श्काकृार यह कहे कि प्रथ्वी आादिक 
भृदियों को तो ईश्वर रचता है मगर पहले पृथ्वो बादिक मुर्तियाँ बौर थी। उसके वाद रचा तो 
फिर प्रश्न उत्तल होते जायेंगे कि उनसे पहले और यूर्तियाँ वी, उनसे पहले और थी तो उनको के 
रा गया ” यो कोई व्यवस्था ही नही वद सकृती। अगर कहो कि ये सब अनादि प्र्तियाँ है, कक 
रची गई ऐसा नही तो यह बतलाओो कि अनादि काल से इनका आकार है तो जिसका माकार है वह 
अनादि से भी तो रहू सकता है, शकाकार के कथन से हो पिद्ध हो गया कि जिस महेश्वर की भूर्तिया 
अनादि काल से हैं और उनसे आकार बनता पृथ्वी का भाकार, ज़ल का आकार त॑ बाक़ार विशिष्द 
भी रहे आयें और अनादि भी रहे भायें तव यह शकाकार का हेतु सही न रहा कि यह सारा जगत 
क्षिसी बुद्धिमान के द्वारा बनाया गया है क्योकि आकार वाला होने से । क्षाकार वात़ा भी रहे और 
बिना किसी के बनाया हुआ भी रहे, जैसे महेश्वर की मूर्तियां प्थ्वी वगैरह आकार वाली भी हैं और 
अनादि भी हैं । उतनी तो स्ाफबात है, अब मुख है श्रो जो चाहे बोल दे ऐसी वात वे करना 
घाहिये। 
लोकानुभव से मो द्वीप तमुद्रादिक्ष की कृतकता का अप्मर्थन--एक बात यह भी है कि 
लोगो को पुराने जीर्ण महल, कु आदिक को देखकर मन मे यह बात आती है कि ये किसी ने 
बनाया था, चाहे हजार वर्ष पहले बताया हो लेकिन सूर्य, चुन्ध, पृथ्वी इनको देखकर कभी मन मे 
यहू बात नही बाती कि किसी ने बनाया । चीणों की अलग-अलग बात है, जो किया जा सकता है 
उम्मे ही यह बुद्धि बनती कि इसको किसी ने बनाया था। जो किया हो न जा सके, जो अक्ृ्विम है 
उसके बारे भे किप्ती को सशय नहीं होता कि ये सव किसी के बनाये हुये हैं, और बनाया है यह बात 
तब ही तो बनेगी, जैसे कुम्हार ने घढा बनाया, कुम्हार बिना घढ़ा बनते नहीं देखा | जब व्यतिरेक 
भरी मालूम हो तव ही तो नि्ंय होता है। तो ईश्वर का तो व्यतिरेक कभी होता हो वहीं है। जब 
ऐसा समय है कि जब ईश्वर न हो ? ईश्वर के होते सन्ते बने, और ईइवर जब ने हो तब ते बने, ऐसी 
बात पायी जाये तो निर्भय बने कि किसी ते बनाया है मगर व्यतिरेक तो सम्भव नही है। तो नित्य 
ईवर या नित्य ज्ञान वाला ईश्वर जगत का कर्ता बनता है यह जो पक्ष है वह पक्ष अगुक्त 

बैठता है! 
3 दरध्य पर्याभाक्मक होते से से पदार्थों क्रो नित्यानित्यात्मक्ता-शकाकार ने जो हु्टात् 
दिया था कि कालादिक द्रव्य भी तो तित्य हैं, सर्वंगत हैं और वे पदार्थों को उत्पत्ति के कारण हैं सो 
उस सम्बन्ध में भी यह समझना चाहिए कि काल द्रव्य और आकाश द्रव्य आदिक की पर्याय नित्य 
नही है सर्वगत नही है, दरब्याधिक तय से काल, आकाश आदिक सभी नित्य हैं, पर द्रव्याधिक वय से 
सभी पदार्थ अतित्य हैं। मायने पर्यायें होती हैं और मिव्ती हैं ऐसा काल जैन सिद्धान्त में नहीं भावा 
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गंयां कि जिसकी परे ने हो, और यंद्यपिं अंकाओं शर्वव्योपक है और नित्य है मगर उसे भी अगर 
पर्यायरहित मारी जाये तो उंस औकाश का भी ग्रहण करेंने वैला कोई प्रमाण नहीं हो संकेत | यांने 
जो-जो भी सेत है वे सब॑ पर्यायसहित हैं। पर्यायरहित कुछ भी भ॑स्तित्व ही वही रख सकता है। धर्म 
द्रव्य अधर्म इंव्य हैं वे संमेरेते लींक मे व्यापक हैं मेगर द्रव्य सृष्टि से हो वित्य॑ है, पर्याय सष्ट से तो 
अनित्य हैं। इस तरह अंपने कार्य की उत्पत्ति में थे सब निमित्त हो जात हैं। व॑स्तु के परिणम॑तमे 
कॉल द्रव्य निमित्त, पदांधों के अर्वगीह में आकाश निमित्त, जीव और पुदगर्ल के चलने मे धर्म द्रव्यं, 
निर्मित्त और रहेरने में अध॑म द्रेव्य नि्ित्त, ये कारण तंब हो कंहेलाते है कि जंब ये स्वयं अनित्य हैं 
पर्यथर्रष्ट तैं। ..' 
'  सिसक्षा की बाते निर्कोल कर परद्रव्य का कैतुँ त्व सिद्र करने के विफल प्रेयास--यहाँ शकाकार 
कहता है कि यदि ऐसी ही बात तंय की है कि कीई अनित्य ही दूसरे पंदा्थ का कारण बन सकता हैं तो 
महैश्वर का गुण है सृष्टि करते की इन्छीं करना । तो यह सिसक्षा अनित्य है और अव्यापक है सो 
उस इच्छा की जेगत्‌ संष्टापत॑ का कारण मान लो और इसमे व्यतिरेक भी वर्न 
गया जब मंहेईवेर के इच्छा नही है तब ये उंत्पन्त नहीं होते। जब भहेश्वर की इच्छा होती है तब ये 
उंत्प॑स्त हो जाते ! जो व्यतिरेक भी बन गया और सृष्टि की ईच्छा यह अनित्य भी हो गया । तो ईंस 
तरेह से जंगतकर्त्ता महेश्वैर को बताना सिद्ध हुआ और यों ये द्वोप समुंद्रे आंदिक जी रचना बतायी 
गई है वह भी ईइ्वरक्ृत कहलायो कोई अक्रृत्रिम नही है। इस शक्तों के सभांघान से कहते हैं कि 
भहेंश्व॑र ने जो सृंप्टि करने की इच्छा की याने सिसक्षा को तो उस इच्छा की उत्यत्ति कैसे हुई व्यों- 
कि जो-जो अनित्य हैं वे उत्पन्त ही तो होते है । तो प्रिसक्षा उत्पत्त कंसे हुई ” जिस इच्छा के द्वारा 
सृष्टि की, उस इच्छा की उत्पत्ति अगर अन्य इच्छा से हुई मायने संष्टि करने की इच्छा पहले थी 
उससे यह इच्छा बँनी, यदि ऐसा मानते हो तो उस पहली सिसंक्षा के उत्पन्न होने मे दूसरी सिसक्षा 
हुई, इस तरह से अपनी इच्छाओ की उत्तत् करने का ही एक प्रबन्ध वना ले, बाद मे जगतकर्तता 
की बात सोच यों अंनवस्था दोष आता है। यदि ऐसा माना जाये कि भहेश्वर के जो सुँष्टि करने की 
इच्छा उत्पलत हुई है, वह अन्य इच्छा के बिना हो जाती है तो ठीक है। जब एक सिसक्षा बिना हेतु 
के उत्पन्‍्त हो गई तो इस जगत का यह सारा सन्निवेश द्वीप समुद्रोदिक थे बिता कारण के ही हो 
जाये, इसमे क्यो भावाकानी करते ” और, यह वात सबको स्पष्टे हो जाती है कि जो-जो भी जीद हैं, 
(थ्वी के जीव हो, जले के जीव हों उन प्राणियों के अच््ठ को ऐसा ही सामथ्य है कि ये सब पृथ्वी 
ओदिक यो ही स्थिर रहते है। पृथ्वी मे अनगिनते जीव हैं कोई जीव मरा, कोई जीव आया इस 
तरह से इन जीवो के अति-जाते रहने पर भी इतका आकार बिगड़ता नहीं। आकार वही रहता है, 
इसी प्रकार जो-जो भी अक्ृत्रिम रचना है वह सव इस प्रकार अवांदि से सिद्ध है। तो जैसे महेइ्वरे 
की भू्तियाँ सृष्टि करते की इच्छा यह तो बाद में उल्पचल्‍्त हुई मात्र ली गेई है और कभी इसका 
विरोध नही मानते । तो यह ही वात समस्त पदार्थी की हैं कि ये सब स्वतन्त्रता से उल्तन्न होते है 
सर्व काय और सदा तक चलते रहते है। 
सहुकारी सामग्री कारण की विरहता का व्याज करने में ईश कतृ त्ववाद मे विडम्वना-अब 
हाँ शकाकार कहता है कि ईइवर की इच्छा तो सदा रहती है मगर जब तक सहकारी और कारण 
न मिले तब तक सृष्टि नहीं बनती । तो उत्तर बिल्कुल स्पष्ट है कि और जो सहकारी कारण बता 
रहे हो वे भी तो महेश्वर से उत्पन्त होते है और अगर नहीं होते तो कुछ ऐसी भी चीजें हैं जो 
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स्त्िम सिठ् हो गई । तो जय सहकारी कारणों को एक महेइ्वर करता ओर सिपृक्षा को भी महेई- 
वर करता तो व्यतिरेक तो कमी सिद्ध ही वहीं हो सकता, तो सब बुछ एक ही बार में हो जाना 
चाहिए, और मानो कि वह सहकारी कारण भी सदा रहा ऋरता है तो सदा हो कार्य होते रहता 
चाहिये। इस तरह युवित सिद्ध नहीं है कि इन द्रष्यमाव आकार वाले प्रथ्वी आदिक को किसने 
बनाया है ? ये तो पदाय हैं उनमे स्वय द्रव्यपमा है तो वे निरन्तर परिणमत्ते रहते हैं। णैजा योग 
मिले, जता निमित्त मिले उस अनुकूल सभी पदार्थ स्वयं ही परिणमते चले जाते हैं। तो पदार्थों मे 
प्रिणमने का स्वयं स्वभाव है, इन्हें कोई परिणमाता नही | शकाकार जो यह कह रहा है कि महेश्वर 
ही सिसृक्षा का की उत्पत्ति में कारण है तो सिसृक्षा होते पर तुरन्त कार्य क्यो नही हो जाता ? कभी 
कार्य होते कभी नही होते | तो जो यह समाधान दे रहा था शक्राकार कि अन्य सामग्री न मिलें तो 
उत्पत्ति नही होती तो अम्य सामग्री को भी तो सिसृक्षा उत्पल्त कर देगी। दुसरी वात यह है कि 
सिसृक्षा हुई, सामग्री तो है ही तो एक साथ तीन काल सम्बन्धी पर्याय क्यों नहीं हो जाती ” उनमे 
क्रम क्यों पड़ा हुआ है ! अगर यह उत्तर दिया जाये कि क्रम से पृथ्वी आदिक कार्यो का ऐसा स्वभाव 
है कि उत्तत्ति हो इस तरह होती है तो यह बतायें कि अन्य को उत्पत्ति होने मे, अन्य स्थावर आदिक 
कार्यो की उत्पत्ति में कारण उनको हो क्यों ते मातना चाहिये, यदि शकाकार कहे कि नाना शक्ततियाँ 
ही एक सिसृक्षा में नि्मित्तभूत होती हैं. तो समस्त क्रम में होने वाले जो कार्य कारण हैं उनसे किए 
हुए अनेक शक्तियों रूप एक ही महेर्वर की इच्छा बन जाएं। अगर वह इच्छा अन्य इच्छा पे निर- 
पेक्ष है तो दुनिया भरके वे सब कार्य अपने , भाप हो जायें, इसमे महेइ्वर की इच्छा लगाने की क्या 
आवश्यकता है ” 

वर्णित होप समुद्रादिक की पराकृतता और उप्के परिचय से जीवतत्त्व के परिचयमे 
स्पष्ता-साराश यह है कि किसो भी प्रकार यह सिद्ध नहीं हो सकता कि इन स्वत पिद्ध समस्त 
पदार्थों को उत्तस्न करने वाला कोई एक वुद्धिमान ईश्वर है। जितने पदार्थ हैँ उनमे स्वयं स्वभाव 
पड़ा हुआ है कि वे परिणमन करते रहे और यदि विरुद्ध उपाधिया सग मे हैं तो विकृत-परिणमन 
करते रहेगे, और उपाधि रहित स्थिति है तो स्वभाव परिणमन करते रहेगे, यह सत्तासिद्ध अधिकार 
है समस्त यदाथों का। उनकी सत्ता है सो सदा वे परिणमते रहेगे। उन्हें परिणमत करने के लिए 
दिसी अन्य की कल्पना करने को आवश्यकता नहीं । तो जो हेतु दिया था कि ये हीप समुद्र भआदिक 
सभी पदार्थ आकार वाले हैं, इस कारण किसी ते किसी एक धीमान का का होता ही चाहिये | 
जंसे घट-पट आदिक आकार वाले पदाथे हैं. तो इनके करने वाले कुम्हार, कोरी आदिक होते ही है, 
यह हेतु अनैकातिक है, मायने आकार किसी के किये हुये पदार्थ मे भी होता और अक्ृत पदार्थ याते 
जिधे किसी ने किया ही नही, जो किसी के द्वारा किया ही न जा सके उन पदार्थों में भी आकार 
हुआ करता है। तो इस अकार कार्यपना या आकार विशेष होता या अचेतन उपादान होता था 
हहुर-ठहुरकर काम होचा ये कोई भी कारण इस जगत को किसी एक ने रचा यह सिद्ध करने में समर्थ 
नही हैं। इस अध्याय में मध्यतोक का आकार विशेष रूप से कहा गया है और पहले अघोलोक का 
शी निर्देश किया गया है। ये सभी के सभी स्वत स्दि पदार्थ हैं ओर अनादि से चले आये हैं, भनत्त 
काल तक रहेगे। इसमे कहाँ-कहाँ वयानया जीव" रहते हैं, इन सबका परिचय होने पर एक जीवतत्तत 


क्या है, इसके सम्बस्ध में स्पष्ट शान हो जाता है। बा 
मोक्ष शास्त्र प्रवचन चौदहवाँ भाग समाप्त हुआ । 


५] 


मोक्ष शास्त्र प्रवचन 


पञुचदश भाग 
प्रवकता-अप्यात्मयोगी न्याय तोर्य पुज्य थो १०४ क्षु० मनोहर जी 'सहुणानस्द' महाराज 


देवों के परिचय का प्रारम्म--मोक्ष शास्त्र ग्रन्य मे इस संस्ारी जीवों को मोक्ष प्राप्त हो 
उसका उपाय बताया गया है। मोक्ष का मार्ग सम्यरदर्गन, सम्यस्ताव सम्यक्चारित्र कहा गया है। 
सम्यस्दर्शन के स्वरूप में कहा गया था कि जोवादिक ७ तत्त्वों का श्रद्धान करना सम्यर्दर्णन है, मोर 
वहाँ जीवादिक ७ तत्त्वो के ताम कहे गए--जीव, अजोव, भाव, वध, सम्बर, निर्जरा और मोक्ष । 
उनमें सर्वप्रथम जीव तत्व का विवरण किया गया। प्रथम अध्याय में तो तत्व की जातकारी के 
उपाय बताये गए प्रमाण नय, निक्षेप आदिक । सो यद्यपि प्रमाण बय आदिक ये जीव के ही ज्ञान की 
लौलाये हैं, इस कारण उपायो में हो जीद का परिघय मिल गया था। और फिर दूसरे अध्याय मे 
जीव के लक्षण बादिक के ढग से जीव का परिचय कराया गया था। जीव का सामान्य परिचय पाने 
के बाद यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि यह जीव रहता कहा-कह्ाँ है। इस जिन्नामा के समाधान 
में लोक का वर्णन शुरू किया गया था और उसमे सर्वप्रथम नारकी जीवो के आवास स्थान अधोनोक 
भे बताये गये और उस प्रसंग मे अधोलोक का वर्णन भी किया गया । सारकियों का परिचय देने के 
बाद फिर तिर्यश्चका, तिर्यश्‌ लोक का वर्णव किया गया, और उसमें भी मुख्य है मनुष्य लोक, 
उसका वर्णन हुआ। तिपंन्द और मनुष्य इन दोनों का मुख्य आधार मध्यनोक है। मामान्यतया 
नियस्च तो समस्त बोक में रहते है, याने एक्रेच्रिय सर्वत्र पाये जाते हैं फिर भी शेष एक्रेल्तिय सकल 
तय पम्चेख्धिय, लियंन्ध इनको अपेक्षा तिय॑स्वों का मुस्य आवास मध्यनोक है, मध्यनोक का वर्णन 
हवा, मदुप्यों के मेद-प्रमेद का वर्णन हुआ। अब यहाँ प्रसंग दिया है देवों का परिचय करने का | 
देव बक्का रे है, उतवे भवन बताना है वो यहाँ एकदम आवाप्त न बताकर पहुसे कुछ देवों का परि- 
गये कराया जा सात है और उस परिचय के प्रारम्भ में प्रथम सूत्र कह रहे है 

देवहचर्तुणिकाया ॥१॥ 

देवों के चार निदार्णों का निर्देश-देव घार निकाय बाते हैं अर्थात्‌ देव चार पेड़ों मे £। 
उनझा निकाय (मगूह) घार प्रकार झा है। क्षाव्‌, प्रकृति, भादि की समानता तेकर उन देवों के चार 
महशूर पट गए है। तो उन समूहों को निकाय कहने हैं। देव शद का अर्थ हैं जो क्रीटा करे, दीगा इरे 
सामारिक मु को भोगे, दर तिमान हो, वह बदलता है देव। देव शंद् दिव्यादिगणों दिवि घान मे 


जे 


बगा है डिस्क अर्म है कि देवगति वामकर्म का उदय होने पर जे कीड़ा करें, गुर मोये, यू तिमान हो 


( (४) 


उन्हे देव कहते हैं। यहाँ देवा' शब्द वहुबंधन में बताया गया है जिससे यह जाहिर होता हैं कि भने 
ह्दी ये देव चार समूहो मे है फिर भी प्रत्येक समूह वहुत प्रकार को विशेषतायें लिये हुये हैं और उनमे 
अल्तगरत मेद विशेष होते हैं- इस तरह ये देव चार निकाय वाले हैं, ऐसा कहकर देवो की नाना 

विश्येषताये, यिचित्रतायें जाहिर की गई हैं। निकाय शब्द की व्यूटपत्ति इस प्रकार है कि निचौयन्ते 
इति विकाया जो अपने धर्म विशेष से उद्भूत होते हैं, सामथ्यं ते जो निचित हो, सचित हो उन्हे 
निकाय कहते हैं। यहाँ चतुणिकाया शब्द में बहुओीहि समास है याने चार हैं निकाय जिनके वे चत- 
निकाया कहलाते हैं। देवो के चार हो निकाय क्यों होते हैं? तो प्रभी विशेषताओं को एक मुख्य 
विशेषता में अन्तर्गत करके ये देव मिकाय वाले चार प्रकार के ही कहे जायेगे। वें चार निकाय हैं 
भवनवासी, व्यतर, ज्योतिषी और वैमानिक, इन देवो के इस तरह के निकाय चार ही वन सकते हैं । 
११२, ३ या ४ नही बन पाते। 

चार निकायों मे समस्त देवों का अन्तर्भाव-यहा कोई शकाकार कहता है हि देवों के 
निकाय तो ८ भी कहे गये हैं, जिनका नाम है बाह्य, सौधर्म, प्राजापत्म, ऐच्ध, यक्ष, राक्षत, भूत और 
पिशाच। इस तरह के ८ निकाय कितने ही दाईनिको के यहा विशेष हूप से बताये गये हैं । समाधान 
यह है कि जित आग्रमो में ८ प्रकार के तिकाय बताये गये हैं उत आगमो मे प्रमाणता नहीं है। इस 
विषय में वर्णन दार्शनिक ग्रन्थों में विशेष प्रकार से किया गया है कि जो वीतराग सर्वज्ञ देव की 
ध्वनि से प्रणीत किया गया हो वह ही आगम प्रमाणभूत है, और यह कैसे समझा जाए कि यह सत्य 
आप्ते की परम्परा का उपदेक्ष है तो यह समझा जा सकता है वाणी की निर्दोषता से, जिसमे युक्तियो 
से बाधा न आये वह वाणी निर्दोष है और ऐसी वाणी ही प्रमाणभूत है। दूसरी बात यह है कि 
निकाय समूह उस विधि से बनावा चाहिये कि जिसमे कोई देव छूटे नहीं और एक जाति के देवो का 
अलग-अलग भेद बनाया जाये नहीं। जो ८ प्रकार के देव कहे हैं अन्य लौकिक जनो ने उनमे यश्ष, 
राक्षस, भूत, पिश्वाच ये तो एक व्यतर जाति में ही गर्भित हो जाते हैं भोर शेष भवनवात्तियों में 
गगित हो जाते | और ज्योतिषी देवो का इसमे नाम भी नही आाया। स्वरंंवासी, कल्पवासी देव भी नहो 
दताये गये तो, ये ८ प्रकार के इस्त प्रकार के निकाय बनाया जाना यह अग्यात्ति, अतिव्याप्ति आदिक 
दोषो से रहित प्रक्रिया में नही है, इस कारण चार तिकाय भवनवासी, व्यत्तर, ज्योतिषी और वेमा- 
निक ये ही पमीचीन होते हैं । 

नारकियो के सर्वप्रथम मावास बताने कौ तरह देवों का सर्वप्रथम आवास स्थान ने बताने का 
कारण-अब यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि जैमे नारकियों का परिचय देते सम4 सर्वप्रथम तारकियों 
के आवास स्थान अधोलोक की ७ भ्रूमियो का वर्णन किया था इसी प्रकार यहा देवो का आधार स्थान 
पहले क्यों नही बताया जा रहा है? समाधान यह है कि जैसे नारकी जीवों का आधार एक नियत 
अधोलोक है, मनुष्यों का आधार मातुषोत्तर पर्वत तक मध्य लोक है, उस प्रकार देवों का आधार 
कोई एक लोक में नियत नहीं है याने प्रसिद्धि तो अद्धंलोक की है, कुछ देवताओं का आवास स्थान 
अद्ध लोक में है; मगर समस्त देव अद्धं लोक में ही हो, अन्यत्र न हो ऐसा तो नहीं है। भवनवाती 
अधोलोक मे रहते है, व्यन्तर भी रहते हैं बौर व्यन्तर कुछ तिय॑न्च लोक में भी रहते हैं, कुछ यो 
ऊपर क्षाकाश मे रहते हैं। तो प्रतिनियत आधार न होने से प्रथम देवो का आधार स्थाव नही वतावा 
गया है ओर फिर देवों का सामान्य परिचय कराते हुए फिर आधार बताने में सुविधा आती है, इस 
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कारण सर्वश्रधम देवो के परिचय मे देवो के समृह को बात यहाँ बतायी गई है। इस सूत्र का अर्थ हुआ 
कि देव चार प्रकार के होते हैं भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और वेमानिक। अब इन निकायो मे 
ऋमण, पृथकू-पृथकू निकायो की विशेषतायें बताने के लिये सूत्र कहा जायेगा, जिसमे सर्वेत्रथम बतला 
रहें हैं कि उनके लेश्या परिणाम किस प्रकार के होते हैं ! 
आदितस्त्रिषु पीतान्त लेब्या: ॥१॥ 

भवनवासी, व्यस्तर व ज्योतिष्क देवों मे लेशयाओ का निरुपण--आदि से लेकर तीन निकायो 
में पीतपर्यत्त लेश्यायें होती हैं अर्थात्‌ भवनवासी व्यन्तर भर ज्योतिष्क इन तीन निकायो में जितने 
देव है वे पीतपर्यन्त लेश्या वाले हैं। ऊपर चार निकाय के देव बताकर एकदम यहाँ लेश्याओ का कथन 
करना केवल सक्षेप बनाने के लिए है। देवो में कहाँ लेश्यायं होती हैं ” इसका प्रश्न॒ग इसी अध्याय में 
कुछ सूत्रो बाद आयेगा, किन्तु यहा न कहकर यदि वहां की लेद्याओ को प्रकरण में वह जिक्र किया 
जाता तो तीन निकायो में बताने के कारण सूत्र वहां लम्बा कहना पडता है। यहा तो कुछ अनुद्ृत्ति 
से, कुछ प्रसग होने से सूत्र सक्षेपर में बन गया है। इस सूत्र मे पीतातलेश्या यह पद बहुझ्ीहि समास मे 
प्रयुवत हुआ है, अर्थात पीत पर्य॑न्त है लेब्या जिसके ऐसे वे देव है। 

पूर्व सूत्र से देव ओर निकाय शब्द की अनुबृत्ति और सुत्ार्थ की सम्पल्तता--इस सूत्र मे 
देव शब्द की अगृवत्ति आती है। इससे प्रथम सूत्र में देव शब्द कहने की आवश्यकता नहीं है, और 
त्विपु के अय॑ है तीन निकायों मे। तो निकाय प्रथम सूत्र में आया है, वहां से निकाय की अनुव्ति 
हो जाती है। अब यहाँ प्रइन यह होता है कि प्रथम पत्र मे जो निकाय शब्द लिया है वह इन दो शब्दो 
से मिलकर बहुआ्औीहि समास में आया है, चतुरणिकाया अर्थात्‌ चार है, निकाय जिसके, ऐसे हैं। तो 
एक जब पद है तो उस्त पद में ते एक शब्द को तोडकर यहा अनुवृत्ति कैसे लग गई है ? अगर इसका 
समाधान कोई यह दे कि हम चतुणिकाया झ्ब्द का समास बहुओहि नही करते क्षौर कर्मघारय समा 
कर लेंगे याते चार निकाय--चत्वारास्ते निकाया और इस तरह समास बन जायेगा, थो दोनो मे हो 
गया सामान्याधिकरण्य और इस तरह अनुवृत्ति लेने को बात वन जायेगी। इन दोनो श्षकाओं के 
समाधान में यह समझना कि चाहें स्वपदार्थ वाला समास करें चाहे अन्य पदार्थ वाला समास करें, 
दोनो हो प्रकार के समासो में निकाय शब्द की अनुवृत्ति हो सकती है भौर वहा के चतमिकाया: पद 
में से चत्वार की अनुवृत्ति छूट जायेगी। शकाकार के मत मे यह शका आई थी कि जब चतनिकाया: 
एक पद है तो अनुवृत्ति आयेगी तो उस पूरे पद की आयेगी सो बात नही है। कारण यह है कि जब 
इस द्वितीय सूत्र में प्रिषु शब्द लिख दिया है तो तोनो ही निकाय आ गये क्योकि जिनकी सख्या की 
जा रही उतके बिना सख्या सम्भव नहीं होतो, इसलिये तीन निकाय का यहा अर्थ होगा और उनमे 
ये पीत पर्यन्त लेश्याये होती हैं यह बात घदित हो जायेगी । अब देवा. शब्द की जो अनवत्ति की गई 
है उसमें तो किसी भी प्रकार की शक्ता नही है क्योंकि पीतातलेज्या यह भी समाप्त होने के वाद प्रथमा 
विभक्ित मे है, ओर देवा श्वब्द भी प्रथमा विभवित में है। और मिकाय और निकायी इनमें कवचित्‌ 
अभेद है 63४ का हक भी यहा घटित हो जाना बिल्कुल ही समत है। हु 

सुत्रोक्त शब्दों की सार्थकता--अवब यहा कोई शका करता है वि गे 
बना दिया जाये कि तिनिक्ताया: पीतात लेश्या: याने तौत किक बा रत पे 
होते है वो इसमे एक वर्ण को कमी भी हो जाती मूत्र का सक्षेप हो जाता। तो इसका उत्तर देते है 
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कि जो मृत्र कहा गया है वह तो सदेह रहित है, किन्तु शकाकार जो सूत्र उपस्थित कर रहा है उसमे 
शका और इप्ट का विपर्गय भी हो सकता है। तीन निकाय वाले देव कहने से तीन निकाय तो लिया 
है । अत्त के तीन त़ो लिये गये गये तो बह विरूद्ध बात हो जायेगी अतएव “आदितस्थिपु/ कहना 
सही है अर्थात पहले के तीन निकाय--गयनवात्ो, व्यत्तर और ज्योतिषी, उनमें चार लेश्याये होतो 
है, एक अक्षर बढ़ा फिर भी मूत्र सक्षिप्त हो रहा। जो अर्य बताना था उसके मुझावते तो संक्षेत ही 
रहा। यहाँ आदित' शब्द देना बहुत आवश्यक है, वयोकि शादित प्रब्द ने दिया जाये तो उह्हा भी 
अर्थ हो सकता है, याने अन्त में जो तोन निकाय हैं. उनका अर्थ हो जाता है इसलिए आदित शब्द 
देता संगत है। म्रिपु शब्द कहता भो सगत है अन्यथा क्या पता होता कि दो निकायों में बता रहे है 
या एक में । उस सदेह को दूर करने के निए त्ियु शब्द देवा बहुत आवध्यक् हो गया। 8 का सददेह 
तो हो ही वहीं सकता, कयोंकि आदित' शब्द दिया हुआ है अर्वात्‌ शुरू से लेकर | अगर चार ही 
निकायो मे ये लेग्यायें बतानी होती तो आदित, शब्द क्यो दिया जाता और प्रिषु शब्द भी क्यों दिया 
जाता ? बता दिया जाता कि पीत पर्यत्त लेद्या वाले है। ढुछ तो ऊपर के सूत्न से सभी देवों को 
अवुवृत्ति हो जाती है। कोई यह भी शका कर सकता कि ऐसा सूत्र बता दिया जाता कि आप 
पीतातलेदया ऐसा सूत्र बना दिया जाता तो इसमें बहुत शब्द कम हो जाते हैं, यहा यह श्का युवत 
नही है। इसमे तो कुछ अर्थ होता विदित नहीं होता और वल्कि उल्ठा अब लग जाना, आद्यपु का अर्थ 
होता, अर्थात्‌ आदि के निकाय में रहने वाले देवो मे ये लेझ्यायें हैं तो केवल मवनवासी ही यहा ग्रहण 
में आते । तो सदेह दूर करने के लिये यह आादितस्थ्रिपु शब्द दिया है। अव पीतातलेश्या शब्द क। 
जो पीतात शब्द हैं वह लेग्याओं का नियम बताने के लिये दिया है। उसमे लेश्याओ के नामों का पाठ 
इस प्रकार दिया गया हैं. सिद्धान्त शास्त्रों में कि कृष्ण, नोल, कापोत, पीत, पद्म और शुक्ल । तो 
पीतात शब्द देने से कृष्ण से लेकर पीत पर्यन्त सब लेश्यायें भा जाती हैं और पद्म भौर गुक्‍ल ये दो 
ल्ेश्याये यहाँ नही आ पाती । ब प्रसंग न होने पर भी सूत्र का लाघव भी हट में रखकर तोन 
निकायो में लेश्याओं का वर्णन करके अब पुनः प्रथम सूत्र से सम्बन्धित बात चलती है। प्रथम सूत्र मे 
जो वहुबचन शब्द दिया है, देवा , उस वहुबंचन से यह सिद्ध होता है कि देवो के बारे मे बहुत कुछ 
वर्णन करना शेप हैं, उतके और भी कई-कई प्रकार हैं, एक-एक निकाथ में अनेक प्रकार भी पाये जाते 
हैं तो उन प्रकारों का वर्णन करने के लिये सूत्र कहते हैं। है 
रशाष्टपञ्चद्ादश भेदा कल्पोपपननपर्यन्ता ॥३॥ 

थार मिकायों में प्रभेद को गणना-कह्पोपपन्न पर्यन्त देव १०, ५, ५ और १९ भेद वाले 
होते है धर्थात्‌ भ्वनवासी १० भेद वाले हैं व्यन्तर प मेद वाले हैं, ज्योतिषों ५ भेद वाले हैं और करपो- 
पपन्‍्न परयेन्त याने स्वर्ग तक के वेमानिक देव १२ भेद वाले हैं। ये जो भेद किए गए हैं इनकी अपेक्षा 
इस प्रकार है। भवतनवा्ियों के १० भेद इद्धों की भोक्षा से है, अथवा उनकी। जातिया जुदी-जुदी हैं, 
उनकी प्रक्रिया, उतकी आयु उतका पे सब जुद-जुदे पाये जाते हैं, इस कारण से भी उनके १० 
भेद हो जाते हैं, वे आगे बताये जायेंगे, जैसे असुरकुमार आदिक। व्यन्तरो के जो ८ भेद कहे गए हैँ 
वे भी मिल-मिस्त जाति के भिल्न-भिन्‍्म रुचि वाले, कोतहल वाले जो व्यन्तर हैं. उनकी वक्षा कर दी 
गई है, उसके ८ मेद हो जाते है ज्योतिषियों के १ भेद उनके निकायों बोर सरशताओ विभिन्‍्तताओं 
को निरखकर किया गया है। ये सब भेद आगे आयेंगे। कत्पोपपलल परत अर्थात १६ स्वर्गों के जो 
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१३ भेद किए गए है, वे इच्ध्रों की अपेक्षा से किये गये हैं। इस तरह चार निकायो में कल्पोपपन्ल परयेन्‍्त 
तक के' ये भेद है। कल्पोपपन्न का अर्थ केवल स्वर्ग के देवों मे लगाना है। यद्यपि इच्ध सामानिक 
आदिक कल्पनायें सभी निकायो मे हैं फिर भी रुंढिवशश कल्पोपपस्त वेमातिक देवी में बनाये गये हैं'। 
दूसरी बात यह है कि वैमामिंक देव दो प्रकार के है- कल्पोपपन्‍न और कल्पातीत, सो जहाँ कत्पातीते 
होते हैं उतमे भी ही कल्पोपपन्न की बात कहना संगत है| पहले के तीन सिकायो में कल्पातीत नही 
है इसलिए उनमे इन्द्रादिक कल्प, होने पर भो कल्पोपपन्न सज्ञा नही होती । ' अब जिन कश्पनाओं से 
कल्पोपपन्‍्त कहा जाता है उत्त कल्पताओं का विवरण करते है। | 
इस्रसामानिक त्रायस्त्रशपारिषदात्मरक्षतोकपालानीक प्रकोर्णकामियोग्यकिल्विषकाइचेकश ॥४॥ 
देव गति से संभव इन्द्र सामानिक्ष द्वायस्त्रिश, पारिषद आत्मरक्ष व लोकपाल के लक्षण-- 
इन्द्र, सामानिक, त्रायस्त्रिश, पारिषदू, आत्मरक्ष, लोकपाल, अतीक, प्रकीर्णक, आभियोग्य, किल्वषिक 
ये १० प्रकार के पद तिकायो में पाये जाते है। इन्द्र किसे कहते हैं ” जो इन्दन करे सो इच्ध अर्थात्‌ 
जो परम ऐश्वर्य सहित हो उसे इन्द्र कहते है। जैसे जो ऋद्धिया अन्य देवों भे न पायो जा सके और 
जो महिमा, महत्त्व अन्य देवो में न हो ऐसे विशेष परम गुण इन्द्र मे हुआ करते हैं। इच्द्र की आज्ञा 
उनसे सम्बन्धित सभी देव मानते है। सामानिक किसे कहते हैं ? जो अच्य-अन्य बातो में तो इच्द्र के 
समान हो विस्तु आज्ञा, और ऐश्वर्य त पाया जाये उन्हे सामात्रिक कहते हैं। सामानिक का पद इच्ध 
के स्थान के बराबर तो नही है मगर बाहुरी सुख, जायु,शवित, परिवार, भोगोपभाग ये इच्ध के 
समान होते हैं, सामानिक शब्द की व्युत्पत्ति है-समानेभवा सामानिका: इन्द्र की समानता में होने 
वाले देवो की सामानिक कहते हैं। त्ायस्तिश किन्हे कहते है ? जो त्यस तिसत (३३) मे होते हो 
उन्हें त्ञायसित्रस कहते हैं। ये महान्‌ माने जाते हैं। उतका सभी देव आदर करते हैं। ये दादा, बाबा, 
पिता, गुर, उपाध्याय के समान होते हैं। अथवा कहो मन्‍्त्री, पुरोहित के स्थान पर यामे इसकी तरह 
आदर के योग्य माने जाते हैं। त्रायस्त्रिश की व्युत्पत्ति इस प्रकार भी हो सकती है। त्रयसंतरिसत्‌ देव 
ही त्रायस्त्रिम कहलाते हैं । परिषद्‌ किन्‍्हे कहते हैं ” जो परिषद्‌ में हो उन्हे पारिषद्‌ कहते हैं। इन्द्र 
के तीन प्रकार की परिषद्‌ (सभायें) होती हैं--(१) अन्तरग परिषद्‌, (२) मध्यम परिषद्‌ और 
(३) बाह्य परिषद्‌ । उन परिषदों मे सदस्य के तुल्य जो देव हैं उन्हे पारिषद कहते हैं। अथवा ये 
मित्र, दोस्त, वयस्क की तरह समझे जाते हैं। आत्मरक्ष किसे कहते हैं? जो अपने की (इन्द्र की) 
रक्षा करे सो आत्मरक्ष अग रक्षक की तरह है ये। यद्यपि इन्द्र को आवश्यक नहीं है कि कोई उनकी 
रक्षा करे, उत पर कोई उपद्रव नही आता, किन्तु पुण्य की ऐसी महिमा है कि ये सब ठा5 शामिल 
हो जाते हैं। लोकपाल किसे कहते है। लोकपाल किसे कहते है ” जो लोक का पालन करे वहु लोक- 
पाल है। ये लोकपाल कोतवाल आदिक की तरह है। ये इतने पवित्र भाव के होते हैं न्यायप्रिय होते 
है, करुणावाव होते है कि इन्द्र की तरह ये भी एक भवावतारी होते है। - 
देवगति मे सभव अतोक, प्रकीणंक, आभियोग्य व किल्विषिक पदों के लक्षण--अनीक किसे 
कहते है ? जो सेना की तरह याहे सेता के कार्य के तरह विभूति मे शामिल हो वह अनीक कहलाता 
है। ये ७ सेनायें होती है गर्व भादिक | जैसे यहां कोई पैदल सेना, कोई हाथी पर सवार सेना, कोई 
धुडसवार सेना, इसी प्रकार वहाँ भी इनकी तरह सेना होती है और एक सेवा है चित्त को प्रसत्त 
करने वाली गधव सेला | गायन, नृत्य आदिको वृत्ति रखने वाले। प्रकोर्णक किसे कहते हैं? जो 
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प्रकीर्ण हो, ६ फैले हुए हो, जैसे कि राजाओं के पुरवासी प्रीति के हेतु भूत, जनता जिसे कहते हैं, उसकी 
तरह प्रकीर्णक देव होते हैं। आभियोग्य देव किसे कहते हैं? जो सेवा आदि भावों से इन्धादिक महान 
देवो के अभिमुख रूप से जो जुड्ते हैं, जिनका योग होता है, उन्हें आभियोग्य कहते है ? आमियोग्य 
की उत्पत्ति इस प्रकार है। अमिमुखेत योग, अभियोग।। अभियोगे भवा आभियोग्या अर्थात वाहन 
आदिक बनकर बडे देवो की अभिमुख्ता से जो जुड़े, आयें, पेवा करें उन्हे भाभियोग कहते हैं| किलव- 
पिक किसे कहते हैं ” किल्विष नाम पाप का है। पाप जिनके है उन्हें किल्विय कहते हैं, अर्थात इन १० 
भेदों वाले देवों में सर्वाधिक अथवा कहो अन्य में इतना कोई पाप नही जैसा कि पाप इन किल्विषिक 
देवो के पाया जाता है। जैसे मनुष्यों मे जो चाढइाल आदिक है वे लोगो की निगाह भे ऊँचा रथान 
नही पाते गौर नगर के अच्त में एक तो इनका आवास बनता है ऐसे हो अन्तेवातियों की तरह इनका 
स्थान रहता है । इस प्रकार प्रत्येक तिकायो मे ये !० प्रकार की कल्पवाएं चलती है। वैमानिक 
निकाय मे केवल स्वर्गों में ही ये कल्पनाए चलती हैं वयोकि ऊपर के सूत्र मे कल्पोपपन्त शब्द देकर 
यह जाहिर किया गया था कि १२ भेद कल्पोपपन्ल वेमानिको मे हो होते हैं। इस प्रकार जो १० तरह 
को कल्पनायें हैँ उसके कारण उस उस प्रकार का एक पुण्य विशेष का उदय है। यद्यपि देवगति तामक 
पुण्य कर्म के उदय से इन सबका ही नाम देव है और उसके कारण जो सुख सुविधा होनी चाहिये 
बहू सबमे है फिर भी देवगति के और जो विशेष भेद हैं भवनवासी ताम कर्मादिक जो पुण्य के उदय 
हैं उनसे वे उस प्रक्रार निकाय होते है भौर उनमे भी इस्द्रादिक वामक पुण्य कर्म के विशेष से इच्रा- 
दिक होते हैं। कम केवल ८ ही नही है। उनके उत्तर भेद १४८ हैं. और उतने हो वही, प्रत्येक उत्तर 
प्रकृति में अनेक प्रकार के प्रभेद पाये जाते है तो जितनी भी विषमता जीवों में पायी जाती हैं उतनी 
प्रकार की प्रकृतियाँ हुआ करती हैं इस प्रकार पुष्य के तारतम्य से ये निकाय हुये और ये १० प्रकार 
की कल्पनायें हुई । अब इस सूत्र में सभी निकाय! में १० तरह को कल्पतायें कही गई कितु व्यन्तर 
और उ्योतिषियों मे १० प्रकार की कल्पनायें ने होकर ८ ही हुआ करतो हैं। तो वह अपवाद बताने 
के लिए सूत्र कहते हैं। 
त्रायसित्रद्लोकपाल वर्ज्या व्यन्तज्योतिष्का ॥५॥ 

ध्यक्तर और ज्योतिष्क देवों में विकल्पित पदों का कथन--त्नायस्त्रिश और लोकपाल को 
छोडकर शेष कत्पता बलि व्यन्तर और ज्योतिषी देव होते हैं। ऊपर के यूत्ष मे एक सामान्य हुप पे 
इद्धांदिक १०,विकत्पो का वर्णन किया था । उस वर्णन से चारों ही निकायों में दसो कल्पताओं का 
प्रसंग आता है। लेकिन व्यस्तर और ज्योतिषी इन दो निकायो में त्रायस्त्रिश् और लोकपाल नही 
हुथा करते । तो यह एक अपवाद सूत्र है। ऐसा अपवाद सूत्र बनाता और पहले सामान्यतया कथन 
करना जिससे कि अपवाद सूत्र बनाता पड़े । ऐसा क्यों किया गया है ? सूत्रों को सक्षिप्त बनाने को 
यह ही विधि है। अन्य प्रकार वर्णन करने से सृत्रो का विस्तार बन जाता है। व्यन्तर और ज्योतिषियो 
में दायध्तिश और लोकपाल क्यों नही होते कि वहाँ त्रायस्त्रिश और लोकपाल तामक पुण्य विशेष 
सम्भव नहीं है, क्योकि उत्त उस प्रकार का अतिशय विशेष इन दो निकायों में नहीं पाया जाता है। 

प्वयोह्ीखा ॥शा कर 

सवमवाधी निकाय मे प्रस्‍्येक भेद में दो-हो इस्दो का निर्देशव--पूर्व के दो निकायों मे भर्थात 

भवतवासी ओर व्य्तर मे जो देव हैं वे दो-दो इत्र वाले हैं वर्धात भवनवासी के (० पद बताये गये 
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थे, उनमे अत्येक में दो-दो इन्द्र पाये जाते है। व्यस्तरों में ८ भेद बताये गये थे उनमे प्रत्येक में दो-दो 
इन्द्र पाये जाते हैं। अन्य निकायों को तरह कोई इन दो नही होते हैं। इस सूत्र भे पूर्वयों, शब्द से हि- 
बचने दिया गया है, जिससे पहले के दो निकाय हो ग्रहण में आते है। यद्यपि चौथे की अपेक्षा तीसरा 
पूर्व है। तीसरे की अपेक्षा दूमरा पूर्व है, लेकिन यहां द्विवचत है अत' पहले के दो, आदि के दो, यह 
अर्थ यहाँ प्राप्त हो गया । इनके भेदो में दो दो इन्द्र पाये जाते है। इससे यह जाहिर होता है कि 
भवनवासी और व्यत्तर इन दो जाति के निकायो में पुण्य विशेष नहीं है जहाँ नेता दो पुरुष हो जाये, 
दो चला वाले मालिक बन जायें वहाँ प्रभुता त समझना चाहिए। जेसे कि लोक में भी यदि बहुत 
नायक हो जाये, बहुत मालिक बन जायें तो वहाँ फिर प्रभुता नहीं रहती है ऐसे ही यहा जानता कि 
जब एक एक जाति के भवनवासी में दो-दो इच्ध हैं तो प्रभूता विशेष न कहलायगी । अब इन भवव- 
वासियों में १० भेद कौन से हैं, यह बात अगले सूत्र मे आयगी, फिर भो प्रसंगवश “यहाँ बतलाते है 
कि किस जाति मे कौन से दो इब्द्र हुआ करते है ” तो भवतवासी निकाय में असुर कुमार जाति के 
देवो मे दो इन्द्र होते है जिनका ताम है चमर और वेरोचन । भवतवासी के तिकाय मे जो द्वितीय भेद 
है नाग कुमार उन देवो मे दो इन्द्र होते हैं, जिनका नाम है धरण और भूतानन्द। विद्युत्तमार 
जाति के देवो मे हरिसिह और हरिकात ऐसे दो इच्द्र होते हैं। सुपर्ण कुमार जाति के देवो के वेणुदेव 
और वेणुधारी ये दो इन्द्र होते हैं। अग्नि कुमार जाति के भवनवासियों के अग्नि शिखा और और 
अग्नि माणव ये दो इच्द्र होते है। वातकृमार जाति के भवतवासियों में प्रतम्बन और प्रभजन थे दो 
इच्ध होते हैं स्‍्तनित कुमार जाति के भवनवासी देवो मे सुधोष गौर महाघोष, ये दो इन्द्र होते है। 
उदधि कुमार जाति के भवनवा्तियों मे जलकात और जल्लप्रभ ये दो इच्ध होते हैं। द्वीपकृमार जाति 
के भवतवासियो मे पूर्ण और वश्षिष्ट ये दो इन्द्र होते हैं। दिग्कूपार जाति के इच्द्रो मे अभितगति और 
अमित वाहन ये दो इन्द्र होते हैं। भवनवासियों के ये १० भेद कहे गये | उनके नाम पर भी यह अदाज 
किया जा सकता है कि इन देवों का सम्बन्ध उस उस लीला में हुआ करता है। जैसे दिगकमार जाति 
के देव याने दिशाओं पर इनका नाम रखा है। तो इनका कौतूइल और शौक दिशाओं मे तैज गन 
करना, दिशाव्रों से सस्जस्धित लीला इतको होतो है। जैसे स्तनित कुमार, जिसका दूसरा नाम है 
मेघ कुमार । इसमे इच्ध हैं सुधोष और महाघोष । इनको लीला मेघ सम्बन्धित होती है, ऐसे थे सब 
कुमारों की तरह याने बालकों की तरह इनका रूप और उस तरह की वेशभूषा शोक में रहता, वह 
जाति कुमार शब्द से प्रसिद्ध है। 
व्यस्तरनिकाय के प्रत्येक भेदो से दो दो इद्रो का निर्देशन-अब हूसरा निकाय हैव्यन्तर 
निकाय । उनमे आठ भेद हुआ करते हैं। प्रत्येक जाति मे दो दो इस्द्र होते है। किल्तर नाम के ध्यन्तरो 
में किन्तर और किम्पुरुष ये दो इन्द्र होते है। किल्तर शब्द का अर्थ है खोटे मिजाज वाले मनुष्य 
किंपुरुष है खोटी प्रकृति वाले पुरुष | इन शब्दों से यह अनुमान किया जा सकता है कि देवों की 
प्रकृति कया, शौक क्या, इनकी लीला किस प्रकार है ? किपुरुष नामक व्यन्तरों मे दो इच्ध हैं । सत्ु- 
रुष और महांपुरुष | महोरघग जाति के व्यस्तरो मे अतिकाय और महाकाय नाम के दो इच्ध हैं। 
गधवे जाति के व्यच्तरो मे गीतरति और गीतयश नाम के दो इच्ध हैं। इन गधे जाति के देवों के 
कुछ गायन का शोक रहा करता है और उनके इन्द्र भी गायन मे रति रखते, गायत से उनका यश 
माना जाता । यक्ष जाति के व्यस्तरो मे पुर्णंभद और मणिभ्द्र नाम के दो इद्ध हैं। राक्षस जाति के 
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व्यस्तरो में भीम और महाभीम ये दो इद्ध होते है। पिशञाच जाति के अन्तरों मे काल और महा- 
काल ये दो इच्ध होते हैं, भूत जाति के व्यन्तरो में प्रति और अप्रतिरुप ये दो इद्ध होते हैं। इस 
प्रकार इस जाति के देवो में एक-एक प्रभु तो है नही । इससे सिद्ध है कि वे अल्प पुण्य वाले इद्ध हैं। 
काय प्रवीचारा आएशानात्‌ ॥७॥ 
प्वनवासी, व्यक्तर, ज्योतिष्फ सोधर्ष स्वर्ग, ऐशान स्वग के देवों मे प्रयोचार का वर्णन-- 
अब इन देवों में कामवासना विषयक विवरण वताने के लिए कृछ सूत्र कहेंगे, जिसमे प्रथम यृत्र है 
कि ऐशान स्वर्ग पर्यन्त तक के देव कायप्रवीचार वाले होते हैं अर्थात्‌ भवतवासी, व्यस्तर, ज्योतिषी, 
सोधम, स्वर्ग और ऐशान स्वर्ग, इनमे रहने वाले देव मनृष्यों की भाँति कायप्रवीचार वाले हैं। काय 
नाम है शरीर का और प्रवीचार नाम है प्रविचरण अर्थात्‌ मैथुन उपसेवन । प्रवोचार शब्द भे प्र और 
वि-ये दो तो उपसर्ग है और चर धातु से कृत्‌ प्रत्यय होकर वि--मे रहने वाली इ को दीर्ध॑कर प्रवी- 
चार शब्द बनता है। आगे शब्द दिया है ऐशान । यहाँ कोई ऐसी शका कर सकता है कि इसमे भी 
संधि कर दी जाये तो अ-अलग ने कहना पडेगा, ऐशानात्‌ इतना ही शब्द हो जायेगा, क्योकि 
और ऐ मिलकर वृद्धि हो सकती है। समाधान इसका यह है कि प्रथम तो व्याकरण में अ शब्द के वाद 
रहने वाले स्वर से संधि का विकत्प है इसलिये सधि नही हुई । दूसरी बात यह है कि केवल ऐश्वानात्‌ 
शब्द रहने पर उससे प्रकृत अर्थ स्पष्ट नही होता | कोई ऐसा ही समझते कि ऐशान दिशा तक काय- 
प्रवीचार होता है। ऐशान दिशा का भी ताम है और सधि न" करने से मे लिखा जाने से स्पष्ट अर्थ 
हो जाता है कि ऐशान स्वर्ग तक के देवो तक कायप्रवीचार होता है। यहाँ अ शब्द म्रीमा को बता 
रहा कि ऐशान तक के देव कायप्रवीचार होते हैं । इस सूत्र मे  ऐश्वानात्‌ ऐसा सीमावाचक शब्द 
लिखने पे यह भाव ध्वनित होता है कि केवल इस पृत्व मे यह ही नही बताना है कि वैमानिक जाति 
के निकायो में समस्त देवो मे कायअवीचार का प्रसंग आता। उसकी निर्वात्ति के लिए भऐशानात्‌ शब्द 
दिया । इतना हो नहीं, यह तो है ही । अर्थात्‌ स्वर्ग के सब देवो मे कायप्रवीचार नहीं होता, लेकिन 
इसके साथ यह भी समझना कि सूत्र में न ऐशानात्‌ शब्द देने पे चारो ही निकायो मे सुख का अन्तर 
विदित होता है। वैसे तो अपर-ऊपर के स्वर्ग वाले देव नीचे के स्वर्ग वाले देवो से अधिक सुखी कहे 
गये हैं, यही बात यहाँ भी स्पष्ट होती कि ऊपर स्वर्ग के देव कोई स्पर्श मात्र से तृप्त होते, कोई रूप 
देखकर तृप्त होते, कोई मन से विचार कर ही तृप्त होते, शरीर से प्रवीचार नहीं करते | इससे यह 
सिद्ध है कि जहाँ-जहा कायप्रवीचार है ओर इस तरह उपसेवन है वहाँ दु ख विश्वेष है। तो यहा भी 
यह आऐशानात्‌ शब्द देने से ध्वनित होता है | 
शेषा स्पर्श दाब्दरुपसन प्रवीचारा ॥८॥ 

प्रथम कहप से ऊपर के स्वर्गों के देवों मे प्रवोचार का तारतस्थ--शेष के देव स्पर्श प्रवीचार 

हुप प्रवीचार शब्द प्रवीचार और मन 'प्रवीचार वाले हैं। शेष मे ये सभी वेमानिक ते लेना किन्तु कत्पो- 
पल्ल का प्रकरण है तो १६ सोलह स्वर्ग तक के देव हो यहाँ शेष शब्द से लेना है, और, मागे सूत्र कहा 
जाग्रेगा कि १६ स्वर्गों से ऊपर के देव याने ग्रैवयक अनुदिश अनुत्तर विमानों में रहने वाले देव प्रवी- 
चार रहित हैं, उससे भी यह ध्वनित है कि यह 5 वां सूत्र १६ स्वगें तक के शेष के देवो के लिए कहा 
गया है। तो सनत्‌ कुमार तामक तीसरे स्वर्ग के देवों से लेकर कल्पोषपत्म तक मायने १६वें स्वर 
तक के देव इत-इन प्रकारों से प्रवीचार वाले हैं। अब शेष के कहने ते तीसरे स्वयं पे लेकर ($वें 
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स्वर्ग तक के देव आये । अब उनमें भी यह विभाग जानता चाहिए कि किस स्वर्ग के देव किस प्रकार 
के प्रवीचार मे हैं, कौन से किस प्रकार है। तो यह बात आगम के अनुसार समझता और उससे ही 
अनुमान करना कि जंसे-गैसे ऊपर के देव सुखी कहे गये है, वो उनका यह अनुमाय हुआ कि ऊपर 
पाप का तारतम्य है अर्थात्‌ कम-कम पाप का उदय है। चारित्त मोह विषय इच्छ ये तो सब पाप 
की ही चोजें हैं। तो ऊपर-ऊपर के देव कम-कम पाप वाले है। काम का उदय पाप ही तो कहलाता । 
तो चारित्र मोह की रष्टि से ऊपर-ऊपर के स्वर्ों के देव स्वय ही प्रकृत्या अल्प पाप और विशेष 
सुख वाले होते हैं। प 
तृतीय स्वर्ग से लेफर १६वें स्वर्ग तक के देवों से प्रवीचार प्रक्रिया का विवरण--अव उनमे 
कौन-कौन से प्रवीचार हैं उस विषय मे शेष के १४ स्वर्गों की बात कह रहे हैं। तीसरे और चौथे 
स्वर्ग के देव स्पर्श प्रवीचार वाले हैं। उन देवों को विषय सुख की इच्छा हुई कि यहाँ उपस्थित अपनी 
देवी के शरीर का स्पर्श किया और इतने मात्र से उनकी इच्छा दूर होती है अतएव वे स्पर्श प्रवोचार 
चाले कहलाते है। ५वें, धठे, छवें पवें स्व के देव रूप प्रवीचार वाले हैं। ये देव अपनी देवी के मनोज्ञ 
रूप के देखने मात्र से इच्छा रहित हो जाते और उनमे अतिक्षय प्रीति उत्पन्न हो जाती, अतएव वे 
रूप प्रवीचार वाले हैं। €वें, १०वें, ११वें, (रखें सगे के देव शब्द प्रवीचार वाले हैं, अपनी देवी के 
मवोज्ञ शब्दों के श्रवण मात्र से ही मनन्‍्तोष उत्पन्न होता है अतएव वे शब्द प्रवीचार वाले हैं। १२वें, 
१४वें, १४वें, १६वें स्वर्ग के देव मन प्रवीचार वाले है, अपनी देवियों का मत्र से चिस्तन ही किया, 
इतने मात्र से हो उन्हें सुख का अनुभव हो जाता है। इस प्रकार इन देवो में उत्तरोत्तर इच्छा, विषय, 
तृष्णा कम-कम पायी जाती है, जिसके कारण ये पहले-पहले के स्वों से ऊपर-ऊपर के स्वर्ग वाले 
देव अधिक सुरी कहे जाते हैं। 
परेघप्रवीचारा: ६॥ 
कल्पातीत भर्थात्‌ भ्रहमिन्दों को अप्रवोचारता--ऊपर के देव प्रवीचार रहित होते हैं, परे 
शब्द से कल्पातीत समस्त देवो का ग्रहण करना है अर्थात्‌ स्वर्गों से ऊपर के जो और स्थान हैं वेमा- 
लिको के जैसे वैकुण्ठ याते ग्रवयक तथा अनुद्िश और अनृत्तर इनमे रहने वाले देव अहमिन्द्र कहलाते 
हैं। इनके देवियाँ नही होती । ये प्रवीचार रहित हैं, एक स्वर्ग से भी अधिक धुखमय इतका जीवन 
व्यतीत होता है। ये सब अप्रवीचार हैं। अप्रवीचारपना होने से इनको अधिक सुख है, यह विज्ञात 
होता है। ये मत प्रवीचार वाले भी नही हैं। मच मे विशेष इच्छा हुई कि वह एक राग है, ढु सन है, 
इससे परे यह कल्पातीत समस्त देव प्रवीचार रहित है। यहा कोई ऐसी आशका करता है कि हम तो 
यह ही मानेंगे कि जितने भो देव हैं वे सब कामवेदना के वद्गीभृत हैं क्योकि शरीर सहित हैं। जैसे 
यहाँ प्रसिद्ध कामी पुरुष शरीर सहित है तो कामवेदना से भी आक्वान्त है। इसके समाधान में कहते 
है कि कामवेदना का पाप और शरीर का मिलता इन दोनों में नियम नहीं है कि जित-जिनके शरीर 
हो, उत-उनके कामवेदना का पाप हो ही हो ।यहा भी तो अनेक मनृष्य ऐसे देखे जाते हैं कि कोई 
काम विकार वाले है. कोई मद, कोई बत्यन्त मद काम विकार वाले हैं, ओर ऐसा भी नही है कि 
काम वेंदवा न हो तो शरीर मे हाति हो जाये। और जिसके समस्त पाप दूर हो गये है ऐसे बरहत के 
भी तो शरीर है, वह तो निष्काम हैं। तो कामोपत्ता सिद्ध करने के लिये शरीर हेतु देता असंगत है। 
इसी तरह कोई कहे कि सभी देव कामवेदना के वश हैं क्योकि वे हैं प्रभेय हैं आदिक हेतु भी सब 
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अनुचित है। यह हेतु कामवेदना को प्िद्ध करने में समर्थ नही और जिन-जिन देवों को अतिश्य सुद् 
होता है वे प्रवीचार रहित होते हैं तव ही बान्त सूखी धोर सन्तुष्ट हुमा करते है। हि 
चतुर्भ अध्याय के प्रथम ६ सूत्रों मे अन्य योगव्यवच्छद का दिश्शंन-यहां तक ६ सुत्रो के 
द्वारा प्रसंग में कही गई बातो से भिन्त बातो का निराकरण किया गया समझना चाहिये । जैसे पहला 
सूत्र कहा कि देव चार निकाय वाले हैं | वहाँ यह व्यवच्छेद करना कि न तीन विकाय वाले हैं, न ५ 
आदि निकाय वाले हैं। द्वितीय सूत्र मे कहा कि आदि से लेकर तीन निकायो में पीत पर्य॑स्त लेश्या है, 
उसका यह अन्य योग व्यवच्छेद करना कि यहाँ अन्य ज्षेश्यायें नही पायी जाती । तीसरे सूत्र में बताया 
है कि कल्पोपपत्न तक १०, - ५,-४,--१३ भेद वाले देव हैं। तो इससे बन्य संख्या का निषेध हो 
जाता। चतुर्थ सूत्र ने १० प्रकार की कत्पनायें बतायी हैं। उससे यह निशाक्ृत होता है कि वहाँ अत्य 
कल्प नहीं है। ५वें सूत्र में व्यन्तर और ज्योतिषियों में त्ायस्तिश और लोकपाल नही है। ऐसा अप- 
वाद बताया है, उससे यह भर्थ लेता कि इसके अतिरिक्त और अपवाद नही है। छठ सूत्र मे इद्धो की 
संस्यायें बतायी हैं। उससे यह प्रसिद्ध करना क्रि अन्य प्रकार से इच्ध सस्यायें नही हैं। ७वें और पेवें 
सूत्र मे प्रवीचार के प्रकार बताये गये हैं, उतसे यह समझना कि वहाँ और प्रकार के अनिष्ट प्रवीचार 
नही हैँ । शवें सूत्र में कव्पातीतो को प्रवीचार रहित कहा है, उससे यहू जानना कि इनमे प्रवीचार का 
अश भी नहीं है। इस प्रकार चा( निकाय के देवो का ऐसा सामान्यतया वर्णन किया । अब उनके भेद 
विशेष का वर्णन करेगे। 
पवतवासिनोधसुरनागविद्युत्सुपर्णा ग्तिवातस्तनितोदधिद्वीपदिक्‌ कूमारा ॥१५। 
भवनवासी देव १० प्रकार के होते हैं वे दस प्रकार इस सृत्र मे कहे गये हैं--अस्‌ रकुमार, 
नागबुमार, विद्युलुमार, सुपर्णकुमार, अग्तिकुमार वातमुमार, स्तवितकुमार, उदधिकुमार, हीप- 
कुमार और दिग्कुमार | भवनवासी शब्द का ब्युत्त्य, अर्थ यहू है कि भवनों में बसें, इस प्रकार के 
जो देव हैं-वे भवतवासी कहलाते हैं। भवनवासी यह प्रथम निकाय की सामान्य तज्ञा है। यध्वपि 
व्यन्तर भी भवनों मे रहते है तो भी कुछ व्यन्तरो के भावास तिर््क लोक में होप तट जीर्ण महल हैं व 
आकाश में भी कही बसा करते हैं, इस कारण मवनवासी शब्द को रृढि व्यक्तरों मे न कहकर प्रथम 
निकाय के देवों मे ही प्रसिद्ध है। ये १० प्रकार के होते हैं जिनमे प्रथम प्रकार है असुरकुम।र । देवगति 
तामकर्म का उदय सबके सामान्यतया है और उनमे भी भवनवासी नामकर्म का उदय प्रथम निकाय 
में है और इसके अस्‌ रकुमार नामकर्म का उदय है, असुर शब्द का अथे तो यद्यपि घब्द मे यह है कि 
युद्ध मे देवो के साथ जो प्रहार करे तो असुर, लेकिन यह घटना सत्य नही है, क्योकि देव, सौधर्म 
इद्ध ये भी बडे वेभवशाली देव है, यहाँ युद्ध की वात है क्या ? दूसरा कोई बैर का कारण नही है। 
वेक्षियक शरीर वाले है। लेकिन ये देव प्राय तरक भूमि में जाकर नारकियों को भिडाते है, उस 
कौतृहल से सन्तुष्ट होतें हैं, इस कारण इनका असुर नाम प्रसिद्ध हुआ है। ये सभी कुमार एक समान 
अवस्था के स्वभाव वाले है। कुमार काल की अवस्था मे जैसी प्रकृति होती है उस प्रकार की प्रकृति 
वाले हैं, और विक्निया वाले कुमार को तरह उद्धत भेष याने कई नवीन-तवीन भेष बताता, तेई-वई 
भाषाओं को रचना, नये-तये आभरण, तथे-तये शस्त्र, नये-तये आवरण, गये-यें वाहुत आदिक का 
शौक होना याने कुमार मनुष्यों को तरह कौतूहल, प्रिय होते है। रागादिक त्रीडा मे इनको प्रेम होता 
है इप्त कारण से इन सबको कुमार शब्द से कहते हैं। ये सब भवनवारी रहते कहाँ है जहाँ हम 


( १२३ ) 


आप चला करते है, रहते हैं, यह एक रत्वप्रभा नाम की पृथ्वी का ऊपरी भाग है। इसके नीचे-तोचे 
तोन विभागों के अन्दर खरभाग, पक भाग, अव्वहुल भाग है। तो अब्वहुल भाग मे तो नारकी जीव 
रहते है, खर भाग और पकभाग में ये भवनवासी देव रहते हैं। यहाँ इनके बडे अच्छे मनोज्ञ अक्नत्रिम 
भवत बने हुये है जिनमे जिन चेत्यालय भी अकृत्रिम हैं। इस दो भागो में भवनवासियों का निवास 
इस जगह ठीक हम आपके नीचे नही है किन्तु यहाँ से असस्यात द्वीप समुद्रों को पारकर वहाँ के नोचे 
खर भाग है उसमे तो असुर कुमार को छोड कर बाकी सब भवनवासी देव रहते हैं और जो पकबहुल 
भाग है, दूसरा भाग वहा असुर कुमार के भवन हैं। 


असुर कुमार नामक भवनवासी इन्द्रो का परिकेर--असर कुमार के च॑मरनामके इन्द्र के ३४ 
लाख भवन है। ६४ हजार सामातिक देव है। (३३ त्रायस्त्रिश) मन्त्री पुरोहित जैसे हैं, ३ सभायें है, 
७ सेनायें है, ४ लोकपाल है, ५ मुख्य देवियाँ पटट रानिया हैं। ४६४ हजार भात्मरक्ष है। इतना वेभव 
परिवार इस चमर इन्द्र का है--जो दिव्य भोगो को भोगता है। यहे घमर इच्ध दक्षिण दिशा का 
अधिपति है इसो तरह उत्तर दिशा में असूर कुभार का दूसरा इन्द्र बेरोचेन है, उसके ३० लाख भवन 
है, ६४ हजार सामानिक देव हैं, ३३ त्रायस्त्रिश मन्त्ती आदि है, ३ सभायें, ७ सेताये, ४ लोकपाल 
ओऔर ४ भुरुय रानिया, ४६४ हजार आत्मरक्ष हैं, इतना वेभव परिवार इस उत्तराधिपति बेरोचन इच्च 
का है। वह भो बहुत काल दिव्य भोगो को भोगता है। तो यो भवनवासियों में से असूर कुमार का 
आवास इस दूसरे भाग मे है ओर खर भाग में शेष के € कुमार है। है 


नागकुमार आदि शेष ८ सवनवासियों के इद्धो का परिकर-इस रलप्रभा का जो खर भाग 
है उसके ऊपर और नीचे का एक-एक हजार थोजत छोडकर ओर इस जम्बूद्वोप से असस्यात द्वीप 
समुद्र के बाद वहाँ नीचे नागकुमार के इन्द्र धरणेन्द्र के ३४ लाख भवन है, ६० हजार सामानिक देव 
हैं, ३३ मन्तरी पुरोहित हैं, ३ सभाये, ७ सेनायें, ४ लोकपाल और ६ पदुद देवियाँ हैं। ६ हजार बात्म- 
रक्ष है। इसी प्रकार दूरी ओर नागकुमार के इन्द्र के ४०लाख॑ भवन हैं। 
बाकी और सब परिवार आदिक धरणेद्ध की तरह पाये जाते हैं। इस तरह नाग कमार के कूल ८४ 
लाख भवन है, सुवर्ण कुमार के ७२ लाख भवन हैं, इसके भी दो इन्द्र है जिसमे दक्षिणाधिपत्ति वेग 
देव इन्द्र के ३२ लाख भवन हैं, वाक़ी वैभव धरणेन्द्र की तरह है। इन सवर्ण कमारों के वेणघारी 
इन्द्र के जो उत्तराधिपति हैं, उसके ३४ लाख भवन हैं । शेष बाते धरणेन्द्र की तरह है। विद्युत्कूमार, 
अग्नि कुमार, स्तनित कुमार, उदधि कुमार, द्वीप कुमार, दिग्कुमार, इन छहो के भी प्रत्येक के ७६ 
लाख भवन हैं। उनमे भी जो दक्षिणेद्ध हैं उनके प्रत्येक के ४० लाख भवन हैं और जो उत्तरेद्र हैं, 
दूसरे-ूसरे इच्ध है, उतके प्रत्येक के २९ लाख भवन हैं। वातकुमार वामक भवनवासियों के ६६ लाख 
भवन है, उनमे वेलम्ब इच्ध के जो दक्षिण दिशा का इद्ध है, उसके ५० लाख भवन है और उत्तर दिशा 
के प्रभजन इन्द्र के ४६ लाख भवत है। शेष सब परिवार आदिक घरपेन की तरह है, तो ये भवन- 
वासियों के € कुमार खर भाग में रहते है और ये सब मिलकर भवन ७ करोड़ ७२ लाख हैं। इस तरह 
बडे मनोश भवनों में रहने के कारण इस प्रथम निकाय मे देवो का नाम भवनवासी कहा गया है। ये 
पहले के तीन निकाय छोटे देव कहलाते हैं। सम्पग्द्शन सहित मरण हो तो जीव इन तीन प्रकार के 
देवों मे उत्पन्न नही होता । थे देव भले ही सम्पक्त उत्पस्त कर ले मगर सम्यक्त्व में मरण किये 


( (श४ ) 


हुये मनृष्य का जन्म तो स्वगंवासी अथवा कत्पातीत देंवो में होगा। इन तीन खोटे देो में सम्पर- 
हष्टि उततन्त नही होते । 
व्यस्तरा किस्तरक्रिम्पुरषमहोरगगस्धर्वयक्षराक्षसभूतपिशाचा ॥१०॥ 

व्यन्तर निकाय क्रे देवों के भेदों का वर्णन-व्यन्तर तामक दुसरे निकाय के ८ भेद हैं-- 
झ्ल्तिर, किम्पुरुप, महोरघ, गधरव, वक्ष, राक्षत, भूत और पिशाच। व्यत्तर नाम इस कारण सार्थक 
है कि व्यत्तर देव सभी के सभी भवनवासियों की तरह एक ठौर पर नहीं रहते। कोई भवनों मे 
रहते तो कोई द्वीप समुद्र के तटो पर रहते, कोई आकाश में अपर रहते, कोई टूठे-फूटे पेड महल 
आदिक मे रहते | कोई कुछ ऊपर आकाश मे रहते। यो ताना दक्ास्तर जिनका निवास है। उन्हें 
व्यन्तर कहते है। वि अन्तर, विविध अन्तर मे जिनका निवास है वे व्यन्तर कहलाते हैं। 
यह व्यस्तर नाम सामान्य संज्ञा है। और यह व्यस्तर नामकर्म के उदय 
सेजो कि देवगति नामकर्म का भेद है उसके उदय से ये व्यन्तर निकाय में उत्पलत 
होते हैं, इनके दो भेद हैं, सो उन व्यन्तरों में भी कित्तर तामकर्म का उदय, किम्पुरुप नामकर्म का 
उदय ऐसे ही सभो भिन्‍्त-भिन्‍तर नामकर्म के उदय से ये ८ विकल्प हो जाते हैं । इनके जो नाम दिये 
गये हैं उनका जो अथ है, ठीक उसी अर्थ मे ये रहते हो सो बात नही है, किन्तु उस प्रकार के इनमे 
कौतूहल है। गेसे किन्तर का अर्थ है कि जो खोटे मनुष्यों को चाहे उन्हे किन्नर कहते हैं। जो खोटे 
मनुष्यों को चाहे वे किम्पुरुष । पिश्ित मायने मास, उसका जो भोजन करे पिश्ाच बर्ण तो इसका 
ऐसा है, मगर कोई भी देव मास नहीं खाते। वे तो मानसिक आहार वाले हैं। उनके कठ से ममृत 
झरता है। यह तो यहा लोक में जो रूढि हैं कि अगुक देव को मात चढाओ, वह ख़ायेगा, तो जो 
मांस भक्षी लोग हैं वे यह सोचकर कि इसमे हमे कोई बुरा भी त कहेगा धर्म के ताम पर मास जाने 
से और विषयो की पुष्टि भी होगी, इस तरह रूढि चलती है। कोई भी देवी-देवता जो तुन्छध ते तुच्छ 
हो, वह मास वही खाता, लेकिन किसी-किसी पिशाच में जहा मास मंदिरा हो उसमे कौतूहूल उसपल 
होता है तो वे केवल उस खेल के निमित्त से ऐसा करते हैं, पर बाहार नही करते | उन व्यन्तरों के 
आवास स्थान कहा-कहा हैं यह बात कहते हैं। 

व्यत्तर निकाय के इन्द्रों का परिकर-इस अम्बृद्वीप से तिरछ दक्षिण दिशा में असंस्यात 
द्वीप समुद्र उस्लघ कर वहा से तीचे खर भाग में किल्तर जाति के किलर इल्ध के असस्यात हजार 
मगर है और उस इद्ध के चार हजार सामानिक हैं, तीन सभायें हैं, ७ पेनाय हैं, चार अग्न देवियाँ 
हूँ, १६ हजार आत्मरक्ष हैं। ये किलरेन्ध दक्षिण दिशा में रहते हैं, इसी तरह जम्मृद्वीप से उत्तर दिशा 
में बहुत असस्यात द्वीप समुद्रों को छोडकर वहा से नीचे खर भाग में किम्पुरुष इच्र है। इनका वेभव 
परिवार किल्तर इन्द्र की तरह है, इस प्रकार बाकी के ६ दक्षिणेद्रों का याने राक्षस को छोड़कर 
बाकी के बचे हुए ६ दक्षिणेद्ों का दक्षिण दिशा में आवास है जिसके नाम हैं. सतृपुरुष, अतिकाय, 
गीतरति, पूर्णमद्र, प्रतिह्ष और काल। इसी प्रकार उत्तर दिशा में उत्तरेद्यो का इस्ही जाति के ६ 
इुद्धों का आवास है। जिनके वाम हैं--महापुरंष, महाकाय, गीतयश, मणिभद्र, अप्रतिरुप और महा- 
काल | इन व्यलरो में से राक्षस जाति के व्यत्तरो के आवास ही कहने मे रह गये। उतका आवास 
इस प्रकार है कि जो राक्षस़ों का भोम नाम का दक्षिणेंद्ध है उसके पक बहुल भाग में अर्थात्‌ तोसरे 
मे असख्यात नगर हैं और उत्तर दिश्ला में महाभीम नामक राक्षसेद्ध को उस ही पक भाग में असस्यात 
लाख नगर हैं। इत तभी व्यस्तरों के सामानिक आदिक परिवार बराबर-बराबर हैं। इसके अतिरिक्त 
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इस भूमि के तल पर भी द्वीप, पवेत, समुद्र, देश, ग्राथ, नगर, तिराहा, चौराहा, आगन, रास्ता, 
सरोवर, बगीचा, मन्दिर आदिक असस्यात लाख आवास है। इस तरह वाना प्रकार के देशान्तरो 
में आवास होते के कारण ये सब व्यस्तर कहलाते है । व्यल्तर निकायो का भी जो शेष वर्णन है वह 
आगे आयगा । अब क्रम प्राप्त ज्योतिष्क नामक देव निकाय का वर्णन करते हैं। 
ज्योतिष्का सूर्याचन्मसो ग्र्नक्षतरप्रकोणेक तारकाइच ॥११॥ 
ज्योतिष्क देवो के भेदो का वर्णन-ज्योतिष्क देव ५ प्रकार के होते है-यूर्य, चद्रमा, ग्रह, 
नक्षत्न और प्रकीर्णक तारा। ज्योतिष्क शब्द का अर्थ है-जो ज्योति स्वभाव वाले हैं, प्रकाश स्वभाव 
वाले है उन्हे कहते हैं ज्योतिष्क | थे देव जिन विमानों में रहते है वे विमान ज्योति स्वभाव वाले हैं 
और फिर उन देवो का भी ऋुछ ज्योति स्वरूप होता है। यहा मूल शब्द है ज्योति। इस शब्द से क 
प्रत्यय हो जाता है जो तद्धित मे स्वार्थ में ही होता है अर्थात उससे अर्थ नहीं बदलता । इस प्रकार 
ज्योतिष्क शब्द की निष्पत्ति होती है यहा यह खास बात जानना कि ज्योति शब्द तो नपु सक लिख 
है परस्तु क प्रत्यय होने के बाद पु लिड्र मे रूप दिया है। और इसका कारण यह है कि यह देव का 
विशेषण है अतएव लिग परिवतेन हो गया है। देव शब्द पु लिग में है तो ज्योतिष्क शब्द भी पु लिंग 
में है। ज्योतिष्क नामक देवगति नामकर्म के उदय से ये ज्योतिष्क देव होतें हैं ओर उनमे भी सूर्य 
नामक नामकर्म के उदय से सूर्य हुए। इसी प्रकार सबमे लगाना ये सब ताम कर्म देवगति तामकर्म 
के अन्तगत है। 
सूत्र में ज्योतिष्फ देवो के नामों का क्रम रखने करा कारण-सूर्याचन्द्रमसों यह पद अलग कह 
कर सूर्य और चन्द्रमा की प्रधानता बतायी है, इसका प्रभाव विशेष है। ये इच्द् प्रतीन्द्र हैं, इनके 
विभव विशेष है। बल्कि ग्रह, नक्षत्र आदिक ये सब इन्ही के आधीन हैं। ऐसा प्रभाव होने से स्य॑ और 
चन्द्रमा इनको अलग बताया है। इससे चन्द्रमा तो इच्ध है और सूर्य प्रतीद्ध है। यूं और चन्धरमा 
इन दो शब्दो का इन्द्र समास हो जाने से यहाँ आवयू प्रत्यय हुआ है और सूर्य शब्द को दीर्घ कर 
दिया गया है। सूर्य और चन्द्रमा इन दो में से सूर्य झब्द का प्रथम ग्रहण किया है, क्योंकि सूर्य शब्द 
में थोडे स्वर हैं। दूसरी बात-प्रकाश की अधिकता सूर्य विमान में है। यद्यपि चद्धमों इच्ध है और 
सूर्ग प्रतोन्द्र है तो भी लौकिक पुरुषों को देखने मे सूर्ण हो एक प्रभावककातिमान मालम होता है और 
मुख्य बात यह है कि सूर्य शब्द में स्वर कम हैं. चन्द्रमा शब्द में स्वर ज्यादह हैं, इस कारण पूर्य 
शब्द का प्रथम ग्रहण किया गया। ग्रह, नक्षत्र ओर तारका इनमे भी यही विधि है । ग्रह मे 
दो ही स्वर है। सबसे कम स्वर हैं और सबकी अपेक्षा कुछ प्रभावक हैं। इस कारण ग्रह का ग्रहण 
इन तीन में सबसे पहले किया गया है। अब नक्षत्र और तारका इनमे नक्षत्र विशेष महनीय हैं। इस 
कारण से नक्षत्र का पहले प्रयोग किया गया है। 
ज्योतिष्क देवो के आवा्ों का विवरण-दसृत्र में बताया गया है कि ज्योतिष्क देव ५ प्रकार 
के होते हैं। इस सबका निवास कहाँ पर है सो बताते है। यह जो भूमि है, रलप्रभा का ऊपरी हिस्सा 
इस समान भूमि भाग से ऊपर ७६० योजन ऊपरज्योतिष्को का निवास शुरू होता है। उनसे सबसे 
पहले तारा विचरण करते हैँ। तारकाओ से ऊपर १० योजन उठकर सूर्य परिभ्रमण करता है, याने 
इस भूमि से ७५० योजन ऊपर सूर्य परिभ्रमण करता है और वहाँ से ६० योजन और ऊपर उठकर 
चन्धमा भ्रमण करता है यानें इस भूमि से ५६० योजन ऊपर चन्धमा परिभ्रमण 'करता है। एक 
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है। तो प्रत्यक्ष से तो यह प्रतीति नही होती कि पृथ्वी भमण कर रही है। अनुमान से भी बह निर्णय 
नहीं किया जा सकता कि पृथ्वी भ्रमण करती है क्योकि पृथ्वी भ्रमण करने की सिद्धि करने वाला 
कोई अविताभावी साधन नहीं है। किसी वात की सिद्धि करता हो तो हेहु से ही तो होगी । जंसे 
यहाँ अग्नि है धूम होने से तो अग्नि का अविनाभावी लिख है। धूम, याने अग्नि न हो तो धूम नहीं 
हो सकता । तो जब ऐसा हेतु देखा जो साध्य का अविनाभावी है तो वहू साध्य को सिद्ध कर देगा। 
तो इसी तरह कोई भी हेतु न मिलेगा जो इस भ्रमण को सिद्ध कर दे। कोई भी हेतु देंगे वे सव 
प्रभाण से बाधित होगे। यो तो कोई कहते लगे-अग्वि को कि अग्नि ठडी होती है-द्रश्य होने ते) 
जैसे जल । जल द्रव्य है और ठप्डा है। तो अग्नि भी द्रव्य है तो ठठी होनी चाहिए । यह तो प्रमाण 
बाधित है ना ? हाथ से छुकर देख लो अग्नि ठडो होती है कि गरम। ती ऐसे ही पृथ्वी का भ्रमण 
सिद्ध होने मे जो भी हेतु दिया जाएगा वह सब प्रमाण बाधित होगा। सूर्य का उदय होता, तू का 
अस्त होता इसे भू प्रमणवादी यो सिद्ध करते हैं कि सूर्य तो स्थिर है और जोर जमीन गोल चल रही 
है तो जमीन का चक्र पूरा हो गया तो उसमे उदय अस्त लगने लगता, लेकिन यह ध्यान नही देते कि 
जो सुगमतया सिद्ध है कि यह ज्योतिष्क विमान भ्रमण कर रहा है और परष्वी भ्रमण नही करती तो 
पृथ्वो के भ्रमण हुए विसा भी तो सूर्य के गसन से उदय-मरत पिद्ध हो जाता है। तो उससे साध्य का 
अविनाभावी मियम ने बत सका । तो प्रकरण यहा ज्योतिष्क विमानो की दिल्य गति का था, उसमे 
यह शका आई कि ज्योतिष्क गमन नही करते, क्योकि भू स्रमण करती है। उसके उत्तर में सक्षेप से 
कहा है। प्रथ्वों परिध्रमण नही करती । इसका विस्तार तृतोष अध्याय के पहले सूत्र मे कर दिया 
गया है। है तो यहाँ यह सिद्ध हुआ कि यहाँ मलुष्य लोक मे सूर्य, चस्द्र भादिक नित्य गमत करते हैं। 
कमी गमन करें, कभी ने गमन करें ऐसा नही है। नित्य शब्द का अर्थ निरन्तर कहा गया है। 


ज्योतिष्को की भूमि के ऊपर नोचे के कम से भ्रमण की अस्िद्धि--अब यहाँ एथ्वी 
को गोल और घूमना मानते वाले शका करते हैं कि मान लो कुछ ज्योतिषियों का भ्रमण है भव 
ताराओ को छोड़कर तो बाकी सब ज्योतिषियों का ऊपर नीचे भ्रमण होता है, वह भू भाग सेह 
ऊपर नोचे भमण होता है। ऐसी शका का निवारण नृलतोक ध्व्द से हो गया अर्थात्‌ मनुष्यतोक में 
ही ये ज्योतिष्क विमान भ्रमण करते हैं और ऊपर नीचे भ्रमण करने पर मनृष्य लोक में भ्रमण हो 
यह बात बनती नहीं, क्योंकि ज्योतिषियों का समूह घनोदधि परययन्त पीला हुआ है, यान इत समस्त 
तीनो लोको को जो वायु सम्हले हुये हैं वह तीन प्रकार की वायु उसमे प्रथम हो प्रथम जो घनोदाधि 
बात है उस वातवलय तक याने उसके किनारे तक ज्योतिषियों के विमान फैले हुए हैं। अगर ये 
विमान उपरनीचे भ्रमण करें तो कितनी प्रथ्वियों का विदारण होता पढ़ेगा। अब यहाँ शकाकार 
कहता है कि यह प्रसग नही आए इसी कारण तो इसका ११२० योजन भूगोल का विस्तार माता है। 
इस शक के समाधान में कहते हैं कियह कथन युवत नही है, क्योकि इसके उत्तर दिशा मे पृथ्वी 
मण्डल की म्याद यह बन ही नहीं सकती, क्योंकि इससे अधिक उत्तर तरफ भूमि का परिभाण है, 
वैज्ञानिक भी अन्दाज करते हैं और आगम सेभी यह सिद्ध है कि जो जम्बुद्वीप की भूमि है सो यहा 
भरत क्षेत्र मे दक्षिण की मोर उसका कितारा है जहा म्लेच्छ खण्ड है और उनके बीच आर्य सण्ड हैं। 
आर्य खण्ड से हो'लवण समुद्र को वेदी का स्पर्श है, तो दक्षिण तरफ तो इस जम्बूद्रीप को भूमिका 
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अन्त भा सकता है और जल ही जल मिलेगा, किन्तु उत्तरकी ओर तो यह कुछ ही कम एक लाखे 
गोजन भूमि पडी हुई है। 


पृथ्वी की गेद की तरह गोल होने की असिद्धि-अब दूसरी बात सोचिये कि यदि यह मार्नें 
कि पृथ्वी गेंद की तरह गोल है तो यह मानने पर गगा, सिधु आदिक नदियाँ पूर्व और पश्चिम पमुद्र 
में गमन करने वाली कैसे घटित हो सकती हैं ” अगर शकाकार कहे कि पृथ्वी तो गोल है, पर उसके 
ऊपरी मध्य से वे नदियाँ निकली हैं इस कारण उनकी पूर्व पश्चिम समुद्र में गति बच जायगी। तो 
अच्छा सुनो । वे बतावें कि शुगोल का मध्य है कहाँ ? यदि कहो कि उज्जेनी से तो भाई उज्जेती से 
तो गगा, यमुना आदिक नदियाँ निकली नही हैं। यदि शकाकार कहे कि जहाँ से गगा, सिष्ु आदिक 
नदियाँ निकली हैं उसो को ही मध्य मान लिया जाय तो यह भी अय बत है, क्योंकि गगा जहां से 
निकली है उस देश को यदि मध्य मान लिया जाय तो सिंधु जहाँ से निकली है उस भाग को कैसे मध्य 
माता जा सकता है क्योकि गगा के मूल का और सिधु के मूल का तो व्यवधान बहुत अधिक है। यदि 
शकराकार कहे कि अपने से जो वाह्म देश हैं, बहुत दूर देश हैं उतकी अपेक्षा इस भाग को मध्य मान 
लिया जायगा तो उत्तर इसका बहुत ही हास्थपूर्ण है कि फिर तो कोई भी जगह अमध्य न रहेगी याते 
बिता बोच के न रहेगी। जिस चाहे जगह को बीच बोल दे क्योकि सभी जगह से बाहर मे कोई ने 
कोई देश जुड़े पडे हुए हैं। फिर तो उज्जेती मध्य है, यह सिद्धात रहा ही नहीं। और अगर इसी हठ 
पर रहे कि मध्य तो उज्णैनी को ही मानते हैं। तो देखो उज्जैनी के उत्तर से जो नदिया निकलेगी 
उनका मुख्त तो दक्षिण की ओर हो गया और उज्जेनी के दक्षिण से जो नदियाँ निकलेगी उनका मुख 
उत्तर को हो गया, इसी तरह से पश्चिम से निकली तो पूर्व को मुख हो गया, पूर्व से निकली तो पहि- 
चभ को मुख हो गया । तो इसकी गति तो उस ओर ही हो जायगो कि जिस ओर नदी का मुख है। 
यदि शकाकार कहे कि भूमि ऊची-नीची है उससे नदी की गति में भेद आ जायगा तो फिर सारी 
जमीन को गोल मानने पर तो बड़े भारी अवगाह की प्रतीति होनी चाहिये। बहुत बडो गहराई की 
की प्रतीति हो, ऐसा कही नही प्रतीत होता | जितने नीचे देश में अवगाह है उतना ही ऊपर भूगोल 
पर बन रहा था तब यह मानना चाहिये कि पृथ्वी धरातल के समान ही है। गेंद को तरह गोल नही 
है। नहीं तो ये नदियाँ भूगोल के अनुरूप का उल्लंघन करके इस गोल भूमि का विद्ारण कर देंगी । 
इस कारण पृथ्वीतल समान ही है, यह ही वात सगत होती है और यदि भू को समान धरातल का 
न माना जाय तो समुद्र आदिक ठहरेगे भी नही । यदि कहो कि भूमि भे ही ऐसी शक्ति विशेष है कि 
समुद्र आदिक की स्थिति बन जाती है तब तो ऐसा भी कह देना चाहिये कि भ्रूमि मे ही शक्ति विशेष 
ऐसी है कि समान भूमि होने पर छाया आदिक का भेद बन जाय क्योकि ऐसा कहा जा सकता है कि 
लका भूमि की ऐसी शवित है कि मध्याह्न मे तो पुर्षादिक को अल्प छाया रहती है और मान्य बेट 
आदिक उत्तर भूमि मे ऐसी शक्ति है कि वहाँ रहने वाले पुरुषों को तारतम्य को लिए हुए छाया है 
अर्थात किसी की छोटो किसी की बडी ऐसी विचित्र छाया है तथा समतल वाली भूमि मानने पर 
सबके ऊपर स्थित सूर्य होने से छाया का वियोग नही है। छाया का निमित्त यह सूर्य प्रकाश ही तो 
है। अब समतल होने पर भी किसी-किसी जगह गड्ढा या ढेर होने से पृथ्वी ऊंची नीची पहती रहे 
इस कारण छाया मे भी कृछ वृद्धि हानि सम्भव है। 
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भूमि की सफलता की सही प्रत्ोति-यहा प्रकरण यह चल्र रहां है कि यह जम्बूद्वीप, यह 
पृथ्वी समतल है और ऊपर आकाश मेसू, चद्ध हैं और वे सूर्य, चद्ध इस मे की प्रद््षिणा देते 
रहते हैं। इस सम्बन्ध में शकाकार ने यही तो अभिप्राय रखा था कि भूमि को गोल तो मानों मगर 
गेद की तरह गोल मानो और भूमि को चलती हुई मानी और सूर्य, चंद्र आदिक की स्थिर भाना। 
उस सम्बस्ध में बहुत कुंदध वर्णन हुआ। अव यहा यह बात स्पष्ट समझना चाहिए कि ये जो भूमि है 
हो है तो समतल मगर ठीक दर्पण की तरह समतल्ल नहीं है। कोई स्थान ऊंचा है कोई नीचा है और 
इस तरह से ऊँचा-तीचा होने से जगह-जगह ऊँचा-नीचा आकार बन गया है। और इसी कारण 
उज्जैनी के उत्तर-उत्तर की भूमि मे जो नीचे की और गया है मध्य दिन में छाया की दृद्धि विरुद्ध 
नही होती और णो लोगों को यह भ्रम हुआ है किं सूर्य का जत्र उदय होता है तो पृथ्वी से लगा हुआ 
ही उदित होता है। युर्यादिक भूमि से उठकर उदित् नही होते, किन्तु आंखों से दिखने की पद्धति इस 
प्रकार है। जैसे कोई रेल की लाइन बिल्फुल सीध में विछली हुई है और यहाँ से एक मील द््रया 
आधा मील दूर मे लाइन दिखी तो दोनो लाइन मिली हुई दिखती हैं। तो वया ऐसा दिख जाने मात्र 
से वे मिल जाती है ? नहीं । पर दिखने की ऐसी ही विधि है कि दूर का पदार्थ हतका दिखे मिला 
हुआ दिखे, स्पष्ट नजर न आएगा। तो इसी दर्शत विधि के कारण सूर्य भूमि से इतनी हो स्वत 

रु पाया जा रहा है। 

मु हिल सात के माण की बता व विषमतता का कारणे-अब दिन रात कभी समान होते 
हैं, कभी कर्मे-वढ होते हैं इंस कारण श्का हो सकती है। उसके विषय मे यह जानना चाहिए कि 
सूर्य जो मेरु को प्रदक्षिणा दे रहा है तो सूय॑ की खुद की गति १८४ मार्ग में है। जिसमे ६४ मार्ग तो 
जम्तूद्वीप के भीतर हैं। जम्बृद्वीप की वेदिकां ते १५० योजन भीतर में रहकर प्रकाशित करता है और 
जम्बृद्वीप की वेदिका से वाहर मे जो गलिया हैं वे ११६ है। ये गलिया लवण समुद्र के भीसर १३३ 
योजन भीतर जाकर प्रकाश में आती हैं। तो गलियाँ १८४ हैं, जिन गलियो मे सूर्य क्रम क्रम से बदल- 
बदल कर चलता है। आखिरी गली पर पहुँचने के वाद फिर भीतर गलियो भे क्रम से आता है और 
यही कारण है कि जब भीतर की गलियो में चलता है तो उत्तरायण कहलाता है और बाहर की 
गलियों में भ्रमण करता है तो द्क्षिणायत कहलाता है। याने उन गलियों में आधी-आधी गलिया 
उत्तरायन और दक्षिणायन के लिए हैं एक गली से दूसरी गली का अन्तर दो योजन है, तब उदयान्तर 
कितना होगा * दो योजन भर एक योजन के ६० भाग में से ४५ भाग याने गलियों का अन्तर और 
मृये का विस्तार ये उदयान्तर हैं। वेखिये ३,१६,७०२ (प्ीन लास सोलह हजार सात सौ दो) 
परिधि प्रमाण को धारण करता है पूर्य, जवकि तुला राशि ओर मेष राशि भे प्रवेश होता है। मेर 
के पास ४५ हजार योजन तथा ५५ योजन और याजत के ६१ भागों में से २८ भाग इतना जब मेर के 
मिकट सूर्य प्रकाश में आता है तव दिन में भी १६ भूहुर्त हैं. और रात्रि में भी १९ पुहुतत हैं, याने दिन 
और रात बरावर होते हैं' इस सम रात्रि दिन मे ६१/६६ भाग प्रमाण बोर कुछ अधिक १९७५ 
योजन प्रमाण मुहूर्त की गति का क्षेत्र है, याते एक मुहूर्त में सूर्य उतना गमन कर जाता है। तब 
मनुष्यों को सही मध्य पूरे दिशा में इस सूय की प्रतीति होती है और लका आदिक मे कर क्षेत्रादि अत्त- 
देश स्थान में अभिमुख ही सूर्य का उदय होता है। यहाँ कोई शका करता है कि दुसरे दित फिर उस 
प्रकार का प्रतिभास क्यो तहीं होता ” तो उत्तर है कि दूध्तरी गली मे सूर्य का उदय होता है और 
उससे दिन-रात के प्रमाण में कुछ अच्तर भा जाता है। जब उत्तरायन सूर्य होता है, तब उत्तर दिशा 
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के कोने से सर्य निकला ऐसा प्रतीत होता, जब दक्षिणायन सूर्य होता है तो कुछ[दक्षिण कोने से सूर्य 
का प्रतिभास होता है। कोई यहाँ यह शका कर सकता कि जब सूर्य का उदय दक्षिण के कोने मे ओर 
उत्तर के कोने मे हो जाया करता है तो फिर पूर्व दिशा से ही उदय होता है यह कैसे सिद्ध होगा 
तो उत्तर यह है कि दक्षिण के कोने और उत्तर के कोने मे सूर्य तो बहुत कम आता, जब उन गलियों 
में सूर्य आता है। विशेष समय पूर्व दिशा मे रहता और उसके बीच पूर्व. दिशा होती है जो गलियो के 
कारण थोडा दक्षिण की ओर और उत्तर की भोर हो जाता है। तो एव में सूर्य दीखा इस कारण से 
कोई ऐसा मान ले कि कि पृथ्वी गोलाकार है तो यह बात नही बनती, क्योकि ग्रेद के आकार वाली 
पृथ्वी माना जाने पर पूर्व से ही मूयेदर्शन की सिद्धि नहीं होती है। जिस समय सूर्य सबसे भीतर के 
मार्ग में आता है जो मेर से केवल उतना ही दूर रहता है--कितना ? ४४५०० योजन ही जब भेर से 
दूर रहता है उस समय दिन में १८ मुहूर्त होते हैं और रात्रि में १२ मुह॒त्त होते हैं। तब एक मूह॒त॑ मे 
गति क्षेत्र ५१५५१ २६/६० पोजन है। जब सबसे बाहर वाली गली में सूर्य चलता है तब भेरु से 
४५३०३ योजन दूर रहता है, उस समय दिन १२ मुहूर्त का होता है, रात्रि १८ मुहत की हो जाती 
है। उस समय एक मुहूर्त में गमन क्षेत्र ५३०५ योजन तथा १४/६० है। यह॒ भीतरी और बाहरी गली 
में सूर्य के रहने पर दिन-रात की बात कहा, श्षेष हाति वृद्धि आगम के अलुसार जानना । 
चन्द्र गति, गलियां, सूर्य गति, गलियां, छाया, सुर, चन्ध ग्रास आदि से पृथ्वी के सत्य 
आकार का प्रिचय--चन्द्रमा की गलिया १५ गलियाँ हैं, दीप मे ५ और समुद्र पर १० हैं। इन १६ 
गलियों का अच्तर १४ हो गए। एक-एक अन्तर का प्रमाण करीब ३४ योजन है यहाँ जो दिन-रात की 
कमती-बढती देसी जाती है उससे पृथ्वी को गोलाकारता का अनुमान दृषित हो जाता है। जब छाया 
किसी की लम्बी दिखती है वह सूर्य की गति दूर में है, ऐसा अनुमान कराती है। जब छाया बहुत 
छोटी दिखती है तो वह भी सूर्य की गति का, समीपता का अनुमान कराती है। यहाँ शंकाकार कहता 
है कि दोपहर के समय कमी छाया नही है और दूसरी जगह छाया दिखती है तो पृथ्वी गोलाकार सिद्ध 
होती है। समाधान--ऐसी स्थिति मे भी जमीन का गोलाकार होना थबिद्ध नही होता, किन्तु इस ही 
जमीन पर कोई प्रदेश नीचे हैं, कोई प्रदेश कचे हैं, यही सिद्ध होता है और आगम मे बताया भी 
गया है कि भरत और ऐरावत क्षेत्र का वृद्धि हास होता है--उत्पपिणी ओर अवसपिणी काल में । इस 
सूत्र का अर्थ मुख्य से तो क्षेत्र का है और साथ ही प्राथ वहा के रहने वाले मनृष्यादिक की वृद्ध हात 
का है। सूर्य का जब ग्रहण होता है तो वह ग्रहण गोल पृथ्वी की छाया से नही होता, व्योकि भ्रुगो्र 
वादी तो पृथ्वी को सूर्य से बहुत छोटा मानते है। उससे सूबे का सर्व ग्रास कैसे हो सकता ? और घद्ध 
की छाया पे सूर्य का ग्रहण होता है यह कहना भी अयुक्त है, क्योकि उस प्रकार तो फिर पृथ्वी की 
गोलाई से चौगुनी छाया मे वृद्धि घटित होना चाहिये इससे राहु विमान द्वारा समस्त ग्रास होने पर 
ग्रहण होना युक्त हो बेठता है। भूमि समतल है, और जब सूर्य बहुत दूर होता है तो यहा छाया मे 
वृद्धि होती है। जब सूर्य निकट होता है तो छाया में हानि होती है। चन्द्र ग्रहण और सूर्य ग्रहण किस 
प्रकार होता है कि जब राहु केतु का विमान इन विमानों के एकदम वीचे आता है तो उस समय 
इसका ग्रहण होता है। राहु का विमान सूर्यादिक के विमान से छोटा बही है। यूर्य विमान तो ४८/६१ 
योजन विस्तार वाला है याने एक योजन के ६१ भाग मे से ४८ भाग प्रभाण सूर्य विस्तार है, और 
एक योजन के ६१ भाग के ५६ भाग प्रमाण चद्ध विमान का विस्तार हैं और राहु विमान का 
विस्तार पूरा एक योजन लसम्बा-चौड़ा है। यह सबका योजन दो हजार कोश्न का है। जब कभी यह 
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राहु विमान चन्द्र बिम्ब और सूर्य विम्ब के कुछ थोडा बगल होता हैतो और तरह का ग्रहण होता 
है, जव पूरा नीचे आता है तो पूरा ग्रहण दिखता है। सूर्य, चन्द्र विमान तो स्वच्छ मणिमय है और 
राहु विमान अजन के समात प्रभा वाला है। इस कारण राहु विमान द्वारा यू, चद्ध का ग्रहण सिद्ध 
होता है। कोई लोग राहु को केवल सिर मात्र ही मानते हैं या सर्पाकार ही कहते हैं, उतका यह 
कथत सिथ्या है, क्योकि सिरमात्र या सर्पाकार राहु से सूर्य, चन्द्र का ग्रहण सम्भव नहीं हैं। यहा कोई 
यह आशका रख सकता है कि कभी तो राहु विमान से पूरा ग्रहण होता, कभी थोडा, तो इस परि- 
वर्तन का क्या कारण है * उत्तर इसका यह है कि सूये, चन्द्र राहु ढेत सभी विमानों के आभियोग्य 
देव होते हैं, जितकी लीला उन विमानों को ढोने को होती है, उतका इस ही प्रकार का क्रमें विपाक 
है कि राहु विमान के आभियोग्य देव उसी प्रकार से उसे होते हैं, जिसके मेद से ग्रहण भेद हो 
जाता है। गोलावादी यहाँ शका करते हैं कि यह भूमि गोलाकार है अन्यथा सम रात्ति आदिक का 
होता वन नही सकता । तो उत्तर मे कहते कि अभी इसके समाधान का विस्तृत वर्णन हुआ है। सूर्य 
की गति के, सूर्य को गली के भेद से यह रात्रि और दित का समान होता, विषम होता सिद्ध होता 
है। इस प्रकार इस प्रकरण में बताया गया है कि यह जम्बूद्वीप थाली के समान गोलाकार वाला है 
और सूर्य, चद्ध ऐसी-ऐसी गोल।ई से भ्रमण करते हैं और यहाँ उनकी गति और प्रभा वो विविधता से 
दिन रात्रिमात्र होते हैं। 
सूर्य चर्द्र व उनके परियार विमानों को सत्या का लघु चित्रण--ठीप समुद्र पर कहाँ कितने 
सूर्य, चन्द्र आादिक हैं इसका थोडा सा विवरण किया जाता है। ज्योतिष्क देव मेरु के चारो ओर हैं, 
लेकिन मेरु से ११२१ योजन तक कोई ज्योतिष्क देव विमान नही है। जम्बूद्वीप में दो सूर्य, दो चन्ध, 
५६ नक्षत्र, १७६ ग्रह तथा १३३६५० कोडा-कोडी तारा है। लवण समुद्र पर४ सूर्य, ४ चद्ध, ११२ 
नक्षत्र, ३४२ ग्रह तथा २६७९०० कोडा-कोडी तारा है। धातकी खण्ड पर १२ सूर्य, १२ चद्धमा, 
३३६ नक्षत्र, १०५६ ग्रह तथा ८०३७०० कोडा-कोडी तारा हैं। कालोद ५मुद्र पर ४२ सूर्य, ४२ चद्रमा, 
११७६ नक्षत्र, ३६९६ ग्रह तथा २८१२६५० कोडा-कोडी तारा है। पृष्कराद्ध में ७२ सूर्य, ७२ चंद्रमा, 
२०१६ नक्षत्र, ६३३६ ग्रह तथा ४८२२२०० कोछा-कोडी तारा हैं। बाहुरी पुष्कराढ़ मे ज्योतिषियों की 
उतनो ही सख्या है जितनी कि भीतरी पुष्कराद्ध मे है। समस्त पुष्कर द्वीप के ज्योतिषियों की संख्या 
से दूनी संख्या पुष्करवर समुद्र मे है। उसके आगे द्वीप समुद्र में टूनी:भूनी ज्योतिषियों की सस्या है। 
ताराओ में एक से दूसरे का अन्तर जघन्य एक कोश का ७वाँ भाग है, मध्यम अन्तर ४० कोश है, 
उत्कृष्ट अन्तर एक हजार योजन है । सूर्य-सूयं का जघत्य अन्तर और चद्ध-चद्ध का जघन्य अच्तर 
१६६४० योजन है, सूर्य का अन्तर और चद्ध का अन्तर उत्कृष्ट रूप से १०६६० योजन है, एक-एक 
चस्द्रमा के कितने विमान परिवार हैं। तारा विमान तो ६६६७५ कोडा-कोडी हैं, ८८ महांग्रह हैं, 
२८ नक्षत्र है। इस प्रकार ये ज्योतिष्क देवों के विमानों का समृह इस मध्यलोक में समस्त द्वीप 
रु मा पीट के देवों का कथन हुआ है। भवनवासो, व्यस्तर और ज्योतिष्क। 
भवनवासियों के आवास भवन तो इस रलप्रभा प्रथ्वी के नीचे प्रथम दो भागो मे है। व्यन्तर देवो 
का तिवास रत्लप्रभा पृथ्वी के प्रथम दो भागों मे तथा मध्यालोक के द्वीप समुद्र आदिक के तो पर, 
खण्डहरो पर कुछ ऊपर आकाश मे है। अ के आवास द्वोप समुद्र पर अभी बताये ही गये 
है। मे तीयो ही प्रकार के देव वैमानिक देवो ओछे माने गये है। प्म्पगदशन मे किसी का मरण हो 
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तो इन ३ प्रकार के देवो में उनकी उत्पत्ति नही होती है। भले ही मिथ्यात्वसहित इनकी उत्तत्ति है, 
किन्तु ये अपनी पर्याप्त अवस्था में सम्यकत्व उत्पन्त कर सकते हैं, इसमें कुछ सम्पर्चष्ट भी होते हैं, 
और भिथ्यार्रष्टियो की इनमे बहुलता है। भवनवासी और व्यन्तरों में से अनेकों देव ओर इच्ध यक्ष 
यक्षिणी भगवान के देवों मे भी उपस्थित होते है और जन्म कल्याणक के समय तो जैसे वेमानिक 
कल्पोपपस्न देव और उनके इन्द्र उत्सव मनाने आते है वेसे ही भवनन्निको के देव और इच्द्र भी जन्म 
कल्याणक मनाने आते है । इस प्रकार ज्योतिष्क विमान साधारण निर्देश करके अब यह बतलाते हैं 
गतिमान्‌ ज्योतिष्को के सम्बन्ध से व्यवहार काल का परिज्ञान होता है। 
तत्कृत फालविभाांग ॥१४॥ 
काल विभाग की उत्पत्ति क्षा परिचय--ज्योतिष्क देवो के द्वारा किया हुआ काल विभाग है 

अर्थात्‌ घडी, घठा, दिन, महीना आदिक जो व्यवहार काल चला है, उसका आधार है इन ज्योतिषी- 
देवो का गमत । तत्कृत इस शब्द का अर्थ है--उत ज्योतिष्क देवों के द्वारा किया गया और काल- 
विभाग का अर्थ है काल का विभाग | काल विभाग यह शब्द सुनकर जिज्ञासा होती है कि काल 
का विभाग, इसका अर्थ क्या है ? तो यहा काल शब्द से मतलब होता है, व्यवहार काल का । कोई 
मुए्य काल हो तब ही व्यवहार काल बनता है, जिसका विभाग किया गया याने विभाग वाला। 
भूल मे जो आधारभूत है वह काल द्रव्य है. और मुख्य काल है-सो विभाग वाला है वह मुख्य काल 
है, क्योकि विभाग वाले के फल में वह निमित्त होता है। जितना भी व्यवहार काल का प्रसार है 
उसका सही परिणमन है उस समग्र परिणमन का श्रोत है काल नामक द्रव्य । |सो आवलिम पल घड़ी 
दित-रात आदिक विभाग वाला जो व्यवहार काल है वह हुआ एक फल। मुख्य न हो तो व्यवहार 
कहा से हो * तो उस व्यवहार काल का ताम जिसकी वजह से है वह है निश्वय काल द्रव्य । सो वह 
भुर्य काल द्रव्य है जौर मुख्य काल के बारे मे समस्त कालवादियों ने मात्रा है, विवाद नहीं उठाया 
है। यहाँ कोई ऐसी शका कर सकता है कि यहाँ कहना कि विभाग वाला फल्ल जब है तो उसका 
निमित्त भूत कोई मुख्य वस्तु सामान्य है। तो इसमे आकाश आदिक के साथ मेल नही बैठता, क्योकि 
विभाग तो यहा भी हो रहे हैं। एक छोटा, एक बडा आकाश । सो आकाश तो एक मुरुष द्रव्य है, व्यापक 
है एक है लेकिन उसके विभाग तो उसमे बन रहे। यहा मेल नही बेठता है। उसके उत्तर में कहते हैं कि 
आकाश का भी विभाग और विभागी ज॑सा प्रतिबोध होता है, क्योकि अवगाहुन आदिक जो कार्य हो 
रहे हैं वे मुख्य आकाश द्रव्य को सिद्ध कर रहे हैं। इतना यहां अवगाह मिल भया | इस तरह जो अब- 
गाह कार्य की उत्पत्ति हो रही है तो उसमे विभागवान आकाश ही तो मुझ्य बना। इसलिए यह्‌ 
जानना कि काल कोई मुख्य द्रव्य होता है तव ही परिणमन, पर्याव सिद्ध हो पाती है। 

हे अवस्थित व अनवस्थित द्रव्य के वि्यागों के प्रकार--अब यहाँ एक शकाकार कहता हैकि 
वभाग मायने कया ? अवयव का भेद होता है तो यदि अवयव का भेद रूप विभाग अर्थ भागा जाये 
तो यह विभोग आकाश में नहीं है, क्योकि आकाश तो एक अखण्ड द्रव्य है, एक अख॒ण्ड द्रव्य मे 
विभाग कैसे ? जेसेकपडे के अवयव बन जाते, घड़े के अवयव बन जाते इस प्रकार अवयव आकाश मे 
तो बनते नहीं, फिर विभाग और विभागवान आकाश में कैसे समझा जा सकता है ? और अगर 
प्रदेश रूप का विचार विभाग मानते हो याने बाकाश एक अखण्ड द्रव्य है, उससे अनन्त प्रदेग हैं तो 
उन प्रदेश के रूप से अगर विभाग मानते हो तो प्रदेश वाला विभाग तो काल मे भी है, तो उपचरित 
प्रदेश वाले विभाग को पायेंगे तो वह सिद्ध साधन ही है मायने है हो। उसको क्या सिद्ध करवा है ? 
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तो उत्तर में कहते है कि वात यह है कि परमार्थ से ही आकाशादिक के सब प्रदेशों का निश्चय है 
ये ये प्रदेशवान हैं, प्रदेशमय हैं भौर वे सदा अवस्थित प्रदेश हैं क्योकि एक द्वय होने से | वह 
आकाश एक द्रव्य है और उसके जो भी प्रदेद्व हैं अनादि अनन्त काल में सदा वहीं के वही अनन्त 
प्रदेश रहे । अवयव दो प्रकार के हुआ करते हैं, एक तो सदा अवस्थित के भवयव और एक अन- 
वस्थित के अवयव, याने जो पदार्थ सदा रहा करते हो उनके प्रदेश और जो सदा नहीं रहते, जंसे 
कपड़ा आदि तो वह अनवस्थित द्रव्य है, उसके प्रदेश तन्तु आदिक हैं, वे भनवस्थित हैं। अवस्थित द्रव्य 
के प्रदेश अबस्थित और अनवस्थित द्रव्य के प्रदेश अनवस्थित । यदि वस्त्र क्षादिक के अवयवी को भी 
अवस्थित मान लिया जाये तो वर्त्न भी अवस्थित वन बेढेंगे। कोई पदार्थ अनित्य हो, अस्थायी हो 
और उसके अवयव स्थायी रूप से मान लिये जायें यह तो विरोध क्री वात है। तो यह मातता कि 
यहाँ आकाश द्रव्य, धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य, एक जोव ये सब अवस्थित प्रदेश वाले हैं। सो आगे सूत्र- 
कार स्वय वतायेंगे कि इन द्रव्यों के कितने प्रदेश होते हैं । वहू सव अनादि सिद्ध रचना है। 
अतण्ड द्रव्य में प्रदेश प्रदेशों घाव व अवयव अवधवी भाव की जानक्वारी-अब यहा कोई 
शक करता है कि आकाश आदिक के प्रदेश अनादि से हैं, तो प्रदेश मे ओर उस द्रव्य मे प्रदेश प्रदेशी 
भाव वास्तव में कैसे बनेगा, क्योकि जैसे आकाश सदा से है, अन्त प्रदेशी है तो वहीं तो उसका 
सर्वस्व कहलाया । वास्तव में तो प्रदेश प्रदेशी भाव वहा ही हो सकता है जहाँ अवधव सादि हो। 
वहू द्रव्य भी सादि । जैसे कपडा किसो दित बता तो उस कपडे के अवग्रव भी किसी दिल बने । तो 
जो सादि हो ऐसे पदार्थ में तो अवयव बवयवों भाव को कत्पना बन सकती है, परन्तु जो अवस्थिति 
प्रदेश हो उन सब पदार्थों मे प्रदेश प्रदेशी भाव को कत्पना नहीं होती। इस शा के उत्तर मे 
कहते हैं कि आकाश एक द्रव्य है और वह अवादि से ही अवस्थित है। वात तो ठीक है मगर आकाश 
में यह बढा आकाश है यह छोटा भाकाज्, उसका महत्त्व भादि गुण जो अनादि से प्रयोग किया जा 
रहा है उसमे गुण-गुणी भाव वास्तविक कैसे सिद्ध होगा ? यदि कहा जाए कि गुण-गुणी लक्षण वना- 
कर वहा प्रदेश प्रदेशवान अवयव अवयवी ये सब सिद्ध हो जायेंगे तो ऐसे हो आकाश और आकाश 
के प्रदेशों में प्रदेश प्रदेशी लक्षण का योग बन जाएगा जिससे प्रदेश प्रदेशों भाव वन जाएगा। जैसे 
कि गुण-पर्यायवद्‌ द्रव्य । इस सूत्र के आंकाश आदिक़ के द्रव्य स्वरूप का लक्षण कह गया है इस 
प्रकार मह॒ृत््वादिक के बोब के लिए भी तो बताया है-दव्याश्रया निभ्ुुणा गुणा, ऐस्ता गुण का भी 
लक्षण बन गया । और वहाँ उन अवयवो का जो एकत्व परिणाम है सो प्रदेशी द्रव्य हैं, यह परदेशी 
का लक्षण बन गया । परन्तु काल द्रव्य तो एक द्रव्य है और वे तो असख्यात द्रव्य हैं, मो ज़ितने वे 
परिणाम हैं, जितने वे अवयव हैं वे असस्यात काल द्रव्य के अवयव है। एक-एक लोकाडाश के प्रदेश 
पर एक-एक कालापु द्रव्य अवस्थित हैं और उस्त एक-एक द्रव्य की अन्त पर्यायें अवयब होती है। 
व्यवहार काल व निएचय काल का सम्बन्ध व विश्लेषण -पर्याय इष्टि से भूत, वतमान, 
भविष्य की अनन्त पर्याें उस एक काल द्रव्य में बत जाती हैं। यदि ऐसा वे माता जाए याने एक- 
एक प्रदेश पर एक-एक काल द्रव्य ने माता जाए तो उस देश में रहने वाले जो अनस्त द्रव्य हैं परमाणु 
आदिक तो उन अन्त पदार्थों का परिणमत कैसे हो ” उस देश में रहने वाले जो कनत्त परमाणु 
आदिम हरव्प हैं उनके उतत-उस देश में अवस्थित काल द्रव्य हैं उनके समय नामक पर्ग्राय उनके बर्तने 
के कारण हैं। तो चूं कि काल के विभाग पग्मे जाते हैं. उससे सिद्ध है कि विभाग़ वाला कोई मुल्य 
माल अवश्य है और जो वह मुख्य कात् है सो ही काल द्रव्य है सो उन गतिसान ज्योतिषियों की 
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गति और ज्योति प्रतिभासन के निमित्त से काल का विभाग बन जाता है। काल दो प्रकार के माने 
गये हैं--(१) व्यवहार काल और, (२) मुख्य काल, उत्ें से व्यवहार काल का विभाग तो ज्योतिष्क 
गतिप्रभाकृत है जो क्रिया विशेष जाना जाता है, और मुख्य जो काल है, जिसका आगे वर्णन माएगा 
वहु अनादि निधन है।। प्रत्येक काल द्रव्य का एक एक प्रदेश है और वह स्वत सिद्ध है मौर अच्य द्वव्यो 
के प्रदेश स्वत. सिद्ध हैं। यहाँ कोई शका करता है कि मुख्य काल कुछ नही हुआ करते। सूर्या दिर 
की जो गति है उससे भिन्‍त कोई मुख्य काल नहीं है। और यो ही काल शब्द की उपपत्ति भी है । 
ऋलावों के समूह का ताम काल है और कलायें क्विया की अवयव है, और जहाँ अस्तिकायों का उप- 
देश है वहा पाचो ही अस्तिकाय आगम में बताये गये हैं। छठवा अस्तिकाय वहीं है। समाधान--ऐसा 
मतमाता अर्थ लगाना युक्त नहीं है क्योकि क्रिया का काल व्यवहार करना यह मुख्य काल के बिना 


हो नही सकता । जो यह सूर्य के गमत आदिक में क्रिया है ऐसी रूढि से जो काल का व्यवहार बनता 
है तो यह मुख्य काल के अस्तित्व को बताता है यह व्यवहार काल | जमे कोई खिलौना वनाता है-- 


गाय बनाता, घोडा बनाता तो खिलौना मे तो व्यवहार किया है मगर वास्तव में गाय हो, घोडा 
आदिक हो तब ही तो दूसरी जगह उसका व्यवहार बन सकता है। तो काल शब्द का अर्थ यह मानो 
-कह्प्पते क्षिप्यते प्रेयंतयेन क्रिया वद्द्रव्य स काल.,याने जिसके द्वारा प्रेरा जाए क्रियावों से द्रव्य वह 
काल द्रव्य है। काल का जो अस्तिकाय में नाम नहीं लिया गया उम्तका कारण है कि काल द्रव्य में 
प्रदेश का समृह नही है, समस्त काल एक प्रदेशी है। काल मे तो एक ही प्रदेश है इसलिये वह अस्ति- 
काय नहीं कहलाता । हाँ काल का अस्तित्व जरूर है। यदि इसका अस्तित्व न होता तो ६ द्रव्य न 
बताये जाते । तो कांल कोई द्रव्य है, उसकी जो पर्याय है वह समय है और उन समयो का जो 
व्यवहार में माना गया समय समूह है वह सब व्यवहार काल है। तो ज्योतिषियों के द्वारा यह काल 
विभाग किया गया है यह अर्थ सुसगत है। इस प्रकरण में यह बताया गया है कि'ज्योतिष्क देवो के 
विमानों की मनुष्यलोक भे नित्य गति के कारण काल का विभाग बनता है।तो अब यह जानना 
आवश्यक हो गया कि मनुष्यलोक के बाहर ज्योतिष्को को क्या स्थिति है ? उसी को प्रकट करने के 
लिये सूत्र कहते है । 
वहिरवस्थिता: ॥१४॥ 

मनुष्यलोक से बाहर ज्योतिष्छो को स्थिति-मनुष्यलोक से बाहर ज्योतिष्क विमान सब 
अवस्थित है, जहाँ है, वेही है, उनकी गति नहीं होतो ) यहा वहिः शब्द का अर्थ है बाहर । कहां से 
बाहर ” इसके लिए प्रकरण वाले सूत्र से नूलोके शब्द को अनुवृत्ति आती है। यद्यपि उस सत्र मे 
नलोके शब्द सप्तमी के एक वचन में आया है तो भी अर्थ के वश से विभक्ति का परिणमन हो जाता 
है। यहा पच्रमी विभक्ति में अर्थ होगा। यहा एक शका उत्पस्त होतो है कि जब पहले यह कह 
आये कि मनुष्यलोक मे नित्य गति वाले ज्योतिष्क विमान हैं तो इस ही वचन से यह सिद्ध हो जाता 
है कि नूलीक से बाहर ज्योतिषियों की गति नहीं है किन्तु अवस्थित हैं, फिर इस सूत्र के कहने 
की आवध्यकता क्या रही ” उत्तर मे कहते है कि अभी दोनो हो बातें असिद्ध थी याने मनुष्य- 
लोक से बाहर ज्योतिषियों का अस्तित्व है या नही और अवस्थित है या नही, दोनो हो अप्रसिद्ध 
थे तो उन दोनो की सिद्धि के लिए यह सत्र कहा गया है । यदि यह सूत्र ने कहते तो उत्त सत्र 
को अये इतना हो होता कि ज्योतिष्क ममुष्यलोक में ही हैं और नित्यगति वाले हैं थाने उमभे 
यह अर्थ लगता कि ज्योतिष्क देव है ही मे मे नित्यगति करने वाले प्रकरत 
सूरत फा भाव नही निकलता इस ० क्क कहे विज // 20% रो कक 
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अभी तक भवनवासी व्यस्तर बोर ज्योतिषी इन तीत निकायों के सम्बन्ध में वर्णन हुआ। 
अब च॒तुर्ध निकाय के देवों का सामान्य नाम बताने के लिए सूत्र कहते हैं। 
वँमानिका ॥१६॥ 
वेमानिक देवो के वर्णन में विमानों का कथने-अर्थात चतुर्थ निकाय के देव वैमानिक कहलाते 
हैं। वेमानिक शब्द का अर्थ है विमानों में बध्ने वाले। विमान कहते हैं वि, मान, वि मायने विशेष 
रूप से, मात मायने मानयन्ति याने अपने में स्थित रहने वाले जीवो को जो विशेष रूप से पुष्यवान 
मानें उन्हे विमान कहते हैं । अर्थात विशेष पुण्यवात जीव इस विमानों में आवास पाते हैं, ऐसा इसका 
अर्थ हुआ। इस सन से केवल एक नामका ही बोध नही हुआ, वह तो हुआ हो, किंतु साथ ही यह 
भी जानकारों मिलती है कि अब इसके बाद जो वर्णन किया जायेगा वह वेमामिक देवों के विषय में 
होगा, अतएवं यह सत्र अधिकार रूप भी समझा गया। ये विमान तोन प्रकार के होते--इन््धक, श्रेणी 
बद्ध ओर पुष्प प्रकीर्णक | इन्द्रक विमान सबके बीच में अवस्थित है, मानों वह इ्ध की तरह मध्य 
में अवर्िषत है इस.लिए उसका नाम इच्द्रक विमान रखा है। इस इच्धक विमान के चारो दिशाओं 
में आकाश प्रदेश को श्रेणों को तरह रहते हैं विमान । उतर विमानों को श्रेणी विमान कहते हैं भौर 
विदिशाओ मे फंले हुए पुष्पो की तरह अर्थात उतकी लाइन श्रेणी नही है। जहाँ चाहे अवस्थित है। 
ऐसा प्रकीर्ष पुष्प को तरह अवस्थित होने से उत्त विमान को पुष्प प्रकीएंक कहते हैं। अब वेमानिक 
देवो का भेद बताते के लिये स्‌ तर कहते हैं। 
कह्पोपपस्ता फहपातीताइच ॥१७॥ 
वेमानिको के कहपोपपस्न व कह्यातीत प्रकार-वैमानिक देव कल्पोपपन्न और कल्पातोत होते हैं 
वैमानिको के ये दो प्रकार हैं। जो कत्पो में उत्पन्न हो सो कल्पोपपत्ल और जो कल्पो से बतीत सो कल्पा- 
तीत | इन्ध सामातिक आदि जो १० प्रकार बताये गये हैं उत कलपताओ से सहित जो आवासह वे कल्पो- 
पपलत हैं। यहाँ भवनवासी आदिक का ग्रहण नही है, क्योकि इसमे कल्पातीतदेव नही होते । जहाँ कत्पा- 
तीतहै उसी निकायमे कह्पोपपन्‍्त को रूढि है। तो ये कर्पोपपत्न १६ स्वर्गों में होते है। और इससे ऊपर 
ग्रेवेयक आदिक में उनकी कल्पता नही है, अर्थात सभी अहिमिद् हैं। सामानिक आदिक मेद वही हैँ इस 
कारण से उनकी कल्पातीत कहते हैं। कल्पातीत के अर्थ में यह से शय मे लेना कि ग्रेवेयक, अनुद्िशि 
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अनुत्तर, ये कल्पना से माने गये फिर कह्प से अतीत कैसे ” इस कत्पनों की बात यहाँ नही, या इन 
कल्पनाओ के कारण उन्हें कल्पोपपन्त ने कहना, वयोकि कल्पोपपत्न का मतलब इन्द्रादिक १० बाल्पनाभों 
का है। नवग्रेवेयक आदिक मे इस्धादिक की कह्पना नहीं है, क्योकि वे सभी अहमिद्ध है। एक समान 
ऋद्धि वाले हैं अत. कल्पातीत है। अब इन वैमानिक [देवों का स्थान विशेष बताने के लिए सूत्र 
कहते हैं । 
उपयुं परि ॥१८॥ 
वैमानिक देवो के आवात स्थानों का सकेत--इन वेभानिक देवों का आवास ऊपर-ऊपर है याते 
ज्योतिषी देवों की तरह एक ही पटल मे तियंक रूप से अवस्थित हो ऐसा नहीं है तथा व्यन्तर देवो 
की तरह इनकी विषम स्थिति हो । जहाँ चाहे आवास हो, ऐसा भी नही है। इमीलिये सूत्र मे उपरि 
उपरि शब्द कहा है। यहाँ उपरि उपरि का अर्थ सम्रीप वाचक लिया जाता है अर्थात बीच में ओर 
मुछ रचना की गई हो या अन्य देव आते हो फिर भी ऊपर और जहां चाहे वेमानिक हो, ऐसा अर्थ न 
लेना कितु उत वैमानिको में ऊपर-अपर वैमानिक ही हैं। अन्य कोई नहीं है। इस कारण सामीष्य- 
वाचक यहां दो बार कहा गया है | यहाँ यह भी शका न रखना कि असरुयात योजन का इन कल्पो 
में अन्तर रहता है इसलिये सामीप्य ते कहना। यह शंका यो ठीक नहीं है कि भले ही अनेक योजन का 
अन्तर है एक कल्प से दूसरे कर्प में या स्वर्गों से ग्रवेयर में । ग्रं वेयक से और ऊपर अनुदिश मे, उससे 
ऊपर अनुत्तर में उन रचनाओं में अस्तर है एक दूसरे से, मगर हैं तो वेमानिक ही देव । वमानिक वैमा- 
मिक दे रह रहे है अन्य कोई बीच मे नहीं रहता। इस कारण तुल्य जाति की अपेक्षा अव्यवधान 
मात्ता है। 
सृत्न मे अपर-ऊपर कल्पो की अवस्थिति का अर्थ--अब यहाँ इस प्रसंग मे तीत बातें समझने 
को हैं। देव अथवा विमात अथवा करुप । सूत्र में तो बताया है कि ये सब अपर-ऊपर है तो ऊपर-ऊपर 
क्या है ? क्या ऊपर-ऊपर देव हैँ ” क्या ऊपर-ऊपर विमान हैं? क्या ऊपर कल्प हैं? इन तीन 
प्रश्नों के सम्बन्ध में क्रमश विचार करे । यदि यहाँ यह भें लिया जाय कि ऊपर-ऊपर देव हैं तो 
यह अर्थ इष्ट त रहेगा, क्योकि देव ऊपर-ऊपर ही क्यो ” ऊपर भी है अगल-बगल भी हैं। देवों का' 
ऊपर-ऊअपर रहना इष्ट भर्थ नही बताता है। यदि विमान अर्थ लिया जाय कि ऊपर-ऊपर विमान हैँ 
तो सब सब विभान ऊपर-ऊपर नही हैं। श्रेणो विमान तिरछे रूप से पाये जाते है भौर विदिशाओ मे 
पुष्प प्रकीर्णक विभान पाये जाते हैं इसलिये ऊपर-ऊपर विमान हैं। यह भी अर्थ यहाँ नही ठीक रहता 
है। तो करुप की बात विचारें कि ऊपर-ऊपर कल्प हैं तो यह अथे बैठता है अर्थात प्रथम कल्प के ऊपर 
द्वितीय कल्प है, उससे ऊपर तृतीय कल्प है। यो कल्पो का ऊपर-ऊपर अवस्थान सगत्त बैठता है । यहाँ 
एक शक्का होती है कि ऊपर जो सूत्र कहा गया है, जिससे कि कल्प शब्द को, अनुबृति की जा रही है 
तो वहाँ शब्द आया है कल्पोपपन्त | वह समास वाला पद है तो समास वाले पद मे से तोड करके 
कल्प शब्द कैसे ले लिया जा सकता है ? जिससे सूत्र का अर्थ बेठ सके कि ऊपर ऊपर-ऊपर कल्प है? 
समाधान मे कहते हैं कि समास भी हो तो भी अर्थ विधि से अपेक्षित होता है और उसका विशेषण से 
सम्बन्ध बन जाता है, क्योकि उसमे प्रश्न और उत्तर तो अन्तगंत हैं जैसे कहा यह राजपुरुष है तो वहाँ 
प्रइव तो अन्तगंत है। किसका पुरुष है ! उत्तर है कि राजा का पुरुष है। इसो तरह करपोपपन्त शब्द 
मे प्रइत है कि किसकी उपपत्ति हैं ? तो उसका उत्तर है कि कल्पो की उपपत्ति है। इसी कारण उसमे 


( रेप ) 


से कल्प शब्द की अनुबृत्ति मिल गई है। इससे भी अथे यह निकला कि कपर-ऊपर कप होते हैं इसी 
प्रकार कल्पानीतो में भी विमाव होते हैं तो यह जब प्रइव होगा कि कर्पातीतों में क्या होता है * तो 
वहाँ समझ लेना होगा कि विमान होते हैं । कह्पोपपत्ल में तो करुप होते हैं और कश्पातीतों में 
विमान होते हैं। जब यह बतलाते है कि कितने करुप विशनों में वे देव होते हैं? इसी के साथ कर्पा- 
तीतो का भी बताया जा रहा है। 

सोधमेशानसानत्कुमारमाहेखबरहमब्रहमोत्तरलान्तवकापिष्ठ शुक्रम ह॒ शुक्षशता रस हसा रेष्वान- 
तप्राणतयोराराध्युतयोनेवसप्रेव यकेष्‌ विजयवेजयन्तजयन्तापराजितेषु सर्वर्भसिद्धों च ॥(दो॥ 

१२ बल्प व १६स्‍वर्गों का निर्देश-सोधर्म, ईशान, सततकुमार, महेद्, अहम, बह्मोत्तर, 

लातव, कापिष्ठ, बक्र, महाशूक्र, शतार, सहुस्तार, आनत, प्राणत, आरण, अच्चुत, इत स्त्यों मे, नव- 
ग्रे वक्ो में नौ अनुदिशों में विजय, वेजयन्त, अपराजित विमानों में और सर्वार्थ सिद्धि में वेमानिक देव 
हैं। सुधर्मा नाम का इन्द्र है वह जहाँ रहता है उत्को सौधम कल्प कहते हैं। अथवा सौधम कल्प में 
आवास होने के कारण उस इच्ध का ताम सौवर्म है। दूसरे इस्र का ताम ईशान इद्ध है। ईशान का 
जहाँ निवास हो ऐसे कप को ऐशान कहते हैं। अथवा ऐशान स्वर्ग में जो रहे इस इद्ध को ऐशान 
कहते हैं। तीसरे इन्द्र का नाम सततकुमार इन्द्र है, उसका जहाँ तिवास है उप् कर्प को सानतकु-र 
कहते हैं। अथवा सानत्‌ कुमार स्वर्ग के सम्बन्ध से इन्द्र का भी नाम सानत कुमार है, चौथेवें इद्ध 
का नाम महेन्द्र है। उसका जहाँ निवास है, उसको माहेद्ध कल्प कहते हैं, अथवा माहेद्ध स्वर्ग के 
सम्बन्ध से इच्ध भी माहेन्र कहलाता है। ५वें इस का नाम क्रह्य है उसका जहाँ निवास है उस लोक 
को ब्रह्मलोक कल्प कहते हैं। इसी प्रकार उसके उत्तर मे ब्रह्मोत्तर कल्प है। छुठे इद्ध का ताम 
लातव इन्द्र है। उसका जहाँ निवास है वह लातव कल्प है अथवा लातव कल्प के सम्मस्ध से इन्द्र का 
भी ताम लातव है। इसके उत्तर की रचना को कापिष्ठ स्वर्ग कहते हैं। ७वें इच्ध का ताम शुक्र है। 
उम्रका जहाँ निवास है उसे शुक्र कल्प कहते हैँ अथवा शुक्र कल्प के सम्बन्ध से इस का भी नाम शुक्र 
है। इसके उत्तर में महाशुक्र नामक स्वर्ग है। पवें कश्प का नाम शतार है। उसमे रहने वाले इच्र को 
शतार इन्द कहते हैं। शतार स्वर्ग से उत्तर की रचता का नाम सहल्वार है। उसमे रहने वाले इस्द्र को 
सहख्तार इच्ध कहते हैं। €वें कल्प का वाम आनत है। उसमे रहने वाले इच्ध को आतत इच्ध कहते हैं। 
१०वें कल्प का नाम प्राणत है। उसमे रहने वाले इद्ध को प्राणत द्द्ध कहते है। ११वें कल्प का नाम 
आरण है। उसमे रहने वाले इन्द्र को आरण इच्ध कहते हैं। (२वें कत्प का नाम अच्युत है, उसमे 
रहने वाले इन्द्र को अच्युत इन्द्र कहते हैं। यहां यह जानना आवश्यक हैकि स्व तो १६ 
(सोलह) हैं और कल्प बताये गये हैं, १२ (बारह) ता इसका कर क्या है? इसका अथ यह है कि 
पहले के चार स्त॒र्गों मे तो एक-एक इन्ध है और अन्त के (खें, १४वें, १४वें, १छं स्वर्ग से एक-एक 
इब्ध है, इसलिये पहले के चार स्वर्गों के चार कत्प हैं, अन्त के चा। स्वर्गो के चार कत्प हैं और बीच 
के ८ स्व्गों के अर्थात्‌ (वें से लेकर १२वें स्वग तक के ८ स्वर्गों में क्रमश दो-दो स्वर्गों में एक-एक 
इद्ध है याने ४ इन्द्र हैं। प्रतीक तो सबके हैं ही इस प्रकार १३ इच्ध होते से १३ कल्प कहे गये हैं। तो 
इन स्वगो में १२ इच्ध हैं और १२ ही प्रतीद्ध हैं। 

स्वर्गों ते ऊपर ज्रेवेयकों को रचना व अनुदिक्ष अनुत्तर की रचना-इस्द्रो को दृष्टि से तो 

इसका नाम है कल्प, किस्तु जोडे-जोडे से इनकी रचना है वर्थात्‌ पहले दुसरेस्वर्ग को एक तल में 


( १३६ ') 


रचना है। तीसरे, चौथे स्वर्ग की एक तल में रचना है। इस तरह से ऊपर-ऊपर दो-दो स्वर्गो की 
एक तल मे रचना होने से ये ८ विभाग हुये, जिनके सालह स्व कहलाते । सोलह स्वर्यों से ऊपर 
ग्रैवयक है, ग्रीवा कहते है गर्दन को । जैसे लोक का तवशा बताया तो दोनो पर फैलाये हुये और कमर 
प्र दोनो हाथ रखे हुये ऐसे ७ लड़के एक के पीछे एक खडे किये जायें तो वह लोक की रचना की 
तरह हो जाती है। उस लोक रचना मे जहाँ गर्दन का स्थान है वहाँ जो वेमानिक हैं उनको ग्रैवेयक 
कहते हैं। ग्रीवा का दूसरा ताम कठ भी है । तो कठ के सम्बन्ध में इसका नाम ;वेकण्ठ भी कह सकते, 
जिसको अब आजकल वेकुंण्ठ कहने लगे । इन नवग्रेवेयकों मे जो अहिमिन्द्र रहते हैं बे अनेक सम्धर- 
रृष्टि है, अनेक मिथ्यार्थाष्ट है, ग्रं वेयको से ऊपर केवल सम्यर्शष्ट ही रहते हैं और ग्रेवेयक तक स्वर्गो 
में और इस ग्रैवयको में मिथ्यादष्टि भी है, सम्यर्दष्टि भी है। हाँ, इसका नियम है कि मुनिलिंग की 
तपस्या बिना ग्रेवथक में उत्पन्न नही हो सकते । भले ही वे मिथ्यारष्टि हो लेकिन व्यवहार में सम्थर- 
सृष्टि और व्यवहार आचरण मे धुनि धर्म पालन कर रहा हो वहु ही जीव मरकर ग्र॑वेयक में उत्पन्न 
होगा। ये ग्रेवेयक € जगहो मे है, अर्थात्‌ इनके पटल & है, एक के ऊपर दूसरा पटल, इस तरह ऊपर- 
ऊपर पटल हैं। उतमे रचता इसी तरह है जेसे सब पटलो की है। बीच मे एक इन्द्रक विमान और 
दिल्ला और विदिशा मे एक-एक विमान, इस तरह ६-६ विमानों के ६-६ पटल हैं इम नव-ग्रवयको से 
ऊपर अनुदिश विमान हैं। बनुदिश का एक ही पटल है, जिसमे बोच मे एक इस्द्रक है और दिशाओं 
विदिशाओ मे एक-एक विमान है। बनुदिश मे सम्यर्दष्ट जीव ही होते हैं इससे ऊपर अनृत्तर विमान 
हैं। अनुत्तर विमानों का एक ही पटल है, जिसमे कुल ५ विमान हैं, बीच मे सर्वार्थ सिद्धि है पूर्व, 
दक्षिण, पश्चिम ओर उत्तर दिशा मे एक-एक विमान है जिसके नाम हैं-विजय, वेजयन्त, जयन्त 


और अपराजित। 


सृत्रोकत पदों के एकत्रित [व विन्यस्त कहे जाने का रहस्प-यहाँ सूत्र की जो रचना है इस 
रचना मे १२ सवर्गों का तो एक पद दिया है और अन्त के चार स्वर्गों' भे १३वे, १४वें का एक पद, 
१५वे, १६ का एक पद, इस प्रकार देने से यह स्पष्ट होता है कि !झें, १४वें, और शव, ! वें 
स्वयं में श्रावक या मुनि उत्पन्न हो सकते हैं, अन्य कुधर्म की बडी तपस्या होने पर भी वे १२वे स्वर्ग 
से ऊपर उत्पल्न नही होते । यहा तवग्रेवयक उस शब्द को एक शब्द मे न लिखकर जो तब को अलग 
लिखा है इससे यह सिद्ध हुआ कि ६ अनुदिश भी हैं । इस सूत्र सर्वार्थसिद्धि शब्द का अलग ग्रहण जो 
किया गया है यामे अनुत्तर विमान ४ हैं, उत् पाचों मे चार के नाम अलग लिखे गये हैं और सर्वार्थ 
सिद्धि का नाम अलग लिखा है तो सर्वार्थ सिद्धि यह शब्द अलग लिखने से यह ध्वनित होता है कि 
सर्वार्थ सिद्धि में स्थित देवों का माहात्मय बडा है। सर्वार्थ सिद्धि के देव एक भवावतारी है, तो वहा 
से मरणकर मनुष्य ही होते हैं और उसी मनुष्यभव से मोक्ष चले जाते हैं, तो ऐसी कुछ विशेषतायें है 
जिससे सर्वार्थ सिद्धि शब्द को अलग कहा गया है। शेष के चार विमानों मे जघन्य स्थिति ३२ 
सागर है और उत्कृष्ट स्थिति ३३ सागर है, किन्तु सर्वार्सिद्धि मे जघन्य उत्कृष्ट भेद नही है सबकी 
आयु ३३ सागर हो है, वही जधन्य कहो, वही उत्कृष्ट कहो । जो प्रभाव सर्वायस्िदिध के एक देव का है 
बह इसके चार विमानो के देवो का भी नही है। ऐसी विशेषतायें बताने के लिये सर्वारयसिदिध शहद 
को अलग ग्रहण किया गया है। शृत्र रचना मे स्वर्गों के बाद अलग से ग्रेवयक शब्द देने से यह 


( १४० ) 


घ्वनित होता है कि कल्पोपपतल सोलह स्वर्गों तक ही है। उसके बाद फिर कल्पातीत है। अनुदिश 
बब्द का अथे है कि प्रत्येक दिशा में एक-एक विमान होता । तो बस एक ही पटल है। 
वैमानिक कर्प वे कश्पातीतों की ऊपर-ऊपर रचना का सक्षिप्त दिग्दशन-इससे ऊपर के 
सूत्र मे कहा गया था कि ये विमान ऊपर-ऊपर हैं। तो सोलह स्वर्गों तक तो दो-दो का सम्बन्ध लेना 
होगा अर्थात्‌ दो-दो स्वर्ग ऊपर-ऊपर चलते गये हैं। जेसे प्रथम दो कल्प हैं जिनमे दो स्वर्ग हैं, उसके 
ऊपर दो कर्म है जो तीसरे और चौथे स्वर्ग कहलाते हैं। उनके ऊपर एक कल्प है जिसमे दो स्व है 
श्वा और छठ्वा | उसके ऊपर एक कल्प है, जिनमे दो स्वर्ग हैं -४वा और पवा उसके ऊपर एक 
कल्प है जिसमे दो स्वर्ग हैं-शुक्र और महाशुक्र । उसके ऊपर प्वाँ कव्प हैं जिसमे दो स्वर्ग हैं शतार 
और सहख्तार । इससे ऊपर दो कह्प हैं जिनमे दो स्वर्ग हैं--(३वा और १४वां। उसके ऊपर दो करप 
हैं जितमे !५वा १६वा स्वर्ग हैं पहले के चार स्वर्गो मे और अन्त के चार खो में एक-एक इन्द्र है 
और मध्य के दो-दो स्वर्गों में एक-एक इद्ध है। जैसे दीच के ८ स्वर्गों में इस तरह रचता है कि 
बह और गह्मोत्तर स्वर्गों मे एक ही थहा इन्द्र है, लातव भर कारपिष्ठ स्वर्गों में एक ही तातव इर् 
है शुक्र और महाशुक्र स्वर्यों में एक हो शुक्र इस है, और शतार सहज्लार स्वर्गों भे एक ही शतार 
इद्ध है। शेष नीचे के चार और ऊपर के चार स्वर्गों मे पथक्भृथक्‌ एक-एक इस है। 
प्रथम कहप में ३१ पठलो में वेमानिकों के विमानों का निर्देश-इस भूमितल से जोकि यह 
रत्प्रभा पृथ्वी का ऊपरी भाग है इस भूमि से ऊपर ६६०४० योजन ऊंचे पहले दुसरे स्व का कल्प 
है। इन दोनो कर्पो मे ३१ पटल हैं। १-१ पटल में सब तरह के विभानों की रचना होती है। गिसके 
दीच में एक विमान चारो श्रेणियों में पक्ितवद्ध विमात और विदिशाओं में पते हुए विमाव। ऐसी 
रचना के इस पटल से कुछ ऊपर चलकर कुछ आकाश छोड़कर दूसरे पटल की रची है फिर तीसरे 
पटल की रचना है। ऊार-ऊपर चल चलकर पटल हैं कुल ऐसे ३१ पटल हैं और उन ३१ पटलों में 
हो सौवम स्व भी है (ऐशान स्वर्ग भी है, दक्षिण मे व पास के दोतो दिल्ञाओं में याने पूर्व और 
पश्चिम दिशा में और इनके बोच जितने विमान आयें वे सब ३१ ही पटलो में पहला स्वर्ग कहलाता 
है और उत्तर दिशा में व उन पटवो की दोनों विदिशा में व बोच में सभो में फैले हुए विमान ऐसे 
३१ पटल में जितने हैं वे सब ऐशान ख्ग कहलाता है। इन पटल के ताम इन्दुक विभातों के नाम 
पर रखे गये हैं, अर्थात बीच का जो विमान है उसका जो नाम है वही इन पटलो के नाम हैं। इन 
इन्दुक विभानों के नाम इस प्रकार हैं-कऋतु, चन्द्र, विमल, वर्गु, वीर, अर्ण, नन्दन, तलिन, 
लोहित, काचत, वचन, मास्तत्ञ, द्वीश, वेड्य, रुचक, रुचिर, अंक, स्फटिक, तेपनीय, मे, हारिद्र, 
पद्म, लोहिताक्ष, वंज्, नस्धावर्त, प्रभकर, पिष्टाक, गज, मस्तक चित्त और प्रभा। इस जम्बूद्दीप में 
जो बीच में भेर पद॑त है जिसका नाम रखा है मस्दर । उस्त मेर की जो चूलिका के ऊपर याने मेरे की 
झोटी का जो अग्र भाग है उसके ऊपर ऋतु विमाव है। जो पहले स्वर्ग के पटल के बीच में है, उस 
ऋतु विमान का और मेह की चोटी के ऊपरी भाग की अन्तर केवल एक बाल बराबर मोठाई है। 
इस ऋत विमान से चारो ओर दिज्ञाओं मे ४ विमानों की श्र।णया निकली हैं । प्रत्येक श्रेणा में ६२- 
दर विमान हैं। इस प्रकार पहले पटल में श्रेणी विमात २४८ श्रेणी विमान हैं। इस पहले पटल में 
विदिशाओं मे फैले हुए अर्थात क्रम से नही कितु कहो भी अवस्थित प्रकीणंक विमान है। इतने 
विमान एक पटल में हैं। इसके ऊबर दूसरा पदन है वहाँ बोच में चर विमाव है और उप्के चारो 
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ओर श्रेणियों में पहले पटल से १-१ कम है अर्थात ६१-६४! विमान हैं। फैले हुए भी विभाव हैं। इस 
तरह ऊपर के पटलो मे जैसे-जैसे ऊपर चढें तो १-१ विमान श्रेणियों में कम होते गये, और अन्त का 
जो पटल है, प्रभा नाम का, उसकी प्रत्येक दिशाओं मे ३२-३२ विमान हैं। 
सौधर्म इन्द्र के आवाप्त और परिवार का विवरण--अब यहाँ यह जानती चाहिए कि सौधर्म 
त्तामक इद्ध का निवास कहाँ रहता है । तो ऊपर का जो पटल है प्रभा नाम का उसको दक्षिण 
श्रेणी मे ३२ विमान है। उनसे जो १८वें तम्बर का श्रेणी का विमान है वह है इद्ध का आवास वाला 
विमान । इसी को ही सोधर्म कल्प का विमान कहा जाता है। यहाँ ही बहुत खास-सास इच्ध से 
सम्बन्धित रचनायें है। सौधम इन्द्र के कल्प विमान में तीन प्रकार के भौर विमान हैं जिनमे तीन 
प्रकार पाये जाते है -ताम उनके ये है-(१) स्वस्तिक (२) वद्ध माप और (३) विश्रुत। विश्व त 
नामक बाह्य प्रकारों में रहने वाले तो अनिक और पारिषद देव हैं, मध्य प्रकार में वर्द मान बाय- 
स्त्रिस देव हैं और इनका जो भीतरी प्रकार है स्वस्तिक, उसमे सौधम नामक इन्द्र रहता है, उसका 
यहाँ स्थान है। उस विमान के चारो दिशाओ में ४ तगर हैं, जिनके ताम है-काचत, भशोकमन्दिर, 
मस्तारऔर गहप । इस विमान के इन नगरों मे ३१ लाख विमान हैं। ३३ तरायस्विस है, ८४ लाख 
आत्मरक्ष हैं, ३ परिषद हैं, ७ सेसाएं है, ५४८ हजार सामानिक हैं, ४ लोकपाल हैं। इस सौधम के 
इन्द्र के ८ अग्रदेवियाँ हैं --जिनके नाम हैं-पत्मा, शिवा, सुजाता, सुलसा, अत्जुका, कालिन्दी, श्यामा 
और भान्‌ । अग्रदेवियों के अलावा ४० हजार प्रियदेवियाँ हैं।ये सभी देवियाँ और अग्र देवियाँ ५ 
पल्य की आयु वाली हैं, भर ये सब १६ हजार देवियों के परिवार सहित है। १-१ अग्न देवी और 
वल्लभिका ये सब १६-१६ हजार देवी रूपो का विकार करने मे समर्थ हैं। इन्द्र की जो ३ सभायें हैं 
जप्ते कि यहाँ भी रिसी सस्था में ३ सभायें होती है- (१) जनरल सभा, (२) प्रवन्ध सभा और (३) 
कार्यकारिणी सभा । इनमे उत्तरोत्तर सख्यायें कम होता स्वाभाविक है। ऐसे ही इद्धो की तीन 
सभाये है-(१) अन्तरग (२) मध्यम (३) बाह्य सभा। अन्तरग सभा का नाम है समिता। वहां 
५ पल्य की आयु वाले १२ हजार देव उस सभा के पारिषत्त (सदस्य) हैं। इन्द्र को जो मध्यम सभा 
है उसका नाम है चद्ध सभा । उसमे ४ पत्य की आयु वाले १४ हजार देव सदस्य हैं। सौधर्म इन्द्र की 
जो बाह्य सभा है उसका नाम है जातु । इसमे तीव-तीन पल्य की आयु वाले १६ हजार देव सदस्य हैं। 
भीतरी सभा मे रहने वाने प्रत्येक देवो को देवियाँ ७००-७०० हैं, उत्तकी आयु ढाई पल्य प्रमाण है। 
इन्द्र की मध्यम सभा मे जो देव हैं उन प्रत्येक देवो को देवियाँ छह-छह सो हैं, जितकों आयु दो पल्य 
की है। बाह्य सभा के प्रत्येक देवो की देवियाँ ५-४ सो हैं, जिनकी आयु डेढ़ पर्य प्रमाण है। सौधर्म 
इन्द्र की जो अभ्र देवियाँ हैं उनके भी तीन-तीन सभायें हैं. अन्तरग सभा में २०० देवियाँ है, मध्यम 
सभा में ६०० देवियाँ है और बाह्य सभा में ५०० देवियां हैं। इस तीनो ही सभाओ मे जो देवियां हैं वे 
ढाई पल्य की स्थिति आय वाली हैं! 
सौधम इस्द्र के अनोक व अनोकपरिवार क्वा वर्णन--सौधर्म इन्द्र की ७ सेतायें हैं उतत ७ 
सेनाओ के नाम हैं--पदाति, अश्व, गज, वृषभ, रथ, नरततकी और ग्रधर्व। इन देवो की प्रत्येककी भय 
एक पल्य प्रमाण है। और इनके जो प्रधान हैं, ७ सेनाओ के जो मुख्य है वह भी एक पहय आय 
वाली होती है। पदाति सेना मे जो मु्य है उसका नाम है वाय्‌ । यह वाय नाम का सेनापति ७ 
वक्षाओ के परिवार वाला है, याने कक्षा का अर्थ डिवीजन । पहली कक्षा मै ८४ लाख पदाति हैं दूसरी 
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कक्षा मे इससे दुगने हैँ, तीसरे में इससे दुगते हैं, ऐसी ७ सेनाओ तक ७ कक्षाओं तक दुगने दुगने 
पदातियों की संझ्या हैं। अष्वों की जो सेता है उसके सेनापति का नाम है हरि. और गज तेता 
के सेवापति का नाम है ऐरावत । वृषभ सेना का स्रेनापति है दामपरित, रथ सेना का सेनापति है 
मातुली । त्तकी सेना की जो महत्तरिका है उसका नाम है नोलाजना, गधवे सेना का महत्तर है बरिं- 
ध्टयशरक | इस तरह इन ६ सेनाओं की सल्या पदाति की संख्या के बराबर है ओर यह सब विक्विया 
के द्वारा की गई है। इन सभी सेनाओ मे देव हैं और उन देवों का रूप सुन्दर है मनुष्यों के आकार 
वाला है। बडे सुखी हैँ। इनको जब कमी वर्षों भे क्षुप्रा बेदना होतो है तो इसके कष्ठ से अमृत 
क्षरता है, ऐसी विशेषता के ये हैँ तो भी ऐसा ही कर्मों का उदय है, ऐसा ही नियोग है कि ये दव 
इन-इन प्रकार के रुपो के धारण करने मे नियुक्त हुआ करते है। तो यह जो सेना बताई गई हैं 
इतनी लम्बी लम्बी सस्या में यह सब विक्नियाक्ृत है, और प्रक्षत सेना में एक एक सेना की सल््या 
६०० है। उन प्राइत देवों की जो ६०० सस्या है उनके एक एक देव की छह छह सौ 4 वर्यां हैं। 
प्रत्येक देवी छह छह देवियों का रूप विक्रिया करने में समर्थ है। ये डंढ पत्य आय, वाली हैं। सातो 
ही सेनाओं के एक एक देव के छह छह क्षो देवियां हैं, वे उेंड पल्‍य आय वाली और ६ देवी रूप की 
विक्षिया करने में समर्थ हैं। 
सौधर्म इच्ध के भात्मरक्ष और आमियोग्य देवो का सपरिवार वर्णव--सोधर्म इन्द्र के आत्म- 
रक्ष ८४ हजार हैं उन सबकी आयु एक पत्य की है और एक-एक देव के दो-दो सो देवियां हैं। 
प्रतगेक देवी ६ देवी रूप की विक्रिया करने में समर्थ हैं। कुछ अधिक अर्थ पत्य की आयु है। यह तब 
सोधर्म इन्द्र का परिकर बताया जा रहा है। सोधर्म इस्द्र इन सब में प्रधान यो माने गये हैं कि तोर्ष- 
कर भगवान का गर्भ जन्म आदिक कल्याणक होता है, उत्त सब कल्याणकों की शोभा रचना प्रबन्ध 
मा यह मुश्तिया होता है। उसकी आज्ञा मे कृवेर आदिक सब अपना-अपना काम करने में नियुक्त रहा 
करते हैं। सौधम इद्ध के जो आभियोग्य देव हैं उनमे मुख्य देव का बाभ है बालक, इसकी एक पत्य 
की आय है और जम्बूदीप प्रमाण यात और विमान की विक्रिया करने मे समर्थ है इसके ६०० देवियाँ 
प्रहोक देवों ६ देवी रूप की विक्रिया करने में समर्थ है सबकी आावे-आधे पत्य की स्थिति है। 
सौधर्म इन्द्र के लोफपालो का तपरिवार वर्णण-सौधम इस्ध के ४ लोकपाल हैं जो प्रत्येक 

दिशाओ में एक-एक लोकपाल है। लोकपाल भी बहुत पुण्यवान देव है, इसके प्रति समस्त देवी का 

बड़ा आदर होता है। लोकपाल भी एक भवाव तारी होता है। वर्थातदेव मव छोड हे मनुष्यभव प्राप्त 

करता है यह और उसो भव से मोक्ष चला जाता है। तो पूर्व दिशा में स्वयम प्रभ विभात है, उसमे 

सोम ताम का लोकपाल रहता है, जिसकी ढाई पत्य की आय है उसके ४ हजार सामानिक देव हैं 

जोकि ढाई पर्य को आय, वाले है, ४ हजार देवियां हैं, वे भो ढाई पत्म की आय, की है। ऐसे ये 

सब ४ लोकपाल हैं, इत चारो लोकपालो की ४-४ अर देवियां हैं। वे भी ढाई पःय की भाय्‌ वाली हैं। 

इत लोकपालों के भी ३-३ समायें होती हैं जिनमे सोम नाम के लोकपाल की भीतरी सभा का वाम 

है इपाजिसे १० देव हैं जो सवापत्य की आय वाले हैं इसके मध्यम सभा का ताम है छा। इसमे 

४०० देव सदस्य हैं जो सवा पल्य की बाय वाले हैं इस लोकपाल की बाह्य सभा का वाम है पतुरता 

इसमें ४०० देव सदस्य हैं और सवा पतल्य की आयु वाले हैं। दक्षिण दिशा में वर्गेष्ट नामक विमाव 

है जिसमे यम नाम को लोकषपाल है जिसका वेभव आदिक सब सोम ताम के लोकपाल की तरह है। 


( १४३ ) 


पश्चिम दिशा में अंजन नामक विमान मे वरुण नाम का लोकपाल है, उसकी कुछ कम तीन पल्य 
को आयु है, इसकी तीन-तीन सभाये है। भ तरी सभा का नाम है ईपा । उसमे ६० देव सदस्य हैं, 
डेढ़ पल्य की आयु वाले हैं, मध्यम सभा का नाम है दा, जिसमें ५०० देव सदस्य है, कुछ कम डेढ 
पत्य की आयु है, इसकी बाहरी सभा का माम है चतुरगा, उसमे ६०० देव सदस्य है भर उनकी 
आयु कुछ अधिक आधे पल्य की है। तीनो ही सभाओं मे रहने वाले देवो की देविया हैं। शेष परिवार 
वैभव सोम नामक लोकपाल की तरह है। उत्तर दिशा में बल्यू नामक विमान मे वैश्ववण तामक 
लोकपाल है जिसकी आय तीन पल्य को है, उसकी भी तीन सभायें है। अन्तरग सभा का ताम है 
ईपा, उसमें ७० देव सदस्य हैं, डेढ पल्य को आयु वाले हैं, मध्यम समा का नाम रढा है, जिसमें ६०० 
देव सदस्य है, कुछ कम अद्ध पल्य की आयु वाले हैं। बाहरी सभा का नाम चतुरता है। उसमे ७०० 
देव सदस्य हैं, कुछ अधिक एक पत्य की आयु वाले है। तीनो ही सभाओ मे उनके देवो की जो आयु 
है उससे आधी आयु वाली देवियाँ है, शेष वेभव सोम वामक लोकपाल की तरह है। ये चार सोधर्म 
इन्द्र के लोकपाल हैं। इनके प्रत्येक की अप्सराये साढ़े तीव करोड की सख्या मे हैं। सोधर्म का जो 
इन्द्रक विमान है उस ३९वें पठल के श्रेणी विमान ४३७१ हैं और फंले हुये फुटकर विमान पुष्प 
प्रकोणंक विभाव ३१९४५६८ (इकतीस लाख पचातबे हजार पाच सौ अठठानवे) है। थे सारे विमान 
मिलकर ३२ लाख विमान हैं। यह सब सौधम कल्प का वर्णन है, उत ३१ ही पटलो में जितनी जो 
कुछ दक्षिण दिशा, पूर्वे दिशा, पश्चिम दिशा और इनके भीतर की जो कुछ रचना है वह सब सौधर्भ 
नामक स्वर्ग कहलाता है। 
द्वितीय कल्प ऐशान स्व के अधिपति ईशान इस्ध के परिकर का वर्णन--प्रभा नामक ३१ वे 
इन्द्रक विमान से उत्तर दिशा में ३२वें विमानों से शोभित जो !८ववाँ कल्प विमान है उसका स्वामी 
ईशान नामक इन्द्र है, उसका परिवार सोधर्म इन्द्र के परिवार के समाद है। उसके २८ लाख विमान 
हैं। ३३ त्ापस्त्रिश है, ० हजार सामानिक देव हैं। ईशान इन्द्र की भी तीन सभायें सात सेनाए हैं, 
८० हजार आत्मरक्ष चार लोकपाल हैं। ईशान इच्ध के ८ अग्र देविया. हैं जिनके नाम है-श्रीमती, सुत्तोमा 
सुमित्ना, वसुन्धरा, जघा, जयसेना, अमला और प्रभा। ईशान इन्द्र के ३९ हजार बह्लभिका हैं, ये 
बल्लभिकायें अग्र देवियों की तरह प्रिय हैं ओर अन्य देवियों से विशेष स्थान पाती हैं। इनकी आयु 
७ पत्य की है। ईशान इच्ध के भीतरी सभा का नाम समिता है जिनमे १० हजार देव सदस्य हैं 
जिनकी आयु ७ पल्य की है। ईशान इच्दर के मध्यम परिषद का ताम चच्धा है, जिसके सदस्य १२ 
हजार देव है। वे सब ६ पत्य की आयु वाले हैं। ईशान इन्द्र की बाहरी सभा का नाम जातु है 
जिसमे १३ हजार देव सदस्य हैं, उन सबकी ५ पल्य की आयु है। ईशान इन्द्र की जो ७ सैनाये हँ जे 
सेनाओ के जो प्रधान हैं उनके नाम इस प्रकार हैं--पदाति सेना का महत्तर है लघु पराक्रम । ब्व 
सेना का प्रधान है अमित गति, वृषभ सेना का प्रधान है द्रुमकात, रथ प्रेना का मह॒त्तर है, किन्तर 
गज सेता का प्रधान है पुष्पदन्त, गध्व सेना का प्रधात है गीतयशा और नतंकी सेना की महत्तरिका 
है सवेता | इत सब सेनाओ मे से पदाति सेना के प्रधान की ७ बक्षायें हैं, जिनकी पहलो कक्षा मे 
८० हजार देव हैं । दूसरी कक्षा मे इससे दूने हैं. इस तरह आगे दुने-दुने देव ७वी कक्षा तक होते हैं । 
शेष सैलाओ की विक्िया भी सस्यात हैं वे सब सेना के देव और उनके प्रधान कुछ अधिक एक पह्य 
की आयु वाले होते है । ऐशान स्वर्ग के दक्षिण दिल्ला में सम तामक विमाल से सोम नाम का लोकपाल 


( १४४ ) 


है, जिनकी आयु साढें चार पत्य की है। तीन सभायें हैं, जिनमे भीतरी त्न्ना में ६० देव सदस्य हैं, 
मध्यम सभा में १०० देव सदस्य हैं, वाह्य सभा में ६०० देव सदस्य है पश्चिम दिशा मे सर्वतोभद्र ताम 
के विमान मे यम नाम का लोकपाल है, जिसकी साढे चार पह्य की आयु है। शेष वर्णन सोम नामक लोक. 
पाल फी तरह है। उत्तर दिशा मे सुभद्र ाम के विमान में वरुण नाम का लोकपाल है, जिसकी आयु 
५ पत्य की है, उसकी भी तीन सभायें हैं। भीतरी सभा में ८० देव हैं, मध्यम सभा मे ७०० देव 
सदस्य हैं । बाह्य सभा में ८०० देव सदस्य हैं। पूर्व दिशा में अमित नामक विमान वैश्रवण तामक 
लोकपाल है | जिसकी आयु पोने पाच पल्य की है। उसके भीतरी सभा में ७० देव सदस्य हैं, मध्यम 
सभा मे ६०० देव सदस्य हैं, बाहरी सभा में ७०० देव सदरय हैं, ईशान इ्ध का थो मुख्य आभियोग्य 
है इसका नाम है पुष्पक | यह बालक के समान है और जम्बूद्वी१ प्रमाण यान विमान रूप विक्रिया 
करते मे समर्थ है। इस देव का यही नियोग है कि अपने स्वामी के विहार आदिक के समय किसी 
यान विमान आदिक की विक्रिया करते हैं। शेष सब कुछ वर्णन सौधर्म स्वर्ग की तरह जानना । इस 
तरह उत्तर भणी के विमान और आसपास के पौले हुये प्रकोणंक विमान इन सबका स्वामी ईक्षान 
इन्द्र है, जिसका वर्णन हुआ। यहाँ तक प्रथम और द्वितीय स्वर्ग का वर्णद समाप्त होता है। 
सानत्कुमार नामक तृतीय क्त्प तृतीय स्वर्ग के अधिपति सनत्युमार इस्ध के परिकर का 
वर्णन-३१वें पटल से ऊपर बहुत हजारयोजन ऊंचे, तीसरा, चौथा कल्प शुरू होता है, जिक्षका 
ताम है सानतृकुमार और माहेस्द्ध । उन दोनो स्वर्गों के ७ पटल हैं, जिनके इच्द्रक विमानों के नाम 
क्रमश. अजन, वकमाल, ताग, गरुण, लागल, बलभद्र और चक्र हैं। अजन विमान से चारो दिशाओं 
में चार विमान श्रेणियाँ निकली हैं और विदिशाओ मे फैलफुट प्रकोर्णंक विमान है, एक-एक विमान 
श्रेणी मे ३१ विमान है और इस तरह ऊपर के पटलो में एक-एक कम श्रेणी विमान होते गये हैं। 
दूसरे पटल के चारो ओर ३०-३० श्रेणी विमान हैं, तीसरे पटल में २६-२६ श्रेणी विमान हैं। इस तरह 
एक-एक कम होते चले गये हैं अन्तिम ७वें पटल तक। तीसरे, चौथे कल्प में ७ पटल हैं और उन 
पटलो में एक-एक इस्द्रक विमान है और चारो श्रेणियों में श्रेणी विमान हैं, उनका अन्तर याले एक 
विमान से दूसरे विमान तक का अल्तर लाख-लाख योजन है। इत पटलों मे जो अन्तिम पदल है 
उसका चक्र नामक इच्द्रक विमान से दक्षिण श्रेणी में सुशोभित १५ कल्प विमान हैं जो सौधर्स कल्प 
के विमान की तरह है। उसका अधिपृति सतत कुमार नाम का इन्द्र है। यह इस कल्प का दक्षिणेद्ध 
है। इसके १२ लाख विमान हैं, ३३ वरायस्त्रिश् है, ७२ हजार सामानिक देव हैं। तीन तभायें हैं, 
७ सैनायें हैं, ७२ हजार आत्मरक्ष हैं, चार लोकपाल हैं। इस तीपतरे इद्ध के ८ अग्न देवियाँ है जिनकी 
आय ६ पल्य की है। एक-एक अग्न देवी १४ हजार देवियों के परिवार सहित हैं भर वे ३२ हजार 
देवी के रूप विक्रिया करने में समय हैं। इस तृतीय इन्द्र के ८ हजार और वल्लभिकायें हैं, जिनकी 
भय ६ पत्य की है और ३२ हजार देवी रूप विक्िया करने में समर्थ हैं सनतृजुमार इन्द्र की जो तीन 
सभायें हैं उसमे से जो भीतरी सभा है, जिसका चाम समिता है उसमे ८ हजार देव पारिषत्त हैं, 
जिनकी आय साढे तीस सागर से कुछ अधिक है। मध्यम सभा का नाम चद्धा है, इसमे पारिषत्क 
१० हजार देव हैं जिनकी आयु कुछ अधिक साढे तीन सागर है। इस इच्ध के बाहरी परिषद्‌ जिनका 
नाम जातु है उस सभा में १२ हजार देव पारिषत्त है जिनकी आयु कुछ अधिक साढ़े तीन सागर है। 
भीतरी सभा मे जो देव हैं उसकी प्रत्येक की देवियाँ सात-सात सौ हैं, जिनकी आयु ४ पत्य की है। 
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मध्यम सभा के देव की प्रत्येक की छहु-छद सौ देविया हैं, जितकी आयू ५ परय की है। बाहरी 


सभा के देवों के प्रत्येक के पचि-पाच सौ देवियाँ है, जिनको आयु ५ पल्य प्रमाण है। तृतीय इस्द 
के भी ७ सेवायें है । प्रथम सेना पदाति है, जिसकी ७ कक्षायें हैं। पहली कक्षा में ७२ हजार देव 
हैं, दूसरे मे इससे ढुगुने, तीसरे मे इससे भी दुगने, इस तरह दुगने-दुगते ७वी कक्षा तक जानना 
चाहिए । तो इन सब और भी शेष की बची हुई ६ प्रेनाओ में उनके प्रधान है, बिनमे प्रत्येक 
प्रधान के ३०० देविया हैं, जिनकी ५ पत्य की आयु है। भात्मरक्ष देवों भे प्रत्येक के १००-१०० 
देवियां हैँ जिनकी आयु ५ पत्य है। इस तृतीय इन्द्र के आभियोग्य देव बालक विमान मे रहते हैं, 
जिनकी आयु साढें तीन सागर है, उसके ३०० देवियां हैं जिनकी आयु ५ पर्य है। 
समत्कुमार इन्ध के लोकपालो फा सपरिवार वर्णन--अव तृतीय इच्ध के लोकपाल का 
वर्णव करते हैं। ये लोकपाल सभी एक भवावतारी होते हैं। इनके निसगंत. ज्ञान और वेराग्य की 
आभा रहती है। साथ ही समस्त देवों कोआचरणत्याय आदिककी प्रेरणा करते रहते हैं, पूर्व दिशाओं 
में स्वयप्रभ विमान में रहने वाले सोम तामक लोकपाल हैँ, दक्षिण दिशा में वजेष्ठ बाम के विमान 
में रहने वाला यम नाम का लोकपाल है। पश्चिम दिशा मे स्वयंजन नाम के विमान में रहने वाला 
वरुण ताम का लोकपाल है, और उत्तर दिशा में वत्यु विमान में रहते बाला वेश्ववण ताम का 
लोकपाल है, इस लोकपाल के प्रत्येक के एक-एक हजार सामानिक देव हैं, एक-एक हणार देवियों 
है, चार अग्र देवियाँ हैं, तीन सभाये हैं, सोम और यम नाम के लोकपाल की आयु एक सागर की 
है और वरुण ताम के लोकपाल की आयु सवा सागर है। वैश्रवण नाम के लोकपाल को आय ढेढ़ 
सागर की है। सोम और यम इन दो लोकपालों की भीतरी सभा में ४०० देव हैं, मध्यम सभा मे 
३०० देव हैं। बाह्य सभा में ४०० देव हूँ भौर वरुण वाक के लोकपाल की भीतरी सभा में ४० देव 
है, मध्य सभा में ४०० देव हैं। बाह्य सभा में ५०० देव हैं, वेश्रवण नाम के लोकपाल की भीतरी 
सभा में ६० देव, मध्यम सभा में ५०० देव, वाह्य सभा में ६०० देव हैं, चारो ही लोकपालो 
की भीतरी सभा मे देवों की आयु तीन सागर है, प्रत्येक की १००-१०० देविया हैं ओर इनके ही चारो 
मध्यम सभाओो मे देवो की आयु कुछ कम तीन सागर है। प्रत्येक देव की ७० देषिया है। चारो ही 
वाह्म सभाओं मे जो देव हैं उनकी ढाई सागर की आयू है, प्रत्येक के ५० देविया है । इस प्रकार 
सावत्‌ कुमार नामक इस्द्र के वभव का वर्णन हुआ। 
महेन्द्र नामफ ततोय कल्प, तृतोय स्वर्ग फे अधिपति महेन्द्र एर्द्र के परिकर का बर्णन-- 
अब भहस्द्र तामक इन्द्र के परिवार और बेभव का वर्णन करते हैं। ठतोय करप के अन्तिम पटल 
के चक्र नामक इस्द्रक विमान से उत्तर दिशा में श्रेणीवद्ध विमानों मे २९ विमान मे सुयोभित १६ 
कल्प विमान हैँ, जिनका अधिपति महेंद्र नामक इच्ध है। उसके ७ लाख विमान हैं, ३३ वार्यस्त्िश 
है, ७० दजार सामाविक हैं, तीन सभायें हैं, ७० हजार आत्मरक्ष हैं, चार लोकपाल है, ८ भग्र 
देविया है, अग्र देवियों की आय (१ पत्य है, इसी प्रकार ८ हजार वल्मभिकायें भी हैं। उनकी भी 
हल त्तरह है । ये रानियां वस्तभिकार्य कितने परिवार पहित है, कितने रूप की 
वक्षिया कर सकती हैं यहू सब दृतोय इद्ध के अग्र देवियों और बल्तभिकाओ की तरह है। महेद्र 
अं पद की जो तीन सभाये हैं उनमे पते भीतरी मभा में ६ हजार देव हैं, मध्यम मभा में ८ 
एजार पये हुआर बाह्य सभा में ६० हवार देव हैं। इन तीनो ही सभाओं में देवों की आय, तृतीय 
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इन्ध को सभा के देवों की आय की तरह है। महेन्ध नामक इद्ध के ७ सेनायें हैं, जिनके प्रधान' का 
वर्णन ऐश्वान इच्ध के प्रधानो की तरह जानना । ७ सेनाओ मे पदाति सेना मे ७ डिव.जन कक्षा) 
हैं, उसकी प्रथम कक्षा में ७० हजार देव हैं, उससे दूने दूसरी कक्षा में हैं, उससे दूने तीसरी मे । 
इससे दुगने-दुगने वी कक्षा तक पाये जाते हैं। शेष सेनाओ मे भी इसी तरह प्रधाव आदिक जानना । 
जिनके प्रत्येक प्रधानो कौ ३०० देविया हैं जो ७-७ (सात-सात) पत्य की आयु वादी हैं, आत्मरक्षो 
को आयु कुछ अधिक साढ़े तीन सागर है । प्रत्येक आत्मरक्षो के १००-(०० देवियाँ है, जिनकी गाय 
प्रत्येक की ७ पत्य है। इस चौथे इन्द्र के भी चार लोकपाल हैं। दक्षिण दिशा में सोम लोकपाल है 
जो सम नाम के विमान मे रहता हैं। पश्चिम दिशा मे यम ताम का लोकपाल है जो सर्वतोभद्र ताम 
के विमान में रहता है। उत्तर दिशा मे वरुण नाम का लोकपाल है जिसका आवास सुभद्र नामक 
विमान में है । पूर्व दिशा में वेश वण नामक लोकपाल है, जिसका आवास स्मित विमान है। प्रत्येक 
लोकपाल के एक-एक हजार सामानिक देव हैं, एक-एक हजार देवियाँ है, चार अग्र रातिया है, तीन 
सभायें हैं। वंहण नामक लोकपाल की साढे तीन सागर आयु है उससे कुछ कम आय सोम और 
यम नाम के लोकपाल की है। मोम और यम लोकपाल की भीतरी सभा में ४० देव हैं, मध्यम सभा 
भें ४०० देव हैं, बाह्य सभा में ५०० देव हैं, वेश्रवण नामक लोकपाल की भीतरी सभा मे ६० देव हैं, 
मध्यम सभा में ५०० देव हैं, बाह्य सभा में ६०० देव हैं, वरुण नाम के लोकपाल की भीतरी सभा में 
७० देव हैं, मध्यम सभा में ६०० देव हैं, बाह्य सभा मे ७०० देव हैं। इन सभी लोकपालो की भीतरी 
सभा मे जो देव हैं उनके प्रत्येक के १००-१०० देवियां हैं। मध्यम सभा के देवों के प्रत्येक के ७० 
देवियाँ हैं, बाह्य समा के देवो के प्रत्येक के ५० देविया हैं। उन देवों का आयु करीब ३ सागर है। 
महेस्द्र ताम के इन्द्र का जो आाभियोग्य देव है उसका आवास पुष्पक विमान में है। इस आभियोग्य 
देव की आयु कुछ भधिक साढे_ तीन सागर की है। इस प्रकार तृतीय और चतुर्थ कल्प का वणन 
आ। 
हें ब्रह्म स्व का वर्णन--तृतीय, चतुर्थ कल्प के अन्तिम पटल से ऊपर बहुत लाख योजन ऊचे 
बरह्मतोक व बह्मोत्तर कल्प हैं। इन कल्पो के चार पठल हैं, जिन पटलो के इन्द्रक विमान के 
नाम हैं, अथवा उन्ही तामो से पटल के ताम है-अरिष्ट, दव समित, ब्रह्म और बह्ोत्तर। १३ले 
पटल के इन्द्रक विमान से चारो दिशाओं मे चार विमान श्रेणियाँ निकली हैं, प्रत्येक दिशा में २४ 
विमान है, वि दशाओ मे फैले हुये प्रकी्णंक विमान हैं, इससे ऊपर के पटल मे श्र थी के विमानों में 
एक कम है अर्थात्‌ २३ है, उसके वाद तोसरे पटल में २२ हैं, चौथे पटल मे २१ हैं। उन पटलो का 
अन्तर बहुत लाख योजन है। इनके अन्तिम पटल के इच्ध्रक विमान से दक्षिण की श्र णी जो २१ 
विमानों से शोमित है उसमे !रवा जो कल्प विमान है, उसका अधिपति बहा नाम का इद्ध है। 
उसके विमान कुछ अधिक २ लाख हैं, ३३ तायस्तिश हैं, १६ हजार सामातिक हैं, ३ समायें हैं, ७ 
सेनाये हैं, ३६ हजार आत्मरक्ष हैं, चार लोकपान हैं। पदुमा आदिक ८ बग्र रानियाँ हैं, जिनकी आयु 
१३ पत्य की हैं और प्रत्येक बग्र रानी का परिवार ४ हजार देविया हैं। इस इच्ध के २ हजार वत्ल- 
भिकायें हैं, जिनकी आयु १३ पत्य की है। प्रत्येक अग् रानी तथा बल्लमिका रा ४ हजार देवो स्पो की 
विक्रिया करने मे समय है। इस इन्र के तीन परिषद हैं, जिनमे भीतरी परिषद में ४ हजार देव हैं, 
जिलकी ८ सागरआयुहै । भीतरी परिषदके देवो के प्रत्येक के १०-५० देविया हैं, मध्यम परिपदके देवी 
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के ४०-४० देवियां है, वाहरी परिषद के देवो के ३०-३० देविया हैं। बहा रन की ७ सेनायें हैं, जिनके 
प्रधान साढे सात सागर की आयु के हैं, उनमे पदाति सेना के प्रधान हैं वायु, जिसकी ७ कक्षायें 
हैं। पहली कक्षा में ३६ हजार देव है, दूसरे मे इससे दुंगुने है, तीसरी मे इससे दुयुने हैं, यो ढुगुने-दुगुने 
७वी कक्षा तक है। इस सेना प्रधान के परिवार में ढाई सो-हाई सौ दंवियाँव चार-वार अग्र देविया 
हैं, बात्मरक्ष देव की भाय्‌ साढे सात सागर है और प्रत्येक आत्मरक्ष के ५० दवियाँ है। इस इच्ध का 
भी बालक नामक आधभियोग्य देव है। इस इन्द्र के पूर्व आदिक दिश्ञाओं भे चार लोकपाल हैं। सोम 
नाम का लोकपाल स्वयप्रभ विमान से रहता है। यम्र नाम का लोकपाल बरज्येष्ठ विमान में रहता 
है। वरुण नाम के लोकपाल का आवास स्ववजन विमान है। वैश्ववण तामक लोकपाल का आवास 
लल्गु विमान॑ है, उत प्रत्येक लोकपालो के ५०० सामानिक हैं। चार अग्र देविया हैं, साढे सात सागर 
की आयु का घनद लोकपाल है। उससे कम भायु वरुण लोकपाल की है, उससे भी कम आयु सोम 
तथा यम लोकपाल की है। इस लोकपाल की भो तीन-तीस सभागे होती हैं जितमे सोम यम लोक- 
पाल की भीतरी सभा में ३० देव हैं, मध्यम सभा में २०० देव है, बाह्य सभा मे ३०० देव हैं। वरुण 
मामक लोकपाल को भीतरी सभा में ४० देव है, मध्यम सभा में ३०० देव हैं, बाहरी सभा में ४० - 
देव है। वैश्रवण के लोकपाल की भीतरी सभा में ५० देव हैं, मध्यम सभा में ४०० देव हैं, बाह्य सभा 
में ४०० देव हैं, भीतरी सभाओ मे इन चारो मे जो देव हैं उनकी आय ८ सागर है, मध्यम सभा के 
देवो की आय, कुछ कम ८ सागर है। बाहरी सभा के देवो की आय साढे सात सागर है। भीतरी 
सभा के दवो की देवियाँ ५०-५० है, मध्यम सभा के देवों की देवियाँ ४०-४० है, बाह्य सभा के देवो 
की देवियाँ ३०-३० हैं। यहां तक व्ह्म स्व का वर्णन हुआ। 
ब्रहमोत्तर स्वर्ग का वर्णत--इसी पाचवे कल्प में ब्द्योत्तर स्वर्ग भी है जिसके अम्तिम पटल 

के उत्तर श्रेणी के २१ विमानों में जो (सवा कहप विमान है उसका अधिपति बद्योत्तर ताम का 
प्रतीर्द्र है, जिसके कुछ कम २ लाख विमान हैं ३३ त्रायस्त्रिश् देव हैं, ३२ हजार सामानिक देव है। 

३ सभाय॑ है, ७ सेनाय हैं, ३२ हजार आात्मरक्ष हैं, ४ लोकपाल हैं, ८ अग्र रानियाँ हैं, जिनकी भाव 

१५ पत्य प्रमाण है। २ हजार वहलभिकायें हैं इसकी भी आय १५ पत्य है। बह्मोत्तर प्रतीद् के 
भी तीन सभाये है। भीतरी सभा में २ हजार देव हैं, मध्यम सभा में ४ हजार देव हैं और बाहरी 

सभा में ६ हजार देव है। इन परिषदों का परिवार आदिक वर्णन ब्रह्म न की तरह समझना, 

इसका भी परष्पक गाम का आभियोग्य देव है। इस प्रतीन्ध की भी ७ सेनायें हैं, जिसमे पदाति सेना 
की प ली वक्षा में ३२ हजार देव हैं अगलो कक्ष मे दुगुने-दुगुने देव हैं, इनके भी दक्षिणादिक दिशाओं 
में सोम आदिक चार लोकपाल हैं, जितका परिचय ब्रह्म द्ध के लोकपाल की तरह है। यहा तक 

पूर्वे कल्प का वर्णन समाप्त होता है । 

लांतव फ्ापिष्ठ स्वर्ग का वर्णन--इस करप के अन्तिम पटल के विमात्र से लाखो बोजन 

ऊपर लातव और कापिष्ठ ताम का कर्प आता है इस कर्प में दो पटल हैं जिनके नाम हैं ब्रह्म हृदय 

और लातव । आखिरी पटल मे जो लातव ताम का इन्द्र विमान है उसके दक्षिण श्रं णी मे १६ 

विमान हैं जिनमे श्वाँ जो कल्प विमान है, इसका अधिपति लातव नाम का इन्द्र है, जिसके कुछ 

अधिक २५ हजार विमान हैं, ३३ त्रायस्त्रिश देव हैं, २४ हजार सामानिक हैं, ३ समाय हैँ, ७ सेनाये 

है, २४ हजार आत्मरक्ष हैं, ४ लोकपाल हैं, ८ अग्र सानिया हैं. जिनकी आय १० पत्य की है, प्रत्येक 
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अग्र रानी २ हजार देवो के परिवार सहित है, अन्य भी ५०० बरलभिकायें हैं। इस इन्ध की भीतरी 
सभा में एक हजार देव है, जिनकी भायु प्रत्येक की बुछ अधिक १० सागर है। इनके प्रत्येक के ८७ 
देवियाँ है, मध्य सभा में २ हजार देव हैं। प्रत्येक फी आयु कुछ कम १० सागर है और देविया ७५- 
७३ हैं। बाहरी सभा में ४ हजार देव हैं जिनकी आयु मच्यम परिषद के देवों की आयु मे कुछ कम 
है। प्रत्येक देव के ६३ देवियाँ हैं। इस लातव इन्द्र के बालक ताम का आभियोग्य देव हैं और ७ 
देवियाँ है, इनकी ७ सेनायें है, जिनके प्रधान की आयु मध्यम परिषद के देव की आय के समान है। 
सबसे प्रथम वक्षा में २४ हजार देव हैं, उससे दुगुने-दुगुने ७वी कक्षा तक समझता । प्रत्येक सेना 
प्रधान के ६०-६० देवियाँ हैं। इम इच्ध के भी पूर्व आदिक दिशाओं में ४ लोकपाल है, उनके प्रत्येक 
लोकपाल के ४०० सामानिक देव हैं। २४० देविया हैं, चार अग्र देवियाँ हैं, तीन समायें हैं, इन लोक- 
पालों के भी तीन-तीन सभायें हैं, जिनमे सोम और यम लोकपाल की भीतरी सभा में २० देंव हैं, 
मध्यम सभा में १०० देव हैं। बाहरी सभा में २०० देव हैं, वश्ण नामक लोकपाल की भीतरी सभा मे 
३० देव हैं, मध्य सभा में २०० देव हूँ, बाह्य सभा में २०० देव हैं, वध्वण नोकपाल के भीतरी सभा 
में ४० देव है, मध्य सभा में ३०० देव हैं, बाह्य सभा में ४०० देव हैं, भीतरी सभा के देवों की आयु 
१३ सागर है, मध्य सभा के देवो की आयु कुछ कम ११ सागर है, बाहरी सभा के देवों की आयु 
उससे कुछ कम है । इन तीनों सभा के देवो की देवियाँ क्रम से २५, २० और १ हैं। 
कापिए् स्व का वर्शन-छठे करप के द्वितीय पटल के लातव नामक इस्द्रक विमान से उत्तर श्रेणी में 
जिसमे!१६ विमान हैं, वहाँ श्वाँ कव्प विमान है। उसका अधिपति कापिष्ठ लाम का प्रतीद्ध है। जिसके 
बुद्ध कम २४ हजार विमान हैं, ३३ त्ायस्त्रिश् देव हैं, २२ हजार सामानिक हैं, तीक सभायें हैं, ७ 
सैतायें हैं, २९ हजार आत्मरक्ष है, चार लोकपाल हैं, ८ अग्र रानियाँ हैं, पाँच सौ बल्लभिकायें हैं, ये 
सब्र देवियां (६ पत्य की आयु की है। तभी सेनाओ की प्रथम कक्षा मे २१ हजार देव हैं। शेप सब 
वर्णन लातव इन्द्र की तरह जानना । 
शुक् महाशुक्र स्व का वर्षव--लातव पटल से लाखों योजन ऊपर महाशुक्र नाम का पटल 
है। यह «वां कहप है जिसमे शुक्र और महाशुक्र नामक स्व है। महाशुक्र पटल का महाशुक्र इन्रक 
विमान है, इस इन्द्रक विमान से दक्षिण श्र णी में जिसमे कि १८ विमान हैं उसमे (शवाँ विमान करप 
विमान है उसमे शुक्र गाम के इत्र का आवास है। इस शुक्क नामक इच्ध के कुछ मधिक बीस हजार 
विमान है, ३३ त्रायस्त्रिद्ञ देव हैं, चौदह हजार साम्गनिक देव हैं, तोन सभाये हैं, ७ सेवायें हैं, (४ 
हजार आत्मरक्ष हैं, ४ लोकपाल है, पद्‌मा भादिक ८ अग्र देवियाँ हैं। जिन देवियों की परिवार द्स 
हजार देवियां हैं । शुक्र इस्ध की वत्लभिकाए ढाई सौ हैं। प्रत्येक वल्लभिका और बग्र देवी २१ पत्य 
मी आयु वाली है, २ हजार देवी रूप अथवा २०१६ देवी रूपो को विक्िय्रा करने मेवे समर्थ है। इस 
शी भीतरी सभा में पाँच सौ देव १४ सागर की आय वाले हैं। उनमे प्रत्येक के ४३ देवियाँ हैं। मध्यम 
सभा में एक हजार देव हैं जिनकी कुछ कम १४सागर आय, है, उनमे प्रत्येक की ३८ देवियाँ हे, 
बाहरी सभा में २ हजार देव हैं, जो मध्यम सभा के देवों को आय, से कुछ कम भय, वाले हैं, इम 
देवो में प्रत्येक देव की ३४ देवियाँ है। ७ सेनाओ में जो उनके प्रधान हैं, उनकी भाय्‌, वाहरी सभा 
के देवों की आय के समान है। उन सवकी प्रथम कक्षा में १४ हजार दे व है, प्रत्येक दंव के पचास 
दे वियां है । अगली-भगलो कक्षा मे दो की दुगुनी-दुगुनी संख्या है। शुक्र इच्ध का बालक नामक 


( (४६ ) 


आभियोग्य दे व है। पूर्व आदिक दिशाओं मे पहले की तरह सोम आदिक ४ लोकपाल है । इनकी 
भी तीन-तीन सभाये है । सोम व यम लोकपाल को भीतरी सभा से ८६ व है, मध्यम सभा मे 
पचास दे व है, बाह्य सभा में सौदेव है । यह वर्णत सोम और यम लोकपाल का है। वरुण की 
भीतरी सभा में बीस देव है, मध्यम सभा में सो दंव बाह्य सभा में दो सौ दं व है । वैश्रवण की 
भीतरी सभा मे बीस देव है, मध्यम सभा में दो सो दंव और बाहरी सभा में तीन सो देव है । 
भीतरी सभा के देवो की आय, १५ सागर है, मध्यम सभा के देवों की आय कुछ कम १५ सागर 
है। बाहरी सभा के दे वो की आय साढ़े चौदह है, इनकी देवियों की संख्या क्रम से बीस-पच्धह 
और दस है। यह शुक्र नाम के स्वर्ग का वर्णव है। 
महाशुक्व स्वर्ग का वर्णन--भव महाशुक्र स्वर्ग कहाँ है यह बतलाते है । महाशुक्र इच्धक 
विमान से उत्तर श्रेणी में जहाँ कि १८ विभान हैं, उनमे १४वाँ कल्प विमान है जिसका अधिपति 
महाशुक् नामक प्रतीच््र है, जिसके विमान कुछ कम बीस हजार है, ३३ त्ायस्त्रिश है; १३ हजार 
सामानिक है, ३ सभाए है, ७ पेनाए है, १३ हजार आत्मरक्ष है, ४ लोकपाल है, श्रीमत्ती आदिक 
८ अग्न रानिया है ढाई सौ वल्लभिकाए है, जिनकी आय २३ पल्य की है, शेष वर्णन शुक्र स्व की 
तरह जानवा । तीनो सभाए , ७ सेताएं इन सबका वर्णत शुक्र स्वर्ग की तरह जानता । सेताओ की 
प्रथम कक्षा भें १२ हजार देव है आगे दुगने-दुगने हैं। आत्मरक्ष देवो का व पुष्पक नामक आधि- 
योग्य देव का वर्णन शुक्र स्वर के आत्मरक्ष व बभियोग्य की तरह का है, दक्षिण आदिक दिक्ञाओं 
में सोम आदिक चार लोकपाल है, जैसे शुक्र स्व को बाहरी सभा मे देवों की जो आय, है उतनी 
आय वरुण लोकपाल की है उससे कुछ कम आय वैश्रवण लोकपाल की है, उससे कुछ कम आय 
सोम और यम लोकपाल की है। इस तरह यह शुक्र महाशुक्र स्वों वाले ७वें कल्प का वर्णन हुआ। 
शतार स्व का वर्णन--अव इस महाशुक्र पटल से लाख योजन ऊपर सहझ्ार नाम का एक 
पटल है, जिसके दक्षिण में श॒तार स्वर्ग है और उत्तर दिशा में सहस्नार स्वर्ग है। सहस्तार इच्धरक 
विमान से दक्षिण में जिसमे कि १७ विमान हैं, उनसे ध्वाँ कश्प विमान है, जिसका अधिपति शतार 
नाम का इन्द्र है, जिसके कुछ अधिक ३ हजार विमान हैं, ३३ तायश्थिश हैं, चार हजार आत्मरक्ष 
है, वार लोकपाल है , पद मा आदिक ८ अग्र रानियाँ है, जिनकी आय २५ पल्थ की है। प्रत्येक अग्र 
दंवी पाँच सौ दं वियो के परिवार सहित है। जो १२ हजार देवी रूप को विक्रिया करने मे समर्थ 
है। इस इच्ध के ६९ बल्लमिकाए है, अग्न रानियो की तरह इनको आय और विक्निया है, इस 
इन्द्र की भीतरी सभा में ढाई सौ देव है जिनकी आए कुछ अधिक १६ सागर की है। वहां प्रत्येक 
देव की २१-२१ द वियाँ है, मध्यम सभा मे पाँचसों देव है, जिनकी आय भी कुछ कम १६ 
सागर है, प्रत्येक दं व को १८ दे वियाँ है, बाहरी सभा में एक हजार देव है, लिनकी आय मध्यम 
सभा के दे वो की आय, से कुछ कम है। इस दंवो के प्रत्येक के १५-१४ देविया है, ७ सेनाओ के 
प्रधाव की आय बाहरी सभा के द॑ वो की आय के समान है। सेना की प्रथम कक्षा मे ४ हजार देव 
है, जिनके प्रत्येक के चालीस-चालीस द॑ वियाँ है । पूर्व आदिक दिशाओ में त्ोम आदिक चार लोक- 
पाल है, जिनमे वैश्रवण लोकपाल की आय बाहरी सभा के देवो की आय के बरावर है। उससे 
कम आय वरुण नामक लोकपाल की है, उससे कम आय सोम तथा यम लोकपाल की है। सोम 
और यम लोकपाल की भीतरी सभा मे ५दंव हैं, मध्यम सभा में १५ देव है, बाहरी सभा मे 
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पचास देव हैं। वरुण नामक लोकपाल की भीतरी सभा में दस देव हैं। मध्यम सभा में पचास देव 
हैं, थाहरी सभा में सौ देव हैं, वेश्रवण तामक लोकपाल को भीतरी सभा में पद्वह देव हैं, मध्य सभा 
में सो देव हैं, वाहरी सभा में २०० देव हैं, सभी के भीतरी सभा के देवों की आयू संत्तरह सागर है, 
सध्यम सभा के देवो की आयु कुछ कम सत्तरह सागर है, बाहरी प्रभा के देवों को आयु साढे सोलह 
सागर है, उन तोनों सभाओ के देवो की देवियाँ क्रमश. पत्रह, दस भौर पांच हैं। यह शतार स्वर्ग का 
वर्णन हुआ । 
सहुस्तार स्वर्ग का वर्णन--सहस्तार इस्द्रक विमान से उत्तर श्रेणी मे जिसके कि सत्तरह विमान 
है, उसमे €वें तम्बर का कल्प विमान है, जिसका अधिपति सहृक्षार नामक प्रतीद्ध है, जिसके कुछ 
कम तीन लाख विमान हैं। ३३ बायस्त्रिश हैं, दो हजार सामानिक हैं, ३ सभाएं हैं, ७ सेताए हैं, 
२ हजार भात्मरक्ष है, चार लोकपाल हैँ, श्रीमती भादिक ८ अग्र रानियां हैं, जिनकी आयु २७ पल्य 
की है, शेष वर्णन शतार इच्ध की तरह है। परिषद, आत्मरक्ष, अनीक आभियोग्य इन सबका वर्णन 
शतार इन्द्र की तरह है। अन्तर सिर्फ इतना है किसेताओ के प्रथम कक्ष में २ हजार देव हैं, 
दक्षिणादिक दिशाओं में प्रोम आदिक चार लोकपाल हैं, उत्के प्रत्येक के २०० सामानिक हैं। ६० 
देवियाँ हैं, चार भग्र रानिया है, तीन सभाए है, शेष वर्णन शत्तार इद्ध की तरह है। शतार इस् के 
बाहरी सभा के देवो की आयु के समाव वरुण लोकपाल को आयु है। उससे कुछ कम घतद भर्थात्‌ 
वेश्रवण लोकपाल की है। उससे भी कुछ कम आयु सोम और यम्र लोकपाल की है। इन सबका वर्णन 
शतार इन्द्र की तरह जानना । _ 
आनत्त प्राणत आरण व अच्युत स्वर्गंबासी देवों का वर्णत-सहत्ार तामक इन्द्रक विमान 

से अथवा पटल से लाख योजन ऊपर भानत, प्राणत, आरण और अच्युत कल्प है, जिनके ६ पटन हैं, 
जिनके ताम हैं -आानत, प्राणत, पुष्पक, सातक, आरण और अच्यत। पहला पटल है आनत उत्तके 
इद्धक विमान का नाम है आनत । इस विमान से चारो ही दिशाओं में चार विमान श्रेणियाँ निकली 
हुँ भर विदिशाओं में प्रकीर्णंक विमान है। इसमे प्रत्येक विमान श्रेणी भें सोनह श्र णी विभान हैं। 

इसी प्रकार ऊपर के ५ पटलो में एकःएक श्रेणी विमान कम होता चना जाता है। आारण अच्युत 

विमान पे दक्षिण श्रेणी में जिसमे कि ग्यारह विमान हैं उसमे छठ कल्प विमान है। उसका सर्धि- 
पति आरण ताम का इन्द्र है, जिसके तीत सौ पचास विमान है, ३३ त्ायस्थिश देव हैं. एक हजार 

सामानिक हैं, तीन सभायें हैं, ७ सेनाए हैं, एक हजार आत्मरक्ष हैं, चार लोकपाल हैं, पदमा आदिक 

८ अग्र रानियां हैं, जिनकी आयु ४८ पत्य की हैं। प्रत्येक अग्र रानी २४० देवियों के परिवार सहित 
है वह दस लाख देवी रूपो की विक्निया मे धर्थ है। इस इत्र की बल्लकामिकाए पद्धह हैं जिनकी 

आय र विक्िया अग्र रानियो की तरह है। इस इस्र की भीतरी सभा में एक सौ पच्चीस देव हैं, 

उनके प्रत्येक की दस-दप्त देधिया हैं, जिनकी आयु कुछ अधिक बीस सागर की है। मध्यम सभा मे 

दो भी पचास देव हैं, जिनके प्रत्येक की ८ देवियाँ हैं, जिनको आयु कुछ कम इक्कीस सागर को है। 

बाहरी सभा में पाच सो देव है , जिनकी आयु साढ़े उल्तोस सागर की है। प्रत्येक के ६-६ दे विया 

है । पेनाओ की प्रथम कक्षा में एक हजार दंव है । इत सभी देवों के तथा उनके प्रधानों के प्रत्येक 

के तौस-तीस दो विया है। आत्मरक्ष दंवों की व आाभियोग्य दव की मध्यम सभा के देवों की आय 

मे कुछ कम आय है। तीस देविया है। पूर्व आदिक दिशाओं में चार लोकपाज है जिनके प्रत्येक 
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के सौ सामानिक हैं ३२ देविया है, चार अग्न रानिया हैं। तीन सभायें हैं, बाह्य सभा के देवो के 
समान वैश्रवण की आयु है। इमसे कम वरुण की उससे कम सोम और यम लोकपाल की है। सोम 
और यम तामक लोकपाल की भीतरी सभा मे ३ देव है । मध्यम सभा में १२ और बाह्य सभा में २५ 
देव है। वरुण लोकपाल की भीतरी सभा मे ४ देव, मध्यम सभामे २५ और बाह्य सभा में ५० देव हैं। 
वेश्रवण लोकपाल की भीतरी सभा में ६ देव, मध्यम सभा में ५० और बाह्य सभा में १०० देव है 
जिनकी आयु क्रमसे २१ सागर तजा कुछ कम २१ सागर तथा साढ़े २० सागर है। इसको देविया 
क़मसे ७, ५, भर ३ हैं। अच्युत विमान से उत्तर दिशा में जो श्रेणी विमान हैं उतकी सस्या है ११। 
उसमे जो छठा कल्प विमान है, उसका अधिपति अच्यूत नाम का इस्ध है, जिसके कुछ कम ३४० 
विमान हैं। ३३ तायसिव्रिस हैं, एक हजार सामानिक हैं, ३ सभाए हैं, ७ सेनाय हैं, एक हजार आत्म- 
रक्ष हैं, ४ लोकपाल हैं। श्रीमती आदिक ८ अग्र रातिया हैं। १४ बललभिकाय है, जिन सबको आय 
५४ पत्य दी है। शेष वर्णन सारण इच्ध की तरह जानता | सभाय॑ और उनका परिकर भी आरण 
इन्द्र की तरह है। आय, में यह विशेषता है कि वश्ण की उससे याने आरण इन्द्र के वरुण को आय 
से थोडी अधिक आय है। उससे कम आय धतद लोकपाल को है। उससे भी कम आथ्‌ सोस तथा 
यम लोकपाल को है। 
पैमानिक देवो के विमानों को सक्षेप में सश्यादिका क्थन-लोकाबुयोग के उपदेश से 
१४ इन्द्र बताये गये है। पर यहा १३ इंच्ध ही इष्ट है--भ्रह्मोत्त र, कापिष्ठ, महाशुक्र, ओर सहस्तार 
इन्द्र ये चार दक्षिण के इन्द्र के अनुवर्ती हैं। आनत और प्राणत इन दो कल्पो भें एक-एक इच्ध है। 
इस तरह ४ स्वर्गों के ४ इन्द्र अस्तिम ४ स्वर्ग के ४ इस्ध्र और मध्य के ८ स्वर्गों के ४ इन्द्र है। इस 
तरह १ इन्द्र हैं। सोधर्म इस्ध के विमानों की सख्या पहले कही हो गयो है। ऐशान में २८ लाख 
विमान हैं। श्रेणी विमान १४५७ है, पुष्प प्रकीर्णंक २७९८५४३ हैं | सावतकुमार स्वर्ग मे १९ लाख 
विमान है। श्रेणों विमान ५५४ हैं। प्रको्णंक विमान /१६९४०९ हैं। महेन्द्र कल्प में ८ लाख विमान 
है। श्रेणी विमान १६६ हैं प्रकीणंक विमान ७६९६०४ हैं ५वें, वें स्वर्ग वाले कल्प मे ४ लाख विमान 
हैं। श्रेणी जिमात ३६४ हैं | प्रकोण॑ क विमांत ३१९६३६ है । «वे, पवें स्वर्ग वाले कल्प में ५० हजार 
विमान हैं। श्रेणो विमान १५८ हैं। प्रकोणंक विभान ४६:४२ हैं इस शवें, १०वें स्व वाले कल्प मे 
४० हजार विमान है। श्रेणी विमान ७३ हैं, प्रकोणंक विमान ३६९०७ हैं। ११वें १९वें रवर्ग वाले कहप 
६ हजार विमान है। श्रगो विधान ६६, प्रीर्णंक विमान ५६३१ हैं। आरण, अच्यू त करय मे ७०० 
विमान हैं। श्रंणी विमान ३३० हैं। प्रकीर्णक विभान ३०७ हैं। इन चौदह कल्पों में अथवा बारह 
कल्पो में विमान सर्या ८४१६७०० है। यहा तक कल्पोपन्न वैमानिक देव है। 
ग्रेवेयक विमानों व ग्रेवेयकविमाल वासी देवो का सक्षिप्त वर्णन--आरण, अच्य त विमान से 
लाखो योजन ऊपर ग्रेवेयक विमाव शुरू होता है। पहल अधोग्रेवेयक विमान है। इसमे ३ पटल' हैँ 
जिसके नाम है-सुदर्शत, अमोध, स प्रबुद्ध। पहले पटल के इ्द्रक विमान का नाम भी स्‌ दर्शन है। 
इस विभान से चारो दिशाओं मे ४ विमान श्रेणियाँ हैं। एक-एक श्रेणी में दस-दस विमान ँ । सुदर्शन 
से लाख योजन ऊपर अमोध नाम का दूसरा पटल है। यहा भी चारो दिशाओं मे ४ श्रेणियां हैं। 
एक-एक श्रेणो में ६-६ विमान है। अमोघ नाम के दूसरे पढल से ऊपर लाख योजन जाकर सुप्रवुद् 
माम का पटल है। यही इसका इन्द्रक विमान है। यहाँ भी चांरो दिज्ञाओं मे चार विमान श्रेणों हैं। 
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एक-एक विमान श्रेणी में ५-८ विभान हैं । इन तीनो ही पटलो मे फैले हुए प्रकीर्णक विमान नही हैं, 
याने एक श्रेणी और इस्द्रक विमान ही हैं। वे सब १११ विमान हैं। तीसरे पटल से ऊपर लाख योजन 
जाकर मध्यम ग्रेवेयक विमान है जिसमे ३ पटल हैं। जिसके नाम हैं--यशोधरा, सुभद्र, भौर विशाल 
यही इन पटलो के इन्द्रक विमानों के नाम हैं । पहले पटल के चारो दिश्वाओं में श्रेणी विमान है। 
जिनमे ७-७ श्रेणी विमान हैं । दूसरे पटल के चारो दिल्लाओं में ६-६ श्रेणी विमान हैं। दूसरे पटल के 
चारो दिशाओ में ५-४ श्रेणी विमान हैं। ये सब श्रणो विमान ७४ है यहाँ पुष्प प्रकीर्णक विमान भी 
हैं जिनकी स रुया ३२ है। ये सव मिलकर १०७ विमान हैं। मध्यम ग्रेवेयक के अन्तिम पटल से लाख 
योजन ऊपर उपरिम ग्रेवेयक जितके ३ पटल हैं उतका ताम है कुमन, सौमत ओर प्रीतिकर। ये हो 
नाम इसके इन्द्रक विमानों के हैं। पहले पटल मे इद्धक विमान से चारो दिश्वाओं में ४ श्रेणी विमान 
हैं जिनमे ४-४ विमान है। दूसरे पटल मे श्रेणो विमान ३-३ हैं। तीसरे पटल में श्रेणी विमान २-३ हैं। 
ये सब ४६ श्रेणी विमान हैं। यहाँ १२ पुष्प प्रकरीएंक विमान हैं। ये सब मिलकर ६६ विमान हैं यहा 
तक ग्रंवेयक कहलाते हैं। इसमे रहने वाले देव सव अहिमिख् हैं। सम्यरर्शप्ट और मिथ्याररष्टि दोनो 
प्रकार के देव पाये जाते हैं। थे प्रवीचार रहित हैं। इनके देविया नही होती । 
अनुदिश और अनुच्तर विमानों का तथा उसमे रहने वाले देवों का वर्णन--अब ग्रेवेयक 
विमान के अन्तिम पटल से लाख योजन ऊपर अनुदिश विमान आता है। जिपमे केवल एक ही पटल 
है, जिसका नाम है आदित्य । उसकी दिशा और विदिशाओं में ४-४ श्रेणों विमान हैं। पूर्व दिशा मे 
भर्ची नामक विमान है, दक्षिण दिशा मे अचिमाली नामका विमान है। पश्चिम दिशा भें वैरोचन 
नाम का विमान है, उत्तर दिल्वा में प्रभास विमान है। विदिशाओं में ४ पुष्प प्रकोर्णक हैं थे पूर्व 
और दक्षिण के बीच मे अर्चीप्रभ विमान है। दक्षिण पश्चिम के बीच में अधिम ध्य विभान है। 
परिचम और उत्तर के बीच मे अचिरावत॑ विमान है। उत्तर पूर्व के बीच में अधिराविशिष्ट विमात 
है । ये सत्र € विमान है। यहा तक ये अनुदिश कहलाते हैं। अनुदिश के इस पटल से लाख योजन 
ऊपर अनत्तर विमान हैं जहाँ बीच में स्वार्थ सिद्धि नामक विभान है । दिशाओं में विजय, वेजयन्त, 
जयन्त ओर अपराजित ये पूर्वादिक दिशाओं के क्रम से हैं। यहां पुष्प प्रकीर्णक विमान नहीं हैं। इस 
विमानों में सम्पग्दष्टि ही देव हैं भौर वें सब अहिमिद्ध होते हैं इसके ३२-३३ सागर की आयु का 
जीवन तत्त्वचर्चा मे व्यतीत होता है। इसके ऊपर बहुत दूर जाकर सिद्धशिला है और उससे और 
ऊपर अन्तिम बलय में ऊपर पिद्ध लोक है। 
वेमानिक देवो के विमानों के विस्तार वर्ण आदि का विर्देश-सोधम ओर ऐशान इच्ध के 

विमान १२७ योजन मोटे है। १०५ योजत ऊँचे हैं, वाकी के कत्पो मे और नवग्र वेयक अनुदिश ओर 
अनुत्तरो मे जो विमान हैं उनकी मोठाई १-१ योजन कम होती गई हैं। ये सब इच्रक विभान 

श्रेणी विमात और प्रकी्ंक विमात कोई तो सख्यात योजन विस्तार वाले हैं कोई अस्त हयात 

योजम विस्तार वाले हैं। जो स स्थात योजन विस्तार वाले हैं वे स्यात सौ योजन विस्तार कै हैं। 

जो अस्त स्थात विस्तार वाले बहे गये हैं वे अस स्यात लाख योजत के विस्तार के हैं। सोधर्म और 

ईपान इस्दर के विमान पचवर्ण वाले हैं याने काता, पीला, नीला लाल और सफेंद वर्ण के हैं। सनत- 

कुमार और महँद्ध इद्ध के विधान ४ वर्ण के हैं। उनमे हृष्ण वां नही पाया जाता। हे ्ं 28 

दें स्वां में विमात ३ वर्ण वाले हैं वहा काला और गोला वर्ण वही है। शुक स्व से लेकर अच 
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स्वर्ग तक दो वर्ण वाले विमान है याने पीले ओर सफेद वर्ण के विमान हैं। अपर शुक्ल वर्ण वाले 
हैं। सर्वायसिद्धि का विमान परम शुक्ल वर्ण का है। इस प्रकार वेमानिक देवों के आवासों का वर्णन 
किया। अब उन वैमानिक देवो में परस्पर क्या अन्तर है, यह बताने के लिये सूत्र कहते है। 
स्थिति प्रभावसुखच्य्‌ तिलेश्याविशुद्धी नदिया वधिविषयतोशधका ॥२०॥ 

कुछ विशेषताओ की ऊपर-ऊपर के देवो मे अधिकता का ज्ञापन-उन देवों मे स्थिति, 
प्रभाव, सुख, दयुति, लेश्या, विशुद्धि, इन्द्रिय विषय, अवधिज्ञान विषय इनके उत्तरोत्तर अधिकता की 
विशेषता है। स्थिति का अर्थ है कि अपनी पूर्व बाधी हुई देव आयु कर्म के उदय से उस देव भव में 
शरीर में जीव के बने रहने को स्थिति कहते है। याने बाय, भायू की स्थिति की ऊपर-ऊपर के पटलो 
में स्वर्गों में वेमातिकों की अधिकता है। पहले दूसरे स्वर्ग से तीसरे, चौथे स्व की आय अधिक है, 
ऊपर-ऊपर के देवो मे अधिक होती गई है। प्रभाव का अर्थ है--उत्कृष्ट भाव, याने जो शाप दे तो 
अतिष्ट हो जाये, जिस पर कृपा रृष्टि बने उनका भला हो जाये, इस तरह का प्रक्ृष्ट भाव हो वह 
प्रभाव है। प्रभाव की अपेक्षा ऊपर-ऊपर के वैमानिक देवो मे वृद्धि है। साता वेदनीय का उदय होने 
पर अपने मन चाहे विषयो का अनुभवन होता सुख कहलाता है। यह विषयानुभवन ऊपर-ऊपर के 
वैमानिक देवो में अधिक पाया जाता है। भले ही गम्भीरता ओर विषयो की अनासक्ति के कारण 
विषयो मे प्रदृत्ति न हो लेकिन पुष्य विशेष ऐसा है कि उनके इस प्रकार का सुख नीचे के देवों अपेक्षा 
कुछ मधिक पाया जाता है। शरीर, वस्त्र, आभूषण आदिक की दीप्ति होने को चूति कहते हैं। 
चूति की अपेक्षा भी ऊपर-ऊपर के देव अधिक-अधिक हैं अर्थात्‌ उनको कान्ति, वस्त्, आभूषण की 
चमक ऊपर के देवो मे स्वत ही विशेष पायी जाती है। लेश्या विश्वुद्धि कर्थात अपर-ऊपर के दे वो 
में लेश्या विशुद्धि याने शुभ अच्छी-अच्छी लेश्या पायी जाती है। इन्द्रिय विषय इच्द्रिय के द्वारा पदार्थों 
का जानना यह इच्द्रिय विषय है। इच्धिय बिषय की अपेक्षा भी ऊपर-ऊपर के देव बढे-चढ़ें है। अव- 
घि ज्ञान का विषय भी ऊपर-ऊपर के दं वो मे अधिकाधिक होता है याने विषय क्षेत्र कितनी दर तक 
की बात न जाने ऐसा थह दूरी का ज्ञान ऊपर-ऊपर के द॑ वो मे विशेष-विशेष पाया जाता है। द््स सूत्र 
में सर्वप्रथम स्थिति शब्द दिया है क्योकि कितती ही बातें बतायी जा रहो हैं वे. सब स्थितिपृर्वंक ही 
हैं, याने वे जहाँ भवस्थित हैं उनकी ही यह चर्चा है, इस कारण से स्थिति शब्द पहले दिया है कि 
जिनकी स्थितियाँ हैं, उनका प्रभाव आदिक होता है। यहाँ दृह समास करके अन्त में तस्‌ प्रत्यय दिया 
गया है जिसका अर्थ है कि “इन-इन बातों से” ऊपर-ऊपर के देव अधिक होते गए है। उनकी क्या 
स्थिति है, यह एक अलग से प्रसंग आयेगा, ओर लेझ्याओं व अवधि का विषय कितना- 
कितना है यह भी आगे बताया जायेगा। ऊपर-ऊपर के देवो मे प्रभाव क्यों अधिक है अर्थात्‌ विक्रिया 
मे किसी का विग्रह करने मे, अनुग्रह करने मे अथवा और थआभियोग्य आदिक विशेष साधनों मे प्रभाव 
क्यो है ऊपर-ऊपर अधिक कि उनके ऊपर-ऊपर अभिमान भन्द है, सक्लेश अल्प है इस कारण से 
चाहे प्रवृत्ति रूप मे, क्विया रूप भे कम आये बात, लेकिन प्रभाव, देवों के चित्त में विशेष आदर यह्‌ 
अधिक-अधिक पाया जाता है। इस सूत्र मे ऊपर-ऊपर के देव क्रिन-किन बातो मे. ऊचे-ऊचे हैं 
यह बताकर अब यह बतायेंगे कि किन-किन बातों मे ऊपर-ऊपर के देव कृम हैं याने किन-किन बातो 
के ऊपर कमी और धिशेष कमी पायी जाती है। 

गतिशरीर परिग्रह्मप्रिमानतो होना: ॥र१ी॥ 
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उपर-उपर के देवो के गति शरीर परिग्रह व अभिमात इन चार बातोंकी हीनता का 
वर्णन- गति, शरीर, परिग्रह, अभिमात इन चार बातों में ऊपर-ऊपर के देव हीन हैं। गति का अर्थ 
है--एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र में मत करना, यह गन होता है इच्दाओों के कारण कर्मोदयव्श । सो, 
ऊपर-ऊपर के देव विषयेच्छाओ से विरकत हैं, उनके विपय प्रसंग विशेष नही होते और 5१२ चलकर 
तो वे प्रवीवार रहित भी हो जाते हैं मर्थात्‌ जहां विषयों मे आसक्ति की हीनता है तो गमन की भी 
हीनता हो जाती है, किस प्रयोजन से गमन करें, नीचे स्वर्ग के देव मनमाना भोगोपभोग के लिए, 
अपनी इच्छाओं को शान्त करने के लिये जगह-जगह विहार करते है द्वीप समुद्रो मे, पर ऊपर-ऊपर 
के देव मद कपाय होते हैं, विषयों मे आसवित उनकी कम होती जाती है। शरीर उनका वेक्नियक है 
कौर शरीर की ऊ चाई ऊपर-ऊपर के देवो की कम होती गई है। परिग्रह कहते हैं तोभकपाय के 
उदय से मूर्चा, ममता, परिणाम होना सो परिग्रह है। परिग्रह भी ऊपर-ऊपर के देवों में कम-कम 
होता गया है। अभिमान का अर्थ है मान कपाय के उदय से जो एक अहकार उत्ल होता, गिसमे 
दूपरो को तुच्छ गिना जाता वह भाव है. अभिमान। ऊपर के देव अभिमातर से हीन होते गये हैं 
क्योकि उनका विशेष पुष्य है। गम्भीरता है, इस कारण अपर के देव अभिमान पे हीन हैं। 
सृत्रोवत शब्दों के तथाकमित क्वाम विन्यास का क्रारण--इस सूत्र में सबसे पहले गति शब्द 
दिया है, वधोकि एक तो अल्प अच है, दो ही स्वर है और वे भी लघु स्वर है, इस कारण गति शब्द 
को पहले दिया। इनके वाद शरीर शब्द रखा, थाने परिग्रह से पहले शरीर शब्द दिया है, जिससे यह 
सूचित होता है कि शरीर के होने पर ही तो परिग्रह की उपपत्ति होती है। किसी भी वाह्य पदार्थ 
में यह मेरा है ऐसी वृद्धि उसके उत्पन्न होती जिसके शरीर है और श्वरीर में भी मान बुद्धि है, यहा 
कोई ऐसी आशका त करे कि केवली भगवान के भी तो शरीर है मगर परिग्रह की इच्छा नहीं है " 
यह शका यो न करें कि यह अधिकार देवों का है, देव गति के देवों का है. और उनके इन्चचा भी 
पायी जाती है। शरीर भी पाया जाता है, मौर देव रागादिक वाले हैं उनके शरीर अवश्य हैं और 
शरीर के होमे पर परिग्रह के बारे में कोई न कोई किसी अश में अभिलापा होना हो रहा है, इस 
कारण यह शका युवत नही है। परिग्रह के बाद अभिमान शब्द दिया है जिससे यह सृचता मिलती 
है कि लोक में जो अभिमान देखा गया यह सब परिग्रह मृलक है इसीलिए परिग्रह पहले रखा है 
और अभिमान सबसे बाद में लिया गया है। इन दोतो ही यूत्रों मे उपरि-उपरि झब्द को अनुवृत्ति 
आती है जिससे यह सिद्ध है कि ऊपर-अपर के देव इन बातो में तो बडे हैं और इन बातों मे वे हीन 
है। सौधर्म ईशान स्वर्ग के देव क्री आदिक के तिमित्त से बहुत वही भारी गति करते हैं। द्वीप 
समुद्र मे मनमाना विहार करते हैं। इस तरह ऊपर के देव नही करते क्योकि विषयों के प्रसंग का 
उसमे वेग नही है, और जहा विषय प्रसंग का वेग नही तो गति तो विषय प्रसंग के वेग से हुआा करती 
है। तो गति भी हीन होती है। 
वैमानिक देयों के शरोर का प्रभाश-सोधर्म और ईशान इन्द्र के देवों का शरीर ७ हाथ 
प्रमाण है, तीसरे, चौथे स्वयं के देवो का गैर ६ हाथ प्रमाण है। वे, छठे, ७वें, परे देवो के शरीर 
का प्रमाण १ हाथ का है। शव, १०वें, ११वे, १९वें स्वगें के देवों का शरीर ४ हाथ प्रमाण है। १३वें, 
१६वें स्वगे के देवों का शरीर साढे तीन हाथ प्रमाण है और १४वें, १६ स्वर्ग के देवो का शरीर तीन 
हाथ प्रमाण है। अधो ग्रैवेयक में ढाई हाथ प्रमाण शरीर है, मध्यम ग्रंवेयक में देवो का शरीर २ 
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हाथ प्रमाण है। ऊपर-ऊपर के मवेयक मे और अनुदिश विमानों मे देवों का शरीर डेंढ हाथ प्रमाण 
है। अनुत्तर विमानों में देवो का शरीर एक हाथ प्रमाण है। इन देवो का ऊपर-ऊपर शरीर छोटा- 
छोटा पाया जाता है । 
उपर-ऊपर के देवो मे परिग्रह व अभिमाव की उत्तरोत्तर हीवता-- विमान परिवार आदि 
परिग्रह भी तथा अभिमान भी ऊपर-ऊपर के देवो मे कम-कम होता गया है। इसी प्रकार परिभ्रह 
और अभिमान भी ऊपर-ऊपर के देवो में कम-क्म होता गया है, उसका कारण यह हैं कि ऊपर- 
उपर के देव छोटी-छोटी कपाय वाले है, इस कारण उनके सकलेश कम है। कषाय मन्द होने से 
सबलेश कम रहता है, और जब सकनेश कम है तो मवधिज्ञान में विशुद्धि भी बढ जाती है। जहां 
सकते होता है वहाँ अवधिज्ञान होत हो जाता है। जब अवधिज्ञान में विशुद्धि बढी तो इसी कारण 
ऊपर-ऊपर के देव नरक गति, तियडच गति और मनुष्य गति के देवो को बहुत अच्छी तरह से देखते 
रहते हैं कि यह शरीर मन के दु.खो से व्याप्त है। तो जहाँ उनको अवधिज्ञान हारा यह द्खि रहा है 
गे नीचे नरक तिर्येड्च मनुष्य शारीरिक मानसिक दु खो से दबे हुये हैं तो उत्तको फिर सम्बेग परि- 
णाम भी बढ़ता है और ससार मे भवभीतपना भी होता है। तो इन बातो मे उत्तरोत्तर अधिकता 
होने से देवो का इस परिग्रह में बभिमान हौत हो जाता है, क्योंकि परिग्रह दु ख का कारण है बौर 
इसके सम्पर्क का परिणाम खोटा होता है। ऊपर-ऊपर के देवों मे उपपत्ति भी पहले भव के विशुद्ध 
परिणाम के कारण भेद के कारण है। जिस जीव ने जैसा निर्मेल परिणाम पाया, विशेष पुण्य कर्मवध 
किया उसके अनुसार ऊपर-ऊपर के देवों में उनकी उत्पत्ति होती है, यही कारण है कि उनका संस्कार 
पहले ही भव से नम्रता का है, मन्द कपाय का है, इसलिये ऊपर के देवो मे अभिमान की हीवता है, 
जैसे असज्ञी तिर्येडुच पर्याप्त पम्चेन्द्रिय सख्यात वर्ष को आयु वाले, साधारण शुभ परिणाम वाले 
पुण्य बध का अनुभव करके भवनवासी और व्यन्तरो में उत्पत्त होते है और वे ही अर्थात्‌ सस्यात 
वर्षायुष्क पर्याप्त तिर्यन्व सज्ञी मिथ्यार्चष्ट अथवा द्वितीय गुणस्थात वाने १२वें स्वर्ग तक उत्तल 
होते है और सम्परूण्टि भावक अच्युत स्वर्ग तक उत्तलत हो लेते हैं। भोगभूमिया तिरयेन्च मनुष्य पहले 
दूसरे गुण स्थान वाले भवमत्रिकों में उत्पन्न हो लेते हैं और वे ही सम्यर्रष्टि ति्न्च मनष्य पहले 
और दूसरे स्वर्ग में जन्म पाते हैं। वापसी भी इन दो स्वर्गों में जन्म पाते है, मनृष्य कर्मभूमिया पहले 
दूसरे गुण स्थान वलि भवतवासी मे लेकर उपरिम ग्रेवेवक तक जत्म पाते है।परिव्याजकों की 
उत्पत्ति पचम स्‍्वगें तक है। आजीविकों की उत्पत्ति (१२वें स्वर्ग तक है। उससे ऊपर अन्य लिडू 
वालो का उपपाद नही है। श्रावक १६ स्वयं तक उत्पन्न होते हैं व उससे ऊपर विफ्नग्यलिज्धघारी 
उल्लृष्ट तपस्या वाले उत्कृष्ट पुष्य वाले उत्पल्त होते है। ग्रंवेयक से ऊपर सम्यर्स्ष्ट्यों का ही जन्म 
है। सम्पस्टष्टि भ्रावकों का जन्म पहले स्वर्ग से १६वे स्वर्ग तक है। इस तरह अपने-अपने विशेष पुष्य 
से कपर-अपर देवों मे जन्म होता है। सो यो पुण्य की विशेषताओं व मन्द कपाय के कारण ऊपर- 
ऊपर के देवों मे अभिमान हीन-हीन होता है। ॥ 
2 पीत पद्मणुक्ततल श्या द्विव्िशेषेषु ॥श्शा 
.. पमानिक देवो मे संध्या का विवरण-स्वर्गो मे थौर स्वर्गों से ऊपर के विमानों मे रहने 
दाले वेमामिक देयो में कैसी लेब्यार्ये होती हैं इसका वर्णन इस पृत्र में है। सूत्र का अर है कि तीन 
दो-दो कर्पो गे, और ऊपर के शेष सब विमानों में पीत लेदया, यद्म लेश्या और घुवन नेश्यायें होती 
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हैं, सामान्यतया अर्थ यह हुआ कि सौधर्म ईशान यह एक कह्प यूगल है। सानत कुमार महैद्ध यह 
दूसरा कल्प युगल है इत रुल्पो मे पीत लेगया होती है। इसके ऊपर बहा, बह्मोत्तर, लातव, कापिप्ठ 
यह एक कल्प युगल है और शुक्र, महाशुक्र शतार और सहस्षार यह दूसरा कल्प युगल है, इनमे पद्म 
सेश्या होती है। आनन, प्राणत यह पहला कल्प बृगल है और आरण अच्युत यह दूयरा कल्प गरुगल 
है, इनमें शूवल लेथ्या होती है। इसके ऊपर तीन नीचे के ग्रेवेयकों में ३ मध्य के ग् वेश्रकीं में और ३ 
ऊपर के ग्रैवेयको मे शुक्ल लेश्या होती है। इसके ऊपर जो और शेष रहे € अनुदिण ५ बनृत्तर इन 
विमानों में शुक्ल लेदया होती है। 
प्रकृत सूत्र का इस स्थल से ओचित्य-शकाकार कहता है कि यह सूत्र तो वहा हो कह 
जाता था जहा कि भवनवासी व्यन्तर और ज्योतिषी इन तीन निकाय के देवों में लेश्यायें वतायी गई 
थी। वह सूत्र है-आदितस्जिप्‌ पीतांतलेश्या सो इस ही सूत्र के वाद यह सृत्र जोड़ देते | तो फिर 
अलग से यह सूत्र नहीं कहना पढता। इस शका के समाधान में कहते हैं कि यदि इस सृत् को उत्त 
पहले सूत्र के साथ जोड दिया जाता तो इसका भाव स्पष्ट कहने के लिये और जानने के लिये कि अब 
सौधर्म आदिक के देवो की लेश्यायें वतायी जा रही हैं, सो सौधर्म आदिक शब्दों को वहाँ ग्रहण कहना 
पडता और फिर सूत्र बढ़ा हो जाता । और यदि सौधर्म आदिक शब्दों को ने कहते तो इसका अर्थ 
स्पष्ट भर रहता। अच्छा यहा सूत्र कहना क्यों ठीक है ? देखो यह वेमानिक देवो के वर्णन का प्रकरण 
ही है। जहा वैमानिका' यहू सूत्र आया था उसके बाद जो भी कथन हो रहा है वह सब वेमानिक देवो 
के विषय मे कथन हो रहा है इस कारण सौधर्मादिक शब्द के प्रहूण की जरूरत तही पड़ रही है। 
अतः यह सृत्र यहां ही कहनो उचित रहा है। 
प्रकृत सुत्गत पदों का अर्थ- इस सूत्र में दो पद हैं। प्रथम पद में दन्द्र तमास पूर्णक बहु- 
ब्ीहि समास किया गया है जिससे प्रथम पद का अर्थ यह होता है कि पीत पद्म और शुक्ल ये तीन 
लेश्यायें जिममे हैं ऐसे ये देव हैं। पीत पद्म शुक्ल इस तीन शब्दों में तो दन्द्ध समास हुआ और समास 
होने के पूर्वे लेश्या के विशेषण में मूल शब्द था पीता पद्मा व शुवला । सो दस समाहार समास होने से 
आकार की जगह भकार हो गया । यहाँ दूसरा पद है दुत्तिशेषेषु, यह आधार को बताता है कि किस 
जगह के रहने वाले देवो में ये लेद्यायें होती हैं। सामान्यतया अर्थ है, दो-दो कल्प, तीन बार और 
शेष देवों में अथवा तीन दो-दो कत्पो में जिससे ध्वनित होता है १२ कल्पो में याते एक बार दो-दो 
कत्पों से पीत लेश्या है, इसके बाद दूसरी बार दो-दो कर्पो में पद्म लेदया है, इसके बाद दो-दो कल्पो 
में शुक्ल लेह्या है तथा कल्पो से ऊपर के सभी स्थानों के देवो में शुक्ल लेश्या होती है। 
द्वित्रिशेषेष्‌ पद से ध्वनित अर्थ--यहाँ शकाकार कहता है कि इस दूसरे पद को बदलकर 
“बतुः शेषेषु'” यह पद रखना चाहिये था जिसका सीधा अर्थ है कि चार-चार कल्पो भे और शेषो मे 
शुक्ल लेश्या होती है। सो पहले भी यह ही बताया गया था कि चार-चार कल्पो मे ये लेष्यायें बटी 
हैं, स्पष्ट अर्थ भो बन जाता । इस शका के समाधान में कहते हूँ कि यहाँ चतु शेपेषु न कहकर द्विति- 
बोपेष कहने से कुछ विशिष्ट अर्थ का बोध होता है, चतु शेषेषु कहने से अर्थ सामान्य रहता है और 
और ट्वित्िशेषेषु कहने से अर्थ मे यह विशेषता आती है कि सौधर्म और ईशान के देवो मे पीत लेश्या 
है बौर सावतबुमार और महेन्द्र के देवों में पीत एवं पद्म लेब्या है। यद्यपि सामान्य कथन में इन चार 
स्व्गों मे पीत लेशया कही गयी है. पर चार कल्प एक बार मेन कहुकर दो-दो कल्प कहने से यह 
अर्थ ध्वनित हुआ कि ऊपर के दो कल्पो में कुछ आगे की भी विशुद्ध लेश्यायें होती हैं, इसी प्रकार 


( १४७ ) 


बह्म, थह्मोत्तर, लातव कापिष्ठ इन दो कत्पो मे पद्म लेश्या है और शुक्र, महाम॒क्त शतार सहस्तार 
इस दो कल्पो मे पद्म और शुक्ल लेश्या है। यदि चतुशेषेषु कहते तो आगे को विशुद्ध लेश्या ग्रहण न 
हो सकती थी और इसके बाद भी यह विशेषता साबित होती है कि अन्त के दो-दो कल्पो में याने 
चार कश्पो भे शक्ल लेइ्या होती है, तो इससे ऊपर के वैमानिकों में परम शुक्ल लेश्या होती है। 
कोई यह जिज्ञासा कर सकता है कि ऐसी मिश्रता की बात सूत्र में तो स्पष्ट है. नही, किर कैसे लगा 
ली गई ? तो उत्तर यह है कि लोक मे शब्द व्यवहार ऐसा ही देखा जाता है। जेसे कुछ थोडी सी 
वर्षा हो रही हो और वहाँ एक समूह छाता लगाकर जा रहा हो, भानो ५० पुरुष जा रहे हैं जिनमे 
४० लोग अपनी-अपनी छतरी लगाये हैं, तो उत्त ५० लोगो के प्रति ऐसा लोक व्यवहार होता है कि 
लोग कहते हैं कि ये सब छात्त वाले जा रहे हैं तो ऐसे ही णंसे पहले के चार स्वर्गों मे पीत् लेश्या कहा 
है तो उससे यह अर्थ बना कि पहले दो स्वर्गों मे तो पीत लेश्या ही है, पर जो स्व पद्म लेश्या वाले 
स्वरगों के नीचे है उनमे किसी के पद्म लेश्या भी पायी जाती है, और ऐसे निकट वाले देवों में विशुद्ध 
लेश्या का सग जोडमा चतुःोंपेषु ऐसा पद बनाने पर तहीं बना सकते थे क्योकि वहाँ अनिष्ट अर्थ 
हो जाता है। दो आदिक शब्द दुहरे अर्थ के बोधक होते हैं, जैसे किसी मनृष्य के प्रति कहा जाये कि 
यह मनुष्य दो बार भोजन करता है तो उसका अर्थ कही यह नहीं लगता कि यह जिन्दगी में दो बार 
भोजन करता है। उसका अर्थ यो लगता है कि दित-दित में रोज-रोज यह दो बार भोजन करता 
है। तो ऐसे ही दो-दो में लेश्यायें बतायी है-पीन बार तो उसका अर्थ चार-चार कर्प हो ही 
जाता है। 
शेइयाओ के सक्षमण करा सकेत--लेश्या के प्रकरण में छह लेश्याओं के जो नाम हैं, उस ताम 
रूप के अनुसार इन लेश्याओ का सामान्य रूप से अथे ज्ञान हो जाता है- जैसे कृष्ण हेश्या का 
अथ है कि भवरे आदिक कृष्ण रग वाले देहियो के वर्ण की तरह जहाँ खोटे भावो की छाया रहती है 
वह कृष्ण लेश्या कहलाती है। शरीर पर ऐसा रग हो तो वह द्रव्य लेइया कहलाती है और परिणामों 
भें इस जाति का खोदा भाव हो तो वह भाव लेश्या कहलाती है। इस लेश्याओ के अनन्त भेद हो 
सकते हैं क्योकि कृष्णता की डिग्रियों में दो डिग्री की क्ृष्णता, तीन डिग्री की कृष्णता यो चलते- 
चलते असस्यात डिग्रियो की कृष्णता है और ऐसी क्ृष्णता के योग से कृष्ण लेध्या के अनगिनते भेद 
हो जाते हैं। तो बाह्य द्रव्य लेश्या की रष्टि से तो अनन्त प्रकार के है और भीतरी परिणामों की दृष्टि 
से अस॒स्यात लोक प्रमाण, आत्म प्रदेशो के परिमाण बराबर असंख्यात प्रकार की भाव लेश्यायें हो 
जाती हैं। इत लेशपाओ मे परिवरततेत भी होता है, कोई कृष्ण लेब्या वाले जीव नील लेद्या मे भी 
पहुँच जाते हैं। ये नील लेश्या वाले जीव आगे को लेश्याबों में अथवा कृष्ण लेड्या में पहुँच सकते । 
कृष्ण लेब्या के उत्कृष्ट अश का और खोदी जगह परिवतंव नहीं होता क्योंकि क्ृष्ण लेश्या का 
उत्कृष्ट अश, शब्द अधिक खोटा का वाचक का है, ऐसे ही शुक्ल लेश्या के उत्कृष्ट मश्ञ का और अधिक 
विशुद्धि मे परिणमन नही होता क्योकि शुभ लेश्या का उत्कृष्ट अश खुद ही उत्कृष्ट विशद्धि है। 
ब्य भ लेश्याओ में यदि हल्की लेझ््या से परिवर्तन हो तो वह सबलेश की कमी में होता है। यदि 
अधिक खोटी लेद्या में परिवर्तन हो तो वह सवसलेश की दृद्धि मे होता है। उत समस्त अश्ञो को सक्षेप 
रुप में तीन मे शामिल कर लीजिये--जघत्य अश, मध्यम अंश और उत्कृष्ट अक्ष । इसी प्रकार जो 
तीन शू भ लेथ्यायें है पीत लेश्या, पद्म लेश्या और शक्ल लेश्या इनमे उत्तरोत्तर शभ की ओर परि- 
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वर्तन तो विश्व द्धि की बढवारी से होता है और पूर्व में परिवर्तन अर्थात्‌ शक्ल लेश्या पीत में पलट 
जाये, पीत लेश्या पद्म में आ जाये तो यह विश द्वि की कमी से होता है। कृष्ण लेश्या का जो पहला 
सकलेश स्थान है, उससे और बढ़कर कृष्ण लेशया जगे तो सर्यात असरुयात अनेक अशो में सक्‍लेश 
बढ़ते से परिवर्तन होता है। क्षृष्ण लेश्या से घटकर क्ृष्ण लेश्या ही वनी रहे ऐसी घटना के अनेक 
अब कृष्ण लेश्या मे हैं। कृष्ण से नील में भाये तो उसमे अधिक अशो में सवलेश की हानि चाहिये 
और तब वह नील लेदया के उत्कृष्ट स्थान में भाता है। 

लेब्याभों का उदाहरण द्वारा स्पष्टीकरण--इन लेश्याओं को एक उदाहरण में समझ्षिये कि 
जैसे कोई ६ पुरुष कही मुप्ताफिरों कर रहे थे। रास्ते मे उन्हे कोई पके हुये भामो का पेड मिला । 
तो भाम खाने की इच्छा उन छहो के जगी । उतकी इच्छा का तारतम्य ऐसा था कि एक पुरुष तो यह 
चाहता था कि इस आम के दृक्ष को जड से हो काटकर गिरा दें, पीछे मनमाने फल खायें, दुसरे पुरुष 
के मत में यह इच्छा बनो कि मूल से गिराने से क्या फायदा, तने के ऊपर की एक मोटो शाखा को 
ही गिरा दे तो उसके ही फल खाने के लिये बहुत होगे, उन्हें खा लेंगे। तो तीसरे पुरुष के मन मे 
यह इच्छा बनी कि इस बढी शाखा को गिराने से क्या लाभ, जो इसमे अन्य शाखायें हैं उनमे से 
एक शाखा को काठकर गिरा दे फिर मनमाने फल खायें चौथे पुरुष के यह इच्छा बनी कि इन शाखा 
प्रशाखाओ के गिराने से क्या लाभ, उनमे से किसी शाखा की टहुनो तोड़ लें, इतने से फलो से ही 
पेट भर जायेगा । तो ५वें पुरुष के मन में यह इच्छा बनी कि उन टहुनियों के तोडने से भी क्या 
लाभ ? इन गुच्छो में जो पके-पके फल हैं केवल उनको ही तोडझा जाये और खाया णाये। तो छठे 
पुरुष के यह इच्छा हुई कि पेड पर चढ़ने या फुल तोडने से क्या फायदा ? यहाँ जमीन में ही इतने 
पके फल पड़े हैं कि जिनको खाने से ही पेट भर सकता है। तो उन छहो पुरुषों के विकट इच्छा 
बनी सो जैसे उन इच्छाओ का जसे तारतम्य है, परिणामों मे अशभपना है ऐसे ही कृष्ण आदिक 
लेध्याओ में तारतम्य पाया जाता है। कृष्ण लेश्या वाला बड़ा प्रचंड क्रोधी होता है जो किसी भी 
प्राणी को मारना, बरवाद करना, ऐसा प्रयत्न कृष्ण लेश्या वाले के होता है, उससे कम सोटापन नील 
में है, उससे कम स्ोटापत कापोत लेश्या में है। और जब खोटापन नहीं रहता, भावों में दया, दान, 
पूजा विनय भक्ति आदिक होती है तो वहाँ पीत लेश्या बनती है भर उससे भी और विश द्ध परि- 
णाम होने मे पद्म लेश्या ओर उससे भी अधिक विश्व द्ध होने पर शक्ल लेश्या होती है। 

लेश्याओं के छव्बीस अशो में आयु बध के व गति बंध के अशों का प्केत-लेर्याओं के 
सब २६ भक्ष होते हैं। जैसे प्रसिद्ध १८ अश हैं। एक-एक लेश्या मे जघन्य मध्यम और उत्कृष्ट अश 
होते हैं, पर खोटी लेश्या के उत्कृष्ट अश के करीब भी और मेद पढते हैं-आयु वध न होने की 
अपेक्षा, ऐसे ही श्‌क्त्र लेया के भी उत्कृष्ट अक्ो के करीव और ऐसे स्थान हैं जो आयु बंध होवे 
ओर त बब होवे इन विशेषताओं से बढ जाता है। इस सब २६ अशो में से बीच के ८ अश् तो भायु 
बंध के कारण होते हैं और शेष अश उन-उन गतियो के बध के कारण होते हैं । पुण्य, पाप कर्मो की 
ऐसी ही एक खूबी है, जिससे कि ऐसी भिन्‍्न-भिस्तर गतियों की और आयु के वध के परिणाम निमित्त 
कारण होते हैं, शूक्ल लेश्या के उत्कृष्ट अश्चय मे मरण हो तो वह सर्वार्धसिद्धि मे उत्पन्न होता है। 
कृष्ण लेश्या के उत्कृष्ट अश से मरण हो तो वह सप्तम नरक में जन्म लेता है। शंष के अशो मे 
मरण होने पर नाना प्रकार की भिन्‍न-भिन्‍तर दशाओं से जन्म होता है। इन लेश्याओ के आधार से 
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सत्या क्षेत्र स्पर्षन, काल, अन्तर भाव, अल्प बहुत्व आदिक विधियों से अनेक प्रकार के भेद समझे 
जाते हैं। 
प्राग्ग्रेवेयकेम्य कहपा ॥8-२३॥ 
कल्पवासी देवों का परिचय --ग्रेवेयकों से पहले कल्प होते हैं, ग्रेवयकों से पहले कहाँ तक 
लेना है इसके अर्थ के लिये सौधर्म आदिक का ग्रहण करता चाहिये। यह प्रकरण च्‌ कि वेमानिक 
देवो का है इसलिये वैमानिकों में जो सबसे नोचे जगह पर हो उन्हें लेना । तो सौधर्म आदिक तक 
कह्पवासी होते हैं। यहा यह शका हो सकती है कि जब सूत्र में सौधर्म आदिक का ग्रहण कर रहे हो 
तो इस सूत्र को सौधर्म ऐशान इत्यादि यूत्र के वाद हो तुरन्त कह देना चाहिये था | तब विल्कूल स्पष्ट 
अथे हो जाता कि ग्रेवयको से पहले सोधर्म आदिक कह्प कहलाते हैं। इस शका का समाधान यह है 
कि यदि इस सूत्र को उस बडे सूत्र के अनुसार ही बोल देते तो स्थिति प्रभाव आदिक जो ३ सूत्र कहे 
गये है उनका व्यवधान बन जाता । फिर उन सूत्रों से यह अर्थ ने जाहिर होता कि ऊपर-ऊपर सर्वार्थ- 
सिद्धि पर्य॑न्‍्त ये बातें बढ-बढ होती जाती था ये बाते कम-क्म होती जाती। अत उस बड़े सूत्र के 
बाद इस सूत्र को नही कहा गया है किस्तु इस सूत्र का व्यवधान हो जाने पर स्थिति प्रभाव आदिक 
का अर्थ सिर्फ कल्पवासियों मे ही लगेगा याने स्थिति ऊपर-ऊपर के देवों में बढ़तो हुई चली गई है। 
तो सिर्फ १६ स्वर्गों तक ही अर्थ लगेगा । उसके बाद इस सूत्र का अर्थ नहीं लगता क्योंकि स्थिति 
आदिक सूत्रों से पहले यह करपा वाला सूत्र रख दिया। तो कल्पवासियों में ही तो अर्थ घटता इस 
कारण इस २३वें यूत्र को वहाँ न कहकर यहां ही कहना उपयकत होता है। अब इस सृत्र का अर्थ 
हुआ कि ग्रे वयकों से पहले सौधर्मादिक स्वर्ग तक कर्थात्‌ १६वें स्व से लेकर पहले स्वर्ग तक के ये 
सब देव कल्प कहलाते है अथवा इन स्थानों को कल्प कहते हैं। इन कर्पो में जो रहे उन्हें कल्पवासी 
कहते हैं। 
कहपातीत देवो का परिचय--अब यहा यह जिज्ञासा हो जाती है कि भ्रंवयकों से पहले तो 

कहपवासी कहलाते हैं तो फिर इसके अलावा कौन कया कहलाते हैं। तो उत्तर उसका यह है कि वे 
सब कल्पातीत कहलाते हैं। यह निर्णय अपने आप हो सिद्ध हो जाता है। अब यहा एक आशका यहु 
रह जाती है कि सूत्र मे तो यह बताया है कि ग्रं बयको से पहले कल्प फहलाता है। तो पहले शब्द से 

तो भवनवासी तक का अर्थ लेना चाहिये, क्योकि देव चार सिकाय वाले कहे गये है, भवनवासी 

व्यम्तर, ज्योतिषी और वैमानिक। वैमानिकों में १६ स्वर्ग तक एक प्रकार का ढंग है और उसमे 
ऊपर-ऊपर अहिमिन्द हो होते है। तो ग्रेवयकों से पहले कहाँ तक लेते चले जाना चाहिये, सो यह 

अवधि भवनवासी तक होना चाहिये। सो समाधान उसका यह है कि यह प्रकरण वेमानिको का चल 

रहा है इसलिये जो भी ग्रहण करना है वह सब वेमानिको तक ही ग्रहण करना है। अब वहाँ कोई 

यह जिज्ञासा कर सकता है कि अगर भवनवासी व्यन्तर और ज्योतिपी कल्पवासियों में नही आते तो 

फिर इनको कल्पातीत कहना चाहिये, याने कल्पो से अलग अतीत हो गये । इसका उत्तर यह है कि 

पहले सूत आया था उपयु परि, जिसका अर्थ है कि ये सद कूपर-ऊपर रचनाये हैं। तो जब करपा- 

तीतो को ग्रेवयकों से ऊपर देखते है तो ग्रे वयक विमानों से ऊपर अनुद्िम गौर बनुत्तर तक ही तो 

आगेगे | भवनवात्नो तो सोधर्म स्वर्ग से भो बहुत नीचे है, और इनका निवास तो अधोलोक़ में है। 
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ज्योतिषियों का मध्यलोक में है। तो कल्पातीत केवल ग्रेवेयक अनुदिश्ष और अनुत्तर विमानवासी देव 


ही होते हैं । 
ब्रहमलोकालया लौकान्तिका ॥9-२४॥ 

सोकान्तिको के निवास का परिच्य--दस सूत्र मे लोकाग्तिक देवों का निवास बताया गया 
है। लौकान्तिक देव बह्मलोक आलय वाले होते हैं। अर्थात्‌ इनका निवास ध्ह्मलोक में है। इस सूत्र 
में दो पद हैं। प्रथम पद का अर्थ है कि ब्रह्मतोक हो है आलय जिसका वे ब्रह्मतोकालय कहलाते 
हैं। द्वितीय पद का बर्थ है लोकान्तिक देव । यहा यह बात जानना चाहिये कि अह्यलोक (वें स्वर्ग 
को कहते हैं, किन्तु ये वेमातिक देव शवें स्व में सेव जगह नहीं है। ५रवें रवर्ग के अन्त में चार 
दिशाओं में व चार विदिशाओं मे ये रहते हैँ। वह भी अह्यलोक ही कहलाता है, लेकिन क्षह्मलोक 
का आखिरी भाग है। यह कंसे जाना कि ये लोकातिक देव अहालोक के आिरी भाग मे रहते हैं। 
यह जाना है लोकान्त शब्द को सुनकर । लौकान्तिक का अर्थ है। लोक के अन्त मे होने वाले देव । 
बह्मलोक के अन्त को लोकान्त कहते हैं और लोकान्त मे जो देव होते हैं उन्हे लौकान्तिक देव कहते 
हैं। इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि लौकान्तिक देव ब्रह्मलोक में सव जगह वही रहते, किलु अहालोक 
के अन्त भाग में रहते हैं। 

लोकान्तिक देवो फी विशेषतञा-लोकान्तिक का दूप्तरा अर्थ है लोक याने ससार। उप्तका 
अन्त ही जिनका प्रयोजन है वे लौकान्तिक देव हैं। ये लौकान्तिक देव एक भवावतारी होते हैं। 
बहाँ से चलकर मनुष्य होकर उस ही मनृष्य भव से मोक्ष जाते हैं। अर्थात्‌ जन्म जरा मृत्यु से भरे 
हुये ससार का अन्त ये कर डालते हैं, इस कारण ये लोकान्तिक देव कहलाते हैं।ये लौकान्तिक देव 
भी करुपवासी ही कहलाते हैं फिर भी ये देवषि हैं। अन्य सब देवों की ्ध्टि में वे महाव माने जाते 
हैं और ये सब देव अपने ही स्थान पर रहकर धर्मचिन्तत भात्ममनन चर्चा मे अपना समस्त समय 
बिताते हैं। ये प्रवीचार रहित होते हैं । इतके कामवासता तहीं है और ते इनके देवियाँ हैं। इस 
प्रकार वैमानिक नामक निकाय में ही ये लौकान्तिक देव गिने जांते हैं। अब इत लौकाल्तिक देवो का 
विशेष प्रतिपादन करने के लिये सूत्र कहते हैं। 

तारस्वतादित्यवह्नयरुणगर्दत्तोयतुषिताव्यावाधारिष्टाश्व ॥४-१४॥ 

ब्रह्मलोकान्त के दिशा विदिशा मे आवासी लोकान्तिक देवों का परिचय-श्रह्मतोक के 
भाठो ही दिशाओ विदिशाओ मे ये ८ प्रकार के लौकातिक देव रहते हैं जिनका नाम हैं--सारस्वत, 
आदित्य, वह्लि, अरुण, गर्दतोय, तुषित, अव्यावाध और भरिष्ट । उत्तर व पुर्वे दिशा के बीच सारस्वत 
रहते हैं पूर्व मे आदित्य, पूर्व दक्षिण कोण में वहिन, दक्षिण में मदण। इसके बाद अत्येक विदिद्या 
और दिशा में क्रम से शेष प्रकार के लौकातिक देव रहते हैं, यह लगा लेना। इनका यह निवास 
स्थान कहाँ पर है, सो इसे इस तरह समझता कि मध्यलोक मे जहां अरुण समुद्र है वहाँ से गोल 
चूडी के आकार में ही ऊपर अ धकार चला गया है। सो जैसे-जेसे ऊँचा उठता गया वेसे ही बसे कम 
से उसका विस्तार बढ घट कर मध्य ओर अन्त में सख्यात योजन मोठा रह गया। यह अन्धकार जहाँ 
तक ब्रह्मलोंक के करीब अन्त तक गया है उसके ऊपर भाग में चारो दिशाओ में ३-२ राशियाँ निकली 
हैं उनके मध्य ये सब लोकातिक देव रहते हैं। 
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अन्य सोलह प्रकार के वर्ग के लोकांतिक देवों का परिदय-इस सूत्र में दो पद हैं। एक में 
तो ८ ही प्रकार के लीकातिक देवो का नाम रखकर इन्द्र समास वा गया है, और दूसरा पद है चे। 
पका अर्थ है और | इस च शब्द से यह बात भी ध्वनित होती है कि इन ८ प्रकार के लौफातिक देवो 
के अतिखित और भी लौकातिक देव होते है, याने दिशा विदिशाओ में ये ८ प्रकार के लौकातिक 
देव तो हैं ही, मगर एक नौकातिक से दुसरे लौकातिक देव के आवास के बीच मे जो स्थान है वहां 
भो लौकातिक देव रहते हैं। और वह इस प्रकार है कि सारन्‍्वत एवं जादित्य के अन्तराल में अस- 
याभ व सूर्याम नाम के वर्ग के लौकातिक देव रहते हैं। आगे आदित्य और वहित नाम के लौकातिक 
देवो के अन्तराल में चद्राम और सत्यान वर्ग के देव रहते हैं। फिर बहिन और अरुण लौकांतिक 
देवों के अन्तराल में श्रेयश्कर क्षेम कर वर्ग के देव रहते हैं। इससे आगे अरुण और गर्दतोय जाति के 
लोकातिक देवो के अन्तराल में वृषभेष्ठ कामचार वर्ग के लौकातिक देव रहते हैं। उसके वाद गर्दतोय 
और तुपित जाति के लौकातिक देवों के अन्तराल भे निर्माणरज और दिगततरक्षित वर्ग के लौदातिक 
देव रहते हैं। उसके बाद तुपित और अव्यावाध लोकातिक देवो के अन्तराल में आत्मरक्षित और सर्वे- 
रक्षित वर्ग के देव रहते हैं। इमके वाद अव्यवाघ और धरिष्ट जाति के लौकातिक देवो के अन्तरास 
में सश्त और बसु वर्ग के लौकातिक देव रहते हैं । इसके बाद अरिष्द और मारस्वत के अस्तराल मे 
अद्व और विश्व वर्ग के नौकातिक देव रहते है। ये जितने ताम बताये गए हैं ये नाम सब विभानों के 
है और विमानों में रहने बाले देवो के भी साहुबर्य के कारण ये ही नाम होते है । 
लोकांतिक देवों को सरपा--यहाँ इनकी सम्पा इस प्रकार जानना कि सारस्वत तो ७०० है 
और भादित्य ७०, वहिन ७००७ है, अरुण भी उतने हो हैं। गर्दतोय ६००६ हैं, तुपित भी उत्तते हो 
हैं। अप्यावाध ११०११ हैं। जरिप्ट भी उतने ही हैं। इसके अतिरिक्त जिन लौकांतिक देवों को थे 
धब्द से बताया गया था उनकी सर्या इस प्रकार है। बम््याभ के देव ७००७ हैं, सूर्याम देव ६००६ हैं, 
चद्धाभ ये देव ११०११ है, तत्याभ में १३०१३ है, श्रेयष्फर में १५०१४ हैं, शेम कर में १७० १७ हैं, वृप- 
मेष्ट मे! ०१६ हैं, कामघर में २९०२१ हैं निर्माणरज में २२०२३ है, दिगतरक्षित में २५०२ हैं, आत्म- 
रक्षित मे २७०२७ हैं, सर्द गछ्षित में २४०२६ हैं, मस्त में ३१०३१ है बसु में ३२०३३ है अब में २४०१४ 
हैं, विषय में ३३०३७ हैं, ये ममी २४ प्रकार के लौकातिक संघ सब मिलकर ८०४०६ हैं। 
सोफांतिक देयो की देवपिता, विष्यय्रितता श्रृतज्ञताव एफ्प्रदावतारिता-यें मभी 
सौदातिक देव स्पतस्प है। इनमे ने कोई हीन है, न कोई अधि है। ये मभी विन्पन देव हैं। विषयों 
में इनको रच भी प्रेम नहीं है, एसी कारण ये देवषि कहलाते हैं और जः्य देवा हे लिये थे पज्यनीय 
है। १४ एव के धारी है, निरुलर शानभावम्रा में ही मन लगते रहते हैं ममार में उठ्िम रते है, 
अनिश्यभाववा, अधरणभावता आदिक दास भावनाओों मे एनझा शिस संगा खता है। ये अपनी 
साधगा मे ऐोएदार बढ़ी पिद्ार नहीं दिया प्ररते। केबल तोरकर छेद बिस्कप गोने हैं, उसके हे सेप- 
प्रस्याधक होगा है उस सभ३ तौर्षश” को दिग्वितेका समर्पन करने के लिये कौर उस विरधित पर 
प्म्वात देशने मे लिये ये माय सोड में जाते है। एस देवों के ऐमा हो इलूप्ट भाव | जो मनाद 
धप्षयर्य रो शावता मार से उद्देग वे कैइत बारममदन यो है? भायहा बाते मेने है ऐड ही लोड 
श्ग जैयातित देवों में उप ः गे है। हयझानाम सौरातिक है। वे एस ध्रदायमा ने है । जले हि 
रशिए एप, सोष्राक्सर्वाएबिएि दे रे झाहिएये शरमबाबदारों है। इमो नए ये भी एक अंशय- 
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तारी हैं। लौकातिक देव समस्त श्रृत के जानकार होकर भी याने ११ अ गे १४ पूर्व के जानकार होकर 
भी श्र्‌ तकेवली नही कहलाते | जैसे कि इन्द्र इतना बृहस्पति होकर भी श्र्‌तकेवली नहीं कहलाता, 
इसका कारण यह है कि अग बाह्य और अन्य भेद के श्रृत इनके नहीं है और सयम भी नहीं है। ये 
लौकातिक पतवित्न देव हैं, सभी सम्यर्शष्टि होते हैं। सयम न होने पर भी संयम की निरन्तर भावना 
रहती है। तयमी अन्तरात्माओ के प्रति इनका आदर रहता है और ये निरन्तर आत्मानुभव, आत्म- 
चर्चा के प्रति ही इच्छुक रहते हैं। इनका उपयोग इतना विशुद्ध है कि इतके व्यर्थ के मायाजाल के 
विकव्प होते ही नही हैं। ऐसा इन लौकातिक देवों का प्रसंग पाकर वर्णन किया गया है ! 
विजयादिष द्विवरमा ॥४-२॥ 
विजयादिफ विमानवाती देवों फी ट्विमवावतारिता-विजय आदिक़ द्विचरम अर्थात दो 
भवावतारी होते है। इस सूत्र मे दो पद हैं। प्रभम पृद तो अधिकरण बताने वाला है अर्थात दो भवा- 
बतारी जीव कहां होते हैं उसका उत्तर है विजय आदिक में । यहाँ आदि दाब्द कहने से प्रकार अर्थ 
आता है यामे विजय की तरह ही जो और स्थान हैं वे विजय आदिक में जाते हैं। विजय विमानवासी 
देव कैसे है यहाँ कौन उत्पन्न होता है ” सम्यर्दष्टि होकर और भिग्रेन्थ होकर ही यहाँ मनुष्यों की 
उत्पत्ति होती है। अर्थात्‌ विजय आदिक विमानों मे वे मनुष्य उत्पन्न होते हैं जो सम्पर्रष्टि और 
निम्न न्य हैं अर्थात भावलिड्धी मुनि ही इन अनुत्तर विमानों में उत्पन्न होते हैं। तो ऐसे ही वेजयत्त 
जयन्त, अपराजित विमान हैं। अनुदिश विमानों में भी उत्पस्त होने वाले देवों की भी प्रायः यही 
विशेषता है। यहां अनुत्तर विमानों में ४ विमान्र लिये गये हैं-विजय, वेजयन्त, जयन्त और अपरा- 
जित । यहाँ सर्वार्थ सिद्धि को ग्रहण नहों किया, क्योकि सव थिसिद्धि के देव एक भवावतारी होते हैं। 
यहाँ सब॑ अर्थ सिद्ध हो गये ऐसा अन्वर्थ नाम ही है। सवर्थिस्िद्धि के देव लोकातिक देवों की तरह 
एक मनृष्य भव पाकर मोक्ष चले जायेंगे | एक भवावतारी का अर्थ है कि अगला भव मनृष्य भव 
पाकर उस ही भव से मोक्ष चले जायेंगे, और द्विचरम का आर्थ है दो मनुष्य भव धारण कर मोक्ष चले 
जायेंगे, और ह्िचरम का अर्थ है दो मनु भव धारण कर मोक्ष चले जायेगे ।जेसे विजयादि विमातका 
कोई देव मरण करने मनुष्य बना । वहाँ पुत साधना करके फिर दव हुआ ।।फिर उसके बाद मनुष्य 
हुआ। उस मनुष्य भव से मोक्ष चला जायगा। यदि सामान्य भवो की दृष्टि से देखे तो तीन भव होते 
हैं, बीच मे जो देव भव मिला उसको भी शामिल करने से तीन भव बन जाते हैं। मगर यहा मनुष्य 
भव की अपेक्षा ही वर्णन किया जा रहा है कि ये देव जगहो से ज्यादा दो भवावतारी होते हैं। 
चरम भवावतारिता के प्रसग में कुछ ज्ञातव्य तथ्य - वस्तुत तो चरमपना तो एक ही भव 
में हो सकता है जिस मव से मोक्ष जाते हैं, पर उप्तके पहले मनुष्य भव आया तो वह चरम की 
प्रत्यासति होने से अर्थात्‌ उसके पूर्व निकट का होने से उ्ते भी उपचार से चरमपना कह देते हैं, 
मगर उसका अर्थ है अन्तिम के पास वाला भव | अब यहाँ दूसरे पद का अर्थ हुआ, दो चरम मनुष्य 
भव जिसके हो वे हविंचरम कहलाते हैं। अब यहाँ कुछ जिज्ञासा बत सकती है क्ति लौकान्तिक देव ऐो 
एक भवावतारी है, सर्वार्थसिद्धि के देव भी एक भवावतारी हैं। विजय आदिक वासी देव दो भवाव- 
तारी हैं। तो सौधम आदिक देवो मे क्या व्यवस्था है? समाधान यह हैकि एक चरम यावै एक 
भवावतारी जैसे लौकाँतिक और सर्वार्थ सिद्धि हैं इसी प्रकार सौधर्म आदिक स्वर्गो के दक्षिणेद्ध और 
इनकी पट्ट रातियाँ लोकपाल आदिक के एक चरमपना कहा गया है। इसके अतिरिक्त जो अन्य देव 
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हैँ उतमे नियम नही है। एक चरम भी कोई हो सकता और दो चार छह आदिक अतेक भव वाले 
भी हो सकते । और कितमे ही ऐसे होते हैं कि मोक्ष जायेंगे हो नही, क्योकि अभव्यजीव और मिथ्या- 
दृष्टि जीव भी तवग्रैवेयक तक उत्पन्न हो लेते हैं। इस प्रकार वेमानिका इस सूत्र से प्रारम्भ करके 
इस सूत्र तक ११ सूत्रो के द्वारा वैमानिक देवो को निरूपण किया गया है। 
ओऔपपादिक मलुष्येभ्य: शेषास्तियंग्योनय 38-२७॥ 

तियञज्चो का परिचय व देवो फे परिचय के बाद तियंन्चों का परिचय कराने वाले प्रकृता 
सुत्र का इस प्रकरण पे कहे जाने का प्रयोजन--ओपादिक जीव और मनुष्य इसके सिवाय शेष जीव 
तिय॑त्च कहलाते हैं। उतर का यह सामान्य अर्थ हुआ | इस सूत्र से पहले वेमानिक देवों का प्रकरण 
था। इस अध्याय के प्रारम्भ से ही देवो का प्रकरण चला आ रहा था। उसकी समाप्ति के बाद क्यो- 
कि यहा तक नारकी देव और मनुष्यों का विशेष वर्ण चला था तीसरे और चौथे अध्याय मे, तो 
अवशेष तिर्यत्च बचे, उनका यहाँ परिचय दिया गया है | शका यहा यह हो सकती है कि तियस्चों का 
भी थोडा प्रकरण चला था पहले । उस ही प्रकरण मे इस सूत्र को कह देते याने तियंन्च का वर्णन 
कर देते, वहा वर्षन क्यों नही किया गया ? तो समाधान इसका यह है कि यदि इस सूत्र को अर्थात्‌ 
तिय॑न्चो का परिचय यदि पहले तियंन्चों के प्रकरण मे दिया जात्य तो सभी तिथेत्चों के नाम लेने 
पड़ते कि कौत-कौन तियेन्च कहलाते हैं। और जब देव नारकी मनुष्यों का वर्णन हो चुका तब थोडे 
से ही अक्षरों मे इस सत्र ने बता दिया कि इन तीन गति के जीवों को छोडकर बाकी सब ससारी 
जीव तियेन्‍्च कहलाते हैं। 

तीब लोको के वर्णन के बाद तियेस्चों को परिचय कराने का कारण--उक्त वृत्त के अति- 
रिक्त एक यह भी भाव भरा हुआ है कि जब अधोलोक, मध्यलोक और अद्धंलोंक का खूब वर्णन 
क्षिया जा चुका और उसके बाद तिर्यन्च का भी परिचय कराया जा रहा है तो यह भी ज्ञान में भा 
जाये कि तिय॑त्व समस्त लोक में भरे पडे हैं, इस लोक का क्ोई भी प्रदेश ऐसा नही क्या कि जहाँ 
तिरय॑न्व जीव न पाये जाते हो। तिय॑न्च होते हैं दो प्रकार के (१) सृक्ष्म और, (२) बोदर। सृक्ष्म 
सासकर्म का उदय होने पर सूक्ष्म देंह वाले तियंन्च होते हैं, व।दर नामकर्म का उदय होने पर ये वादर 
शरोर वाले होते हैं। तो उनमे सूक्ष्म तियन्च तो समस्त लोक में रहा करते है, परन्तु वादर तियेत्चो 
का आवास नियत है। हरी वनस्पति मे रहे, मनुष्य आदिक के शरीर में रहे, उनके आश्रय पे रहा 
करते है तो ये सृक्ष्म तियेस्च समस्त लोक में भरे पड़े हैं, यह बात भी यहा तिर्यन्च परिचय मे सिद्ध 
हो जाती है। 

सृत्तगत तीचो पदो की सार्थकता का वर्णन--व्याकरण विधि से यहाँ एक जिज्ञासा होती है 
कि इस सत्र भे जो तीन पद कहे हैं उनके प्रथम पद में दो शब्द दिये हैँ। औपपादिक और मनप्य- 
और इसका द्न्द्र समास भी हुआ है। इस समास में दा शब्द है उनमे थोड़े अक्षर मनध्य शब्द मे 
पाये गये । औपपादिक शब्द मे अक्षर अधिक हैं। तो इन्द्र समास विधि के अनुसार अल्प अक्षर वाला 
मनुष्य शब्द पहुले आता चाहिये। इसे पहले क्यों नहीं दिया गया ? तो उत्तर इसका यह है कि 
लौकिक इष्टि से मनुष्यों की अपेक्षा ओपपादिक जो देव है वह आदरणीय है, अभ्यहित है। उसके 
कारण अल्प अक्षर का उल्लंघन करके ओऔपपादिक शब्द पहले दिया गया हैं। इस सूत्र में दूसरा पद 
है शेषा, अर्थात्‌ औपपादिक और मनुष्यों को छोड़कर शेष जीव । तो इस बेष में सिद्ध भी आ 
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जाना चाहिए, और इस तरह सिद्ध तिय॑स्व॒ बन जायेंगे। समाधान इसका बिहकुल स्पष्ट है कि यह 
सब ससारी जीवों का प्रकरण चल रहा है, इस कारण इस शेप शब्द से शेष के ससारी जीव ही लिये 
जायेंगे। इस प्रकरण मे सिद्ध का कोई प्रसंग नहीं आता। इस सूत्र मे तीसरा पद दिया गया है 
तियंग्योतय अर्थात्‌ तियेन्च योनि वाले य'ने तियंस्चों मे जिनकी उत्पत्ति होती है, तिय॑न्चों की जो 
स्थिति है उनका जो लक्षण है उस ढग मे जो पंदा होत हैं वे तिर्गश्व कहलाते हैं। कर्मोदय से जिनमे 
तिरोभाव प्राप्त हो यामे बोझा होने योग्य हो नीचे रहे वे तिर्य॑न्व योनि है। कोई ऐसा सोच सकते 
हैं कि जो मतृष्य बोझा ढोकर चलते हैं या स्वय पंदल रिक्शा खीचकर चलते हैं ऐसे मनुष्यों को 
तियन्च कहना चाहिये, क्योकि वे भी दुत्तरो के द्वारा धोश्ना ढोये जाने वाले बनते हैं। समाधाव--यहू 
शका अत्यस्त निमु ल है, यह विवक्षा है तियंन्च नामकर्म का उदय होने पर जां ऐसो योनिया 
मिलती हैं वे तिय॑न्च कहलाते हैं। मनुष्यो के तो मनुष्य गति तामकर्म का उदय है, वे मनृष्य ही कह- 
लायेंगे, इस प्रकार इस सूत्र में जो बात कहने को शेष रह गयी थी याने तिर्य॑त्वों का परिचय कराने 
की बात शेष रह गयी थी, उसका परिचय कराया गया है। 
स्थितिश्सुरमागसुपर्भद्ीपशेषाणा सागरोपमत्रिपत्योपमार्डहीनमिता ॥४-२८॥ 

प्वनवासी देवो की उत्कृष्ट भायु--भतुरकुमार, नागकुमार, सुपर्णकुमार, द्वीपकृमार और 
शेष भवनवासियों की उत्कृष्ट स्थिति क्रमश १ सागर, ३ पल्य, ढाई पत्य, दो पल्य और १ १/२ पल्य 
प्रमाण है। अब यहा से स्थिति बतलायी जा रही है। प्रकरण से पहले भी स्थिति बतायी गई थी। 
अब जित-जितकी स्थिति बतानी शेष रह गई थी उनको स्थिति बतला रहे हैं। 

सौधमेंशानयों सामरोपमेअधिके ॥४-२९॥ 

सौधर्म और ऐशान स्व के देवों को उत्कृष्ट आयु-सोधर्म भर ऐशान स्वर्गों के दैवो की 
उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक दो सागर प्रमाण है। यद्यपि उक्त सूत्र मे भवतव!स्तियों की स्थिति बताने 
के वाद व्यन्तर और ज्योतिष्क देवो को स्थिति बताना क्रम प्राप्त था, मगर उसका उल्लंघन करके 
जो यहा वैमानिक देवो की स्थिति बतायी जा रही है, उसका कारण यह है कि शेष व्यन्तर और 
ज्योतिष्को की स्थिति आगे बतायेगे और आगे बताने में सक्षिप्त वर्णन हो जायेगा। तो अब यहाँ 
वैमामिक देवो की स्थिति में सर्वप्रथम जो स्वर्ग हैं उनमे रहने वाले दवों की स्थिति बतायी है। इस 
सूत्र में यद्यपि दो शब्द नही लिखा है तो भी सागरोपमें द्विवचन है, जिससे यह सिद्ध होता है कि 
दो सागर प्रमाण उनकी आयु है। यहाँ अधिक शब्द दने से वह ध्वनित होता है कि किसी दंव की 
सौधर्म और ऐश्ान स्वर्ग मे दो सागर से भी कुछ अधिक स्थिति हो जाती है। ऐसी अधिक स्थिति 
होने का कारण यह है कि किसी जीव ने ज्ञानी पुरुष मे ऊपर के स्वर्ग की स्थिति बाधी थी, पर किसी 
सकक्‍लेशता के कारण आयु के अपकर्ष के समय स्थिति इतनी घट जाती है कि करीब वह प्रथम 
हितीय स्वर्ग में उत्पल्व होगा । तो ऐसे जीवो को स्थिति कुछ अधिक हो जाथा करती है। 

सानत्कुमारमाहेल्दयों सप्त... ॥४-३०। 

त॒तोय व चतुर्थ स्वर्ग के उत्कृष्ट आायु-सानत कुमार और माहेद्ध स्वर्गों में बुद्ध अधिक ७ 
सागर की उत्कृष्ट स्थिति होती है। इस सूत्र मे दो पद हैं। पहले पद में आघारभू स्वर्ग की बात कही 
है, दूसरे पद में स्थिति को बात कहो है। यहां अधिक शब्द नहीं कहा गया, कितु पूर्व चुत्र से अनुवृत्ति 
लेकर यहाँ भधिक अर्थ हो जाता है. यह सानतूकुमार तौसरा कल्प है भर माहेद्े चौथा कल्प है। 


( १४४ ) 
स्वर्ग तो १६ होते हैं कितु कल्प १३ होते हैं। कल्प इन्द्रो की गणना के अनुसार है। १६ स्व्गों मे १२ 
इन्द्र होते हैं और १२ प्रतीद् होते है। तो प्रारम्भ के ४ रवरगे, ४ कर्प हैं अन्त के ४ स्वग ४ कल्प हैं। 
मध्य के८ स्वर्गों में दो दो स्वर्गों मे एक-एक कल्प होता है। इसप्रकारतृतीय और चतर्थ स्वर्ग में आवास 
करने वाले देवों की स्थिति कुछ अधिक ७ सागर की होती है । 
त्िसप्तनवेकादशन्रयोवशपञ्चदशभिरधिकानि तु ॥४-३१॥ 

अह्य और ब्योत्तर स्वर्ग के देवो की उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक १० सागर की होती है। 
लातव, कार्पिष्ठ स्वर्ग के देवो की उत्कृष्ट स्थिति कुछु,अधिक १४ सागर को होती है। शुक्र महाशुक्र 
स्वर्ग के देवो को उत्कृष्ट स्थिति कुछ भधिक १६ सागर की होती है। शतार सहख्नार स्वर्ग के दवो 
की आयु उत्कृष्ट पे उत्कृष्ट कुछ अधिक १८ सागर की होती है। आनत ओर प्राणत स्वर के देवों 
की उत्कृष्ट स्थिति २० सागर की होती है। यहाँ इससे अधिक की स्थिति नही होती है। कारण यह 
है कि ब्रती मनुष्य इन स्वर्गों मे उत्पन्न होते हैं। इससे पहले अनेक प्रकार के सन्‍्यासी श्रावक ब्रत व 
महावत से रहित भी उत्पन्न हो लेते थे । तो यहाँ की स्थिति जो पुरुष बाँधता है उसकी इस हो योग्य 
स्थिति रहती है । छेद नही होता है। आरण और बअच्युत स्वर्ग में २९ सागर प्रमाण उत्कृष्ट स्थिति 
होती है। इस सूत्र में ३ पद हैं। प्रथम पद में तो ७ सागर में जितना जितना मिलकर उत्कृष्ट स्थिति 
बताई गई है उत्त स रुयाओ कानिददेश है। जेसे ३ अधिक ७, ७ अधिक ७, ६ अधिक ७ भादि मिलाते 
जायें । दूमरे पद से कह अर्थ ध्वनित हुआ कि ७ सागर में इतनो अधिक मिलान होती है। और 
तोसरा पद है तु अव्यय, वह इस बात को घोषित करता है कि १२ स्वगं तक ही कुछ अधिक उत्कृष्ट 
स्थिति होती है। जो उत्कृष्ट स्थिति बताई गई है उससे कुछ अधिक होना १रें स्वर्ग तक ही है। 
जैसे कि १३वें, १४वे स्वगे में २० सागर की स्थिति बताया तो उससे कुछ अधिक न होगी। कोई 
शब्द व्यर्थ सा पढकर कूछ न कुछ विशिष्ट अर्थ को घोषित किया करता है। 

आरणच्युतादृध्वमेकेकेन नवसु ग्रेवेयकेषु विजयादिषु पर्वार्थत्रद्ञां च ॥४-३५॥ 

कल्पातीत देवो को उत्कृष्ट आयु--१६ स्वर्ग तक की उत्कृष्ट स्थिति बताई जा चुकी हैं। 
भव स्व से ऊपर जो विमान हैं उन विमानों मे रहने वाले देवो स्थिति बताई जा रही है. आरण 
और अन्ष्यत स्वर्ग से ऊपर तवग्रवेयको मे एक-एक सागर अधिक स्थिति उत्कृष्ट पाई जातो है, अर्थात 
श्द्वे स्व में २९ सागर की उत्कृष्ट स्थिति थी तो ग्रेवेयकों मे तेइस से लेकर ३१ सागर तक को उत्कृष्ट 
स्थिति हुई। पहले ग्रंवयक में २३, दूसरे ग्रं वेबक मे २४, इस तरह एक-एक अधिक लेकर वे ग्रंवेयक 
में ३१ सागर की स्थिति होती है। इसस ऊपर अनुदिश विमानों मे उत्पन्न हुए देवो की उत्कृष्ट रिथति 
३४ सागर की होती है उससे ऊपर विजय, वेजयन्त, जयन्त ओर अपराजित इन चार विमानों में 
उत्पस्त हुये दवो की उत्कृष्ट स्थिति ३३ सागर की होती है। और सर्वार्थ सिद्धि में ३३ सागर की ही 


स्थिति होती है। वहाँ जधन्य रिथिति नहीं है। ह 
मात देवी फी आयु का प्रतिपादन करने वाले इस सूत्र में ज्ञातव्य कुछ तथ्य-इस 


सूत्र में अनुदिश शब्द तो दिया नही गया, फिर अनुदिश में उत्पन्त होने वाले देवो की आयु कैसे ग्रहण 
की गई है। उत्तर यह है कि इस सूत्र को जो ग्रैवेकेपु ओर विजयादिषु इन दो भिन्‍न-शिन्‍्न पदों मे 
कहा है उससे ही यह सिद्ध होता है कि यहा अनुदिश और ग्रहण करना क्योकि यदि अनुद्दिश ग्रहण 
न करते की बात होती तो ग्रं वेयक और विजय इन दोनो का समास करके एक ही पद बना देते, यह 
पद कैसा होता ? ग्रेवेयक विजयादिषु, किन्तु आचार महाराज ये इन दो पदों को जुदा-जुदा रखा 
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है। इससे सिद्ध हैं कि अनुदिश का ग्रहण कर लेवें। यहा एक जिज्ञासा होती है कि अनुदिश में तो एक 
ही उत्कृष्ट स्थिति बतायी है, ३२ सागर की । और ग्रंवेयकों मे उत्कृष्ट स्थिति वतायी है २३ से लेकर 
३१ सागर तक। ऐसा अर्थ कैसे ध्वनित हुआ ? समाधान यह है कि विजयादिपु को तरह सिर्फ 
ग्रवेयकेष्‌ शब्द देते, नवक्षु २०4 न लगाते तब तो ६ जगह जुदी-जुदी उत्कृष्ट स्थिति न आती, पर 
नवसु शब्द देने से यह अर्थ ध्वनित होता है कि तवग्रं वयको में भिन्‍्न-भिन्‍्त उत्कृष्ट स्थिति है। इस 
मृत्र में सर्वा्थ प्रिद्धि शब्द जो पृथक्‌ से कहा गया है. उससे यह ध्वनित हुआ कि सर्वार्थसिद्धि में सभी 
की ३३ सागर की स्थिति होती है, भत्यधा विजयादिपु की जगह सर्वाथसिद्धि मो आ जाती, क्योकि 
यह अनृत्तर विमान है। पर सर्वर्थस्रिद्धि को अलग कहने का अर्थ ही यह हुआ हरि यहाँ जधत्य 
स्थिति नही हुआ करती है। भव यहा एक जिश्ञासा होती है कि जंसे मनुष्य और तिय॑न्चों मे उत्कृष्ट 
और जघन्य स्थित कही गई है, क्या देवों में उत्कृष्ट ही स्थिति होती है। जघन्य स्थिति नहीं होती 
क्या ? तो इस जिज्ञासा के समाधान में अब आगे देवों की की जघन्य स्थितियों का वर्णन चलेंगा। 
जिससे सिद्ध होगा कि देवो में भी जघत्य स्थिति हुआ करती है । 
अपरा पल्योपम्मधिकम्‌ ॥8-३३॥ 

सोधर्म और ऐशान स्वग के देवो की जधन्य स्थिति-सोधर्म ओर ऐशान स्वर्ग के देवो की 
जघन्य स्थिति कुछ अधिक एक पढ्य प्रमाण है, यह सख्या में नहीं बाता है, किन्तु एक उदाहरंण 
द्वारा वह समय समझाया जाता है। मान लीजिये कि कोई दो हार कोश का गहरा लम्बा, चौडा 
गड्ढ़ा है, उस गड्ढे मे बहुत कोमल वाल के इतने छोटे-छोटे टुकडे हो कि जिनका दूसरा टुकड़ा वे हो 
सके उन वाल के टुकड़ों को उस गड्ढे मे ठत्ताठउस भर दिया जाये और ऊपर से खूब हाथी फिराकर 
उसाठस कर दिया जाए फिर उस गड्ढे से १००-१०० वर्ष में रोम का एक-एक टुकड़ा निकाला जाये 
तो जितने वर्षों मे वे सब टुकड़े निकल पावे उतने समय को कहते हूँ व्यवहार पह्य और व्यवहार पत्य 
का अध्षस्यात गुणा होता है उद्धार पल्य और उद्धार पत्य से असस्यात गुणा समय होता है अद्धा पत्य । 
यह पत्य की स्थिति वतायी जा रही है । तो इस प्रकार कुछ अधिक एक पल्य सौधम भर ऐशान के 
द्वेवो की जधन्य स्थिति जानना । अब इससे ऊपर के स्वर्गादिक की जघन्य स्थिति बताने के लिए सूत्र 


कहते हैं । 
परत परत. पूर्वा पूर्वाशन्तरा ॥४-३४॥ 
सौधर्म और ऐश्वान स्वर्ग से ऊपर के समस्त स्वगंवासी व कल्पातीत देवो को जधन्य स्थिति- 

आगे-आगे के देवों की जधन्य स्थिति वह है जो उससे पहले-पहले स्वर्गों की उत्कृष्ट स्थिति होती है। 
जैसे सौधर्म और ऐशान स्वर्गों के देवो की उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक दो सागर है, तो सानतृकुमार 
महेन्द्र स्व के देवों की जघन्य स्थिति कुछ अधिक दो सागर प्रमाण है। सानतृकुमार गौर महेद्न 
के देवो की जो उत्कृष्ट स्थिति है वह बहम-अहमोत्तर स्वग॑ के देवों की जघन्य स्थिति है । इस 
प्रकार ऊपर-ऊपर के कल्पो में तथा स्वर्गों के ऊपर नवग्रैवेयकों मे, भनुदिश में और विजय, वेजयत्ते, 
जयल्त अपराजितो में जधन्य स्थिति जानना चाहिये | इसके बाद सर्वार्थसिद्धि में जधन्य स्थिति होती 
ही नही है । यहाँ एक शंका खडी हो सकती है कि इस सूत्र में जब पूर्वा-पूर्वा शब्द कहने से ही यह 
अर्थ ध्वनित होता है कि पहले-पहले स्वर्ग की उत्कृष्ट स्थिति ऊपर के स्वर्ग के लिए जंधन्य होती है, 
तब फिर अनन्तरा शब्द कहने की क्या आवश्यकता रहो ? समाधान यह है कि पूर्वा शब्द का तो 
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कितने ही पहले के धारे मे अर्थ ले सकते हैं, पर यहां ऐसा अठपट पूर्व नही लेना है कि जैसे कोई कहे 
कि ७वें, धवें स्वर्ग के देवो की जघन्य स्थिति पहले दूसरे स्वर्ग के देवो की उत्कृष्ट स्थिति बराबर है, 
क्योकि पूर्व तो यह भी हो गया किन्तु ऐसा पूर्व न लेना, अनन्तर पूर्व लेना, अर्थात्‌ जिस कल्प स्वर्ग 
की जघन्य स्थिति बताना है तो उससे एकदम पहले जो कल्प स्वग हैं उनकी उत्कृष्ट स्थिति बराबर 
समझना । इस प्रकार अर्द्ध लोक के सभी देवो की जघन्य स्थिति का वर्णन हुआ । 
नारकाणां च द्वितीयादिषु ॥४३श॥ 

द्वितीयादिक नरकों मे नारकियों की जघन्य स्थिति-अरद्धेलोक के इन जीदो की जघन्य 
स्थिति बताने के वाद अव शेष जो भो जीव रहें अध्ोलोक में या मध्यलोक मे, उनकी जघन्य स्थिति 
बतलायी जा रही है। इनमे सबसे पहुले नारक्षियों की जधन्य स्थिति कहनी है। इसकी उत्कृष्ट स्थिति 
तो तीसरे अध्याय मे कह दी गई थी। अब तारकों की जघन्य स्थिति कहने के लिये सूत्र में जैसे 
लाघव हो उस प्रकार वर्णत करने के ध्येय से द्वितीय आादिक तरको में जघन्य स्थिति यहाँ बतायी गई 
है। तारकियो मे भी दूसरे आदिक तरको में वह जघन्य स्थिति है जो उससे अन्तर पूर्व तरकों की 
उत्कृष्ट स्थिति है। यहाँ प्रथम नरक की जघन्य स्थिति व बता कर कर द्वितीय आदिक मरक़ो की 
जधन्य रिथति बताने का प्रयोजन है- सूत्र लाघव । इससे पहल्ले सूत्र मे जितने भी पद कहे हैँ उन सब 
पदो की अनुवृत्ति इस सूत्र मे ली गई है, भत्त इस छोटे से सूत्र से ही वह सब अर्थ निकल भाता है। 
दूसरे आदिक नरको में अतन्तर पूर्व-पूर्वं तरको की उत्कृष्ट स्थिति जधन्य स्थिति कहलाती है। जैसे 
पहले नरक की उत्कृष्ट स्थिति एक सागर है। तो दूसरे नरक में जधन्य स्थिति एक सागर होगी । 
दूसरे तरक की उत्कृष्ट स्थिति तीन सागर है। तो यह तीन सागर जघन्य स्थिति तोसरे नरक मे है। 
इस तरह नीचे-नीचे नरकों की जघन्य स्थिति समझना। अब प्रथम नरक को जधस्य स्थिति 
बतलाते हैं। 

दशवर्ष सह॒ज्ञाणि प्रथमायां ॥४-३६॥ 

पहली पृथ्वी मे जघन्य स्थिति १० हजार वर्ष की होती है। यहाँ १० हजार वर्ष एक सागर 
प्रमाण स्थिति के सामने तालाव के एक व द की तरह है, वहुत ही कम है। नारकियों को कम से कम !७ 
हजार वर्ष तक नरको मे रहकर दु लू सहना पता है। दुःख इतने कठित हैं कि जितका समाचार 
सुनकर हृदय काप जाता है। वहाँ एक दूसरे के अग के टुकड़-दुकडे कर डालते हैं, इतने पर भी 
उनका बीच मे मरण नही होता । वे ही सव अग फिर इकट्ठे होकर ठोक हो जाते हैं। यो अनेक 
बार छिदते-भिदते रहते हैं और वे पृथ्वी के दृःख सर्दी गर्मी के दुख, वहुत प्रकार के दु ख है। उनको 
यह जीव सहता है। तारकियों की जधन्य स्थिति कहुकर अब भवनवाधसियों को जधस्य स्विति 
बतलाते है ' 

भवनेपु च * ॥४-२७॥ 

भवनवासी देवो की जधन्य भुज्यमान बायु स्थिति-और भवनवामियों में भी कम से कम 
१० हजार बर्ष की रियिति होती है। इस भवनवासियों का स्थान इस राजकुमार नामक पहली पृथ्वी 
के तीन भाग मे से पहले दो भागों में है। यहा ये देव अक्ृत्रिम भवनों मे रहते है, जिनमे मनोहर 
चत्यालय है। सर्व प्रकार का उन देवों को आराम है लेकिन परिणामों में प्रगति नहीं है। बड़े कौतृ- 
हल प्रिय होते है। इन्हें कमावा वही पडता, मु से लाना भी नहीं पढ़ता,इनके भूख लगने कठ से 
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अमृत झडकर भूख मिट जाती है। इतने पर भी ये सदा मानसिक दु ख॒ से दु खी रहते हैं ऐसे भवन- 
वासियों के देवो की कम से कम जायु १० हजार वर्ष की होती है। अव व्यन्तर देवों की जधन्य 
स्थिति बताने के लिये सूत्र कहते हैं। 
व्यन्तराणां च “ ॥४-३८॥ 
व्यन्तर देवों की जघल्य स्थिति--और व्यन्तरों की भी जघत्य स्थिति १० हजार वर्ष की 
होती है। यहाँ एक प्रष्न हो सकता है कि यहाँ जितनी देवो की नारकियों की जघन्य स्थिति कही 
गई है उनकी उत्कृष्ट स्थिति पहले कही जा चुकी थी। इस कारण जघन्य स्थिति कहना ठीक है, 
किन्तु व्यत्तरो की उत्कृष्ट स्थिति अब तक बतायी ही मही गई थी। तो व्यत्तरो की पहले उत्तृष्ट 
स्थिति बताना चाहिये, पश्चात्‌ जघच्य स्थिति | ऐसा क्यों नहीं किया गया ? समाधान यह है कि 
सूत्र प्रणाली में लाघव का बहुत ध्यान रखना पढ़ता है और उस लघुता के लिये ये जघन्यादिक कहे 
गये हैं। उत्कृष्ट स्थिति आगे कहेंगे । यदि यहाँ उत्कृष्ट स्थिति पहले कह देते तो आगे जघन्य स्थिति 
कहने के लिये १० वर्ष सहस्त यह शब्द दुबारा कहना पड़ता, और यहा कहने से वह पद ते कहता 
पडा। इस तरह व्यन्तरो की जधन्य स्थिति यहा ही कहना उत्कृष्ट रहा । व्यन्तर देव भी कम 
से कम १० हजार वर्ष की आयु को लिये हुये होते हैँ | अब व्यन्तरो की उत्कृष्ट स्थिति कहते हैं। 
परा पल्योपममधिकम्‌ ॥४-३५ी॥ 
व्यस्तर देवो की भुज्यमान उत्कृष्ट भायु स्थिति--व्यन्तरों की उत्कृष्ट र्थि।त कुछ अधिक 
एक पत्य प्रमाण है। यहां स्थिति का तो प्रकरण ही चल रहा है, किन्तु उत्कृष्ट है या जघन्य है, 
इसके निर्देश के लिये कोई शब्द कहना पडता है। तो यहाँ परा शब्द बहा है जो कि स्त्रीलिज् मे 
है। यह स्थिति शब्द का विशेषण है। स्थिति शब्द स्त्रीलिज्भू मे है। तो परा शब्द भी स्त्रीलिज्भ मे 
कहा गया है । व्यन्तरो की उत्कृष्ट से उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक एक पत्य प्रमाण होती है। यहा 
तक सभी सस्तारी जीवो की उत्कृष्ट और जघन्य स्थिति कही जा चुकी है। अब केवल ज्योतिष्क 
देव ही शेष रहे है, उनकी उत्कृष्ट और जघन्य स्थिति बताते हैं। उसमे से पहले ज्योतिष्को की 
उत्कृष्ट स्थिति बतला रहे है। 
ज्योतिष्काणा ते । ४-४०॥ 
ज्योतिष्क देवों की उत्कृष्ट स्थिति--ज्योतिष्क देवो की भी उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक 
एक पत्य प्रमाण प्रमाण है। इस सूत्र में पूर्व सूत्र में कहे गये समरत पदों की अनवृत्ति आती है, 
जिससे यह अर्थ बना कि ज्योतिषों देवों की उत्कृष्ट स्थिति कुछ अधिक एक पल्य प्रमाण है। भव 
इस ज्योतिषियों की जधन्य रिथति कितनी है ” यह कहने के लिए सूत्न कहते हैं । 
तद्ष्टभागो5परा ॥४-४१॥ 
ज्योतिष्क देवो की जधन्य स्थिति-ज्योतिषी देवों की जघत्य स्थिति पल के पवें भाग 
प्रमाण है। इसमें भी चू कि ज्योतिषी देव ५ प्रकार के हैं अतएवं भिन्‍्न-भिन्‍न प्रकारो में भिन्‍न-भिल्लत 
प्रकार की स्थितियाँ होती हैं, और जैसे जघन्य स्थिति मे विभिन्‍तता है इसी प्रकार उत्कृष्ट स्थिति मे 
भी विभिन्‍तता है। जैसे चद्ध की उत्कृष्ट स्थिति एक लाख वर्ष अधिक पल्य प्रमाण है, ज्योतिषी 
देवो मे चद्ध इन्द्र होता है भर सबसे अधिक इनकी स्थिति प्रभाव आदिक होते हैं। सूर्य देवो को 
स्थिति एक हजार वर्ष पल्य प्रमाण है। सूर्य प्रतीद् कहा जाता हैं। शुक्री की उत्कृष्ट स्थिति ०० 
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वर्ष अधिक पह्य प्रमाण है, वृहस्पतियों की उत्कृष्ट स्थिति पूर्ण एक पल्य प्रमाण है, अधिक नही है। 
शैष जितने भी ग्रह है बुध आदिक उत सबकी उत्कृष्ट स्थिति आधे पल्य प्रमाण है, इस प्रकार इस 
ज्योतिषी देवो की उत्कृष्ट स्थिति विभिन्‍्त-विभिन्‍न है, इसी प्रकार नक्षत्रों की भी आधे पल्य प्रमाण 
उत्कृष्ट स्थिति होती है। यद्यपि ४०वें सूत्र मे ज्योतिषियो की उत्कृष्ट स्थिति सामान्य रूप से कह दी 
गई थी, पर उनके जो ४ भेद हैं और उनमे भी जो कोई विशेष है उन सबकी उत्कृष्ट स्थिति विभिर्त 
प्रकार की होती है। ज्योतिषी देवो में तारागणो की उत्कृष्ट स्थिति एक पल्य के चौथे भाग प्रमाण 
है। अब जघन्य स्थिति का वर्णन करते हैं। तारा और नक्षत्रों की जधन्य स्थिति पल्थ के ८वें भाग 
प्रमाण है और शेष बचे समस्त ज्योतिषों देव सूर्यादिक सभी की जघन्य स्थिति पल्य के चौथे भाग 
प्रमाण है। भब लौकातिक देवों की स्थिति कितनी होती है इसका समाधान करते हैं। 
लोकान्तिकानामष्टो सांगरोपम्ताणि सर्वेषाम ॥४-४२॥ 
लोकान्तिक देवो की भुज्यमात आयु स्थिति--सभी लौकातिक देवों की उत्कृष्ट स्थिति ८ 
सागर प्रमाण होती है। यह स्थिति जघन्य और उत्कृष्ट दोनो प्रकार को है अर्थात्‌ एक ही प्रमाण की 
स्थिति लौकातिक देवों मे होती है। प्रश्न-यहा स्थिति का बनावा क्यों दिखाया जा रहा है जैसे 
घटपट है तो उनकी स्थिति भी स्वय है ऐसे ही जब ये देह है तो इन की स्थिति भी खुद होती है। 
उत्तर-घटादिक उपभोग्य पदार्थों को स्थिति भी प्राय उपभोक्ता के साताअसाता आदि कर्म- 
विपाकानुध्तार होती है अन्यथा अनेक समान घट आदि होने पर भी ये क्यो फूटे, दण्डा इन पर ही 
क्यो पडा ? स्पष्ट है, भोक्‍्ता को ये उपभोग्य नही होने थे । अथवा यहाँ तो जाव की स्थिति देह मे 
कब तक है ? यह विवक्षा है इसी को स्थिति कहते हैं। इस मोक्षश्ञास्त्र ग्रन्थमे चौथे अध्याय तक जोव 
पदार्थ का व्याख्यान है और यह चतुर्थ अध्याय का अन्तिम सूत्र है। इस सूत्र के साथ जीव पदार्थ का 
व्याख्यान हो चुकता है और आगे पचरम अध्याय में अजीव पदार्थ का व्यास्यान चलेगा । 
अभाव विलक्षणत्व सूचक जन्मस्थित्यादि घट धर्म होने से जीव को भावात्मकता को 
सिद्धि--इस वर्णित जीव पदार्थ के अन्तिम वर्णव के समय जीव के सम्बन्ध में कुछ विशेष जानकारी 
करने के लिए कहते हैं कि वह जीव एक होकर भी अनेकात्मक है। जिन जीवो का भब तक वर्णन 
किया गया है वे प्रत्येक जीव एक-एक हैं ओर वे एक होकर भी अनेकात्मक हैं, क्योकि यह जीव 
पदार्थ अभाव से विलक्षण है, अभाव का जो अर्थ है उसमे क्या भेद होगे ? नहीं। अभाव तो निषेधमात्र 
है, पर यह तो भावात्मक पदार्थ है, सदभुत है, तो यह एक होकर भी अनेक रूप हैं, और जीव ही 
वया जितने भो पदार्थ है वे सब एक-एक होकर भी अनेक रूप होते हैं--जो भी पदार्थ हैं। प्रक्ृत मे 
जीव की बात कह रहे हैं कि इसमे जन्म, स्थान, स्थिति, विपरिणमन, वृद्धि, अपक्षय और विनाश ये ६ 
बाते देखी जा रही हैं। तो इन ६ बातो का होना एक भावात्मक पदार्थ को ही सिद्ध करता है। यद्यपि 
सामान्यतया जीव द्रव्य का जन्म नहीं होता। वह तो अनादि सिद्ध है, फिर भी भिन्न-भिन्न पर्यायो 
रूप में इसकी पुद्रा बनना यह ही जन्म कहलाता चला जाता है। तो बाह्य और अतरग निमित्त को 
पाकर यह जीव तवीन-तवीन पर्यायों को प्राप्त होता है याने आत्मलाभ करता है। यह ही इसका 
जन्म है। जैसे मनुष्य गति के उदय से जीव मनुष्य पर्याय रूप से उत्तन्‍्त होता है, तियेल्च गति के 
उदय से जीव तिर्यन्च पर्याय रूप से उत्पन्‍्त होता है, ऐसी नवीस-तवीन पर्यायों मे आना, यह हो 
इसका जस्म है और यह जन्म, यह उत्पाद जीव के सत्तव को सिद्ध करता है। स्थिति क्या है ? यश्थपि 


( १७० ) 


द्रव्य की रृष्टि से इसके सदेव स्थिति है, पर इस बाह्य रूप से देखा जाए तो आयु कर्म के उदय के 
अनुसार उस पर्याय भे जीव का बना रहना, यह जीव की स्थिति है, और वृद्धि क्या है कि पूर्व स्वभाव 
को कायम रखते हुये अधिकता हो जाना वृद्धि है। अपक्षय क्या है? कम से एक देश का जीर्ण होना 
अपक्षय है, और विनाश क्या है ? उस पर्याय की निवृत्ति हो जाना थाने वह हट गया, दूसरी पर्याय 
भायी, वहाँ जो पूर्व पर्याय का हट जाना है यही विनाश कहलाता है। तो इस तरह से जीव पदार्थ मे 
अनन्त रूपता सिद्ध है और यह एक होकर अनेक रूपता जो विदित हुई है इसमे जीव का सत्त्व जाना 
जाता है। जो सत्‌ है वह एक होकर भी अनेकात्मक है। सभी पदाथ एक होकर अनेकात्मक होते हैं। 
जैसे इत ६ बातो को देखकर अनेकात्मकता का बोध किया गया इसी तरह जीव मे ज्ञेयत्व, सत्त्व, 
द्रष्यत्व, अमृर्तंपना, अति सूक्ष्मपना, अवगाहनत्व, असख्यधोध प्रदेशतत्व अनादि निधन होना आदिक 
की रृष्टि से जीव अनेकात्मक है। 
अनेक वाग्विज्ञान विषयत्व होने से जीव के अनेक धर्मात्मकत्व को सिद्धि--यह जीव एक 
होकर भी अनेकात्मक है। यह इस हेतु से भी सिद्ध होता है कि च्‌ कि जीव अनेक शब्द और अनेक 
ज्ञान का विषयभूत है। जिस पदार्थ मे जितने श्ब्दो का प्रयोग हो सकता है समझिये उसमे उतनी ही 
वाक्ष्य शक्तिया हैं, और इसकी प्रकार जो पदार्थ जितने प्रकार के ज्ञानो का विषयभूत होता है उसमे 
समझ्षिये उनती ही जेय शक्तियाँ हैं। जैसे कोई एक ही घट है, उसमे यह घट है, मिट्टी का बना है 
सत्‌ है, ज्ेय है, बडा है, नया है आदिक अनेक शब्दों का वहाँ प्रयोग हो रहा है तो इतनी ही बातें 
पायी भी जा रही हैं और इस प्रकार अनेक ज्ञान भी हो रहे हैं। तो-तो इतना शेय तत्त्व वहा मौजूद 
है। इसी तरह आत्मा भी अनेक शब्दों द्वारा वाच्य है। अनेक विशेषणों से उसका बोध किया जाता 
है ओर अनेक दृष्टियो का विषयभूत है, सो आत्मा भी अनेक धर्मात्मक है। तो यह जीव एक होकर 
भी अनेकात्मक है। ऐसे-ऐसे अनन्त जीव हैं। 
अनेक शक्ति प्रचितपना होने से जोव के अनेकात्मकत्व की सिद्धि-अनेक धर्मात्मकता का 
दूसरा हेतु यह है कि वह अनेक शक्तियों का आधारभूत है, अनन्त श्क्तियाँ वहा पायी जाती हैं इस 
कारण जीव अनेकात्मक है। जैसे घी के सम्बन्ध मे कितनी बातें समझ मे आती हैं ? यह तृप्ति करने 
वाला है, यह प्रष्ट करने वाला है, ऐसी उसमे अनेक शवितिया विदित होती हैं। इसी तरहू द्रव्य क्षेत्र काल 
भाव के नि्मित्त से यह जीव भी अनेक प्रकार की वैमानिक पर्याय शक्तियो को धारण करता है। 
तात्पये यह है कि जिस जीव के बारे में इन अध्यायो में वर्णन किया गया है वह जीव वास्तविक सह- 
श्ूत पदार्थ है। और, वह एक होकर भी अनेकात्मक है। 
अनेक सम्बन्धिरूपता व अनेकोस्कर्षापकर्ष परिणत गण सम्बन्धिरुपता होने से जीव के 
अनेक्ात्मफत्व की सिद्धि--अन्य आपेक्षिक द्रव्यों से भी अनेकात्मकत्ा पदार्थ मे विदित होती है। जैसे 
एक ही घडा है, तो वह अन्य सम्बंधित या अगल-बगल स्थ्त पदार्थों कौ अपेक्षा पूर्व, पश्चिम आदिक 
भेद हो जाते हैं। यह घडा है, पूर्व में रखा है, यह घडा परिचम में रखा हैं, तो किसी अन्य चीज की 
अपेक्षा से इस प्रकार विदित होता है, यह दूर है, यह पास है, यह पुष्ठ है, यह नया पुराना है, यह 
इतना बडा है आदिक अनेक व्यवहार उसमे पाये जाते हैं, तो अनेक वचन व्यवहार का विपयभृत होने 
से वह घडा अमेक धर्मात्मक है, ऐसे ही यह आत्मा भी अनेक सम्बन्धियो को अपेक्षा उन-उन अनेक 
तथ्यों वाला बिदित होता है। जैसे इन अगुलियों मे ही कोई एक अगुली किसी की अपेक्षा छोटी है, 


( १७१ ) 


किसी की अपेक्षा बडी है तो वहा जैसे अनन्त घर्मे आपेक्षित विदित होते हैं, तो यह परिचय सत्ता को 
सिद्ध करता है कि जीव वास्तविक सत्‌ है। कर्म तोकमे के सम्बन्ध से इस जीव के विषय में जीव 
स्थान गुण स्थान आदिक अनेक भेद हो जाते हैं, जैसे दण्डा के सम्बन्ध से दण्डी मनुष्य, कुण्डल के 
सम्बन्ध से कुण्डली मनुष्य | तो यह अनेकात्मकता सत्तव को सिद्ध करतो है कि यह जीव भावात्मक 
पदार्थ है। किझ्च जैसे किसी सहयोगी गुण की अपेक्षा घड़े भें अनेक बाते विदित होती है, यह घडा 
इतना है अथवा इसके पीलेपत में यह कम पीला, यह अधिक पीला इस तरह विदित होता है, ऐसे हो 
जीव में भी क्रोध, मात आदिक जो उत्पन्त होते हैं उनकी डिग्रियों के भेद से इसमें भी अनेक प्रकार 
की विशेषतायें व्यवहृत होती हैं। वो अपेक्षाकृत, भक्तिक्ृत, पर्यायक्षत्त जो अमेकात्मकताये है, 
वे सब जीव को भावात्मक सिद्ध करती हैं। जोव को अनेकात्मकता सिद्ध करने के प्रकरण भे अनेक 
इृष्टियो से अनन्त धर्म बताये जा रहे हैं । 
अतोतानागतवर्तमानकाल सम्बन्धित होने से जीव को अनेक धर्मात्मकता की सिद्धि-और 
भी देखिये-जेसे कोई मिट्टी आदिक पदार्थ प्रध्वस रूप है, अतीत है, सम्भावना रूप है, निरन्तर 
क्रिया चल रहो है ऐसा वर्तमान काल रूप है, ऐसे इत अनेक कालों में अनेक पर्यायो रूप विदित 
होता है, ऐसे ही यह जीव अनादि काल से है, यह भी तो विदित होता है, अनन्त काल तक रहेगा । 
यह अन्त अतीतो में गुजर चुका है, यह ऐसी पर्यायों को पायेगा। उसकी वर्तमान अर्थ-पर्याय, वर्ते- 
मान व्यजन पर्याथ इन सभी को निरखकर यहाँ अनेक रूपता विदित होती है। और, है भी यो नाना 
रूप। जैसे कि यदि यह कह दिया जाये कि जीव तो वर्तमान मात्र है, तो इसके मायमे हैंकित 
अतीत है न भविष्य है, पूर्व और उत्तर की रेखा रहो ही नही । तो जहाँ पूर्व और उत्तर की रेखा नही 
है वहाँ वर्तमान काल भी कैसे टिक सकेगा ? तो यह सब काल अपेक्षा तथ्य भी जीव के विदित होता 
है, अत. जीव अनेकात्मक है और इसी कारण भावात्मक है। 
अनन्त काल और एक काल में अनन्त उत्पादम्यय ध्रौव्ययुक्तता होने से जीव पदार्थ को 
अनेकात्मकत्ता व भावात्मकता को सिद्धि--जीव पदार्थ का चतुर्थ अध्याय तक वर्णन हुआ । उसमे यह 
जिज्ञासा हुई थी कि जीव वामक पदार्थ ही तो सिद्ध कर लें कि वह है भी कुछ। तब तो उसके बारे 
में आावास स्थिति परिणति भाव आदिक सब बातें बताना उपयुक्त है। तो उसी जिज्ञासा के समा- 
धान मे यह प्रकरण चल रहा है कि जोव भावस्वरूप है और इसी कारण वह अनेक धर्मात्मक है। 
जीव की अनेक धर्मरूपता सिद्ध को जा रहो है जिसमे कुछ हेतु तो बताये गये थे, अब यहा एक हेत 
और ध्यान मे लीजिये चू कि यह जीव अतन्‍्त काल ओर एक काल में अनन्त प्रकार के उत्पाद व्यय 
श्रौव्य से युक्त है अत. भात्मा अनेक घर्मप है। इसे एक रुष्टाम्त से समझ्षिये | जैसे घढा एक काल 
मे द्व्यर्राष्टि से देखने पर वह पाथिव रूप में उत्पन्न होता है, जल हप मे नही, क्षेत्र इष्टि से यहाँ 
उत्पल्त होता है वम्बई आदिक जगह में नही । काल रृष्टि से वर्तमान काल मे उत्पत्त होता है बतीत 
भविष्य काल में नहीं। भाव र्ष्ट से मानो बडा उत्तत्तर होता है तो छोटा नहीं। इस घटका यह 
उत्पाद अन्य सजातीय घटो से, उन घटो के उत्पादों से भिन्‍त है। साथ ही अन्य विजातीय घटो से 
जो अन्य-अन्य शक्लो में हैं, पीतल आदिक बनेक द्रव्यों मे है उतके उत्पादों से भी भिन्‍्न है। यह 
उत्पाद पूर्ण विजातीय कपडे आदिक पदार्थों के अनन्त उत्पादों से भी भिन्‍म है तथा अत्यन्त भिन्न 
प्रकार के जीव, धर्म, अधर्म आदिक के उत्पादों से भी भिन्‍न है। तब देखिये-यहाँ अनन्त उत्पाद 
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टृष्टि मे आ गए। अब यह तो एक सामान्य रूप से देखा, अब उसी समय उस उत्पाद को देखिये, तो 
उत्पल न होने वाले द्रव्यो की ऊपर-नीची, तिरछी, लम्बी-चौडी भादिक अवस्थाओं से भिल्त है सो 
वह उत्पाद भी अनेक प्रकार का सिद्ध हुआ। इस घटका उत्पाद, वह उत्पाद अनेक अवधव वाले 
मिट्टी के स्कध से उत्पन्न हुआ है इस कारण अनेक प्रकार का है। अन्य प्रकार से भी देखिये तो 
वहू उत्पाद जल धारण, जल खीचना, दूसरो का हु कारण होता, किसी को भय शोक का कारण 
होता आदिक नेक अर्थ क्रियाओ में निमित्त है, इस रप्ट से मी यह उत्पाद अनेक तरह का है, और 
जैसे ये उत्पाद अनेक तरह के विदित हो रहे हैं तो उसी समय उतने ही उसके प्रतिपक्ष भूत व्यय हो 
रहे हैं! जब पूर्वे पर्याय का विनाश नही तब" नूतन पर्याय की उत्पत्ति की सम्भावना नहीं | तब 
ही तो उत्पाद और विनाश ये प्रतिपक्षभूत हैं, भौर इन दोनो का प्रतिपक्षभूत है ध्रौव्य याने उसकी 
स्थिति । सो इस ही कारण अर्थात्‌ उत्पाद भर विनाक्ष के प्रतिपक्षभ्ूतत होने से यह स्थिति भी उतनी 
ही प्रकार की है, क्योकि जो स्थिति नहीं उसका उत्पाद और व्यय नहीं हो सकता । 

उत्पद्यमानता उत्पस्नता व विनाश इन तीन अवस्थाओं से धुक्तता होने से जीव पदार्थ 
की अनेकात्मकता व भावात्मकता की सिद्धि-अब साधारणतया देखें तो पदार्थ में थे तीन अवस्थायें 
माननी पडती हैं - उत्पद्यमानता, उत्पन्तता और विनाश, क्योकि जब यह प्रयोग हो रहा कि घट 
उत्पन्न होता है तो बतलाओ इस प्रयोग को क्या आप भले प्रकार वर्तमान कह सकते कि घट उत्पन्न 
होता है ” इस प्रयोग को वर्तमान नहीं कह सकते, क्योकि उत्त होता है, इस प्रयोग में यह ध्वनित 
होता है कि कमी तक घडा उत्पन्त नही हुआ। उत्पन्न हो रहे को उत्पत्त हुआ है यह नहीं कहा 
जाता और उत्पत्ति के बाद तुरन्त विनाश मान लिया जाए तो स्थिति का प्रतिपादक कोई झब्द ही 
प्रयोग मे न होगा । सो तीन अवस्थायें माने बिना उत्पाद में भी अभाव, विनाश में भी अभाव 
होगा और इस तरह पदार्थ का अभाव ही होने से व्यवहार का भी लोप हो जायेगा। तो यो पदार्थ मे 
उत्पद्यमानता, उत्पन्तता और विनाश ये तीन अवस्थायें माननी होती हैं! तो इस तरह यह सब बात 
जैसे घट के उदाहरण में बतायी गई है ऐसे ही जीव पदार्थ में भी समझता । एक जोव मे भी द्रव्या- 
थिक पर्यायाथिकनय के विषयभूत अनन्त शक्तियाँ उत्पत्ति विनाथ और स्थिति रूप होने से अनेका- 
त्मकता से पूर्ण है ऐसा समझना चाहिये। इससे सिद्ध होता है कि जीव भावस्वरूप है और अनेका- 
त्मक है। 
अन्वय व्यतिरेकात्मकता होने से जीव पदार्थ फो अनेकान्तरूपता व भावस्वरूपता की 
सिद्धि-अब जीव की अनेकात्मकता समझने के लिये एक यह भी हेतु देखिये कि जीव चू कि अम्वय 
व्यतिरेक रूप है, इस कारण अनेक घर्मात्मिक है। अनुगताकार विधि से तो अन्वय समझा जाता है 
और व्यादृत्ताकार विधि से व्यतिरेक समझा जाता है। जैसे एक घडें के उदाहरण से समझें, एक ही 
घडा सत्‌ है, अचेतन है आदिक के ये सामान्य रूप से अन्वय धर्म है उसमे और वही घडा नया है, 
पुराता है आदिक सो विशेष रूप पे इस व्यतिरेक धर्मों का आधारभूत है वह घट । ऐसे ही इस झात्मा 
के विषय में समझता कि यह आत्मा आत्मत्व, न्ञातृत्व, द्रष्टत्व, कर्तापन, भोकतापन, अमुतेपना 
भादिक अन्वय धर्म से सहित है क्योकि इन धर्मों से अनुगताकार विधि बनती है। 0 है, ऐसी 
विधि को अनगताकार कहते हैं, और यही आत्म उत्पाद, स्थिति, विपरिणमन, वृद्धि, हास, विनाश, 
गति, इच्दिय, काय, योग, शञान-द्शन, सयम-दर्शन, लेब्या, सम्यवत्वादिक अनेक व्यतिरिक धर्म से 
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पूरित है। तो यो अन्बय व्यतिरेक रूप होने से यह आत्मा अनेक धर्मात्मक है। जो अनेक धर्मात्मक 
है वह भाव रूप है याने व|स्तव में सदूभृत है, उसी जीव के बारे में चार अध्यायों तक सक्षेप में परि- 
चये दिया गया है। 
सकलादेश व विकलादेश से समझ व अभिधान होने से जीव पदार्थों को अनेक धर्मात्मकता 
व भावात्मकता की सिद्धि--अब अनेकात्मक जीव का परिचय ज्ञान के उपाय से समझिये। इस 
अनेकात्मक जीव का कथन दो रूप में होता है। (१) क्मिक रूप और, (२) यौगपत्य रूप | कथन का 
और कोई तीसरा प्रकार मही है, सो जब आत्मा करे अस्तित्व आदिक अनेक धर्म काल आदिक की 
अपेक्षा भिन्‍न-भिन्‍न रूप से विवक्षित होते है उस समय जिन शब्दों से कहा गया, उत शब्दों में च कि 
अनेक अर्थ के प्रतिपादन की शक्ति नही है, इस कारण ऋम से प्रतिपादन होता है ओर शब्द द्वारा 
क्रमिक प्रतिपादन को विकलादेश कहते हैँ। विकलादेश तयो में हुआ करता है, परत्तु जब उन्ही अस्ति- 
त्वादिक धर्मों को अभेद रूप से कहने-समझने को विवक्षा होती है उस समय यद्यपि बोला गया तो एक 
ही शब्द और उस शब्द का वाच्य हुआ कोई एक घम, किन्तु अमेद-विवक्षा होने से एक धर्म के कथन 
द्वारा ही सभी धर्मों का युगपत्‌ कथन हो जाता है, क्योकि वहाँ अमेद विवक्षा है। तो उस धर्म पे उन 
अमेक धर्मों का बोध हो गया जो कि सभी तादात्म्य रूप से एकत्त्वको प्राप्त है सो वहाँ सर्वे का 
कथन हो गया । इस प्रकार यह सकलादेश कहलाता है। धकलादेश होता है प्रमाण रूप । तार यह 
है कि वस्तु में इन अनेक धर्मो का प्रतिपादन और परिचय नयर्रष्ट से भी चलता है और प्रमाणर्खाष्ट 
से भी चलता है। 
सकलादेश में सप्तभड्ठी होने का निर्देश--अब सकलादेश मे स्थाह्वाद किस प्रकार होता है 
और उससमें प्रत्येक घर्म की अपेक्षा कंसे सप्तभड्ी होती है यह सब बात बतायेंगे। पर उन सबको 
समझते समय यह ध्यान से न भूलगा कि इत सब कथनों में एक गुण रूप मे सम्पूर्ण वस्तु धर्मों का 
अखण्ड भाव से ग्रहण किया गया है, क्योकि अन्य नही कहां गया धर्म, इस धर्म के साथ ही रहते हैं 
अन्यथा जिस धर्म का प्रयोग किया गया है वह भी न रह सकेगा । इस तरह से सम्पूर्ण वस्तु का परि- 
चय होता है| इसी को अमग्नेद वृत्ति कहते हैं जिसमे कि एक ही शब्द से अभेदोपचार करके पूर्ण वस्तु 
का प्रतिपादन होता है। मोटे रूप से यह जानें कि द्रव्याधिकतय से तो धर्मों में अभ्ेद है और पर्याया- 
थिकतय की विवक्षा में भेद होने पर भी जहाँ समग्र वस्तु का परित्तय किया जा रहा है वहां उन 
सबका अभेदोपचार कर लिया जाता है। तो इस तरह एक-एक धर्म के प्रतिपादन के समय प्रमाण हृष्टि 
में अन्य समस्त धर्मो का एक साथ कथन हो जाया करता है, इस तरह एक-एक धर्म के परिचय के 
कथव में ७-७ भज़ हो जाया करते है। 
प्रमाण सप्तभज्ी के भग में विशेष्य विशेषण व अवधारण का प्रकाश-प्रमाण सप्तभज्जी 
के भज्ञ इस प्रकार हैं-(१) स्थात्‌ अस्तिएव जीव , (२) स्थात्‌ मास्तिएवं जीव, (३ ) स्थात्‌ अवक्तव्य एव 
जीव , (४) स्थातृ अस्ति तास्ति चजीव , (५) स्थात्‌ अस्ति अवक्तव्यः जोव , (३) स्थात्‌ नास्ति अब- 
क्तव्पः जीव, (७) स्थात्‌ अस्ति नास्ति अववतव्य जीव । इसका अर्थ इस प्रकार है कि--(१ ) एक 
अपेक्षा से है ही है जीव, (२) एक अपेक्षा से नहीं ही है जीव, (३) एक अपेक्षा से अवक्तव्य हो है 
जीव, (४) एक अपेक्षा से है और नही है जीव, (५) एक अपेक्षा से है और अवक्तव्य है जीव 
(६) एक अपेक्षा से नही है और अवक्तव्य है जोव, (७) एक अपेक्षा से है और नही तथा अवक्तव्य 
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है जीव | पहले भज्भ में जीव शब्द तो विशेष्य है और द्रव्यवाची है तथा अस्ति शब्द विश्वेषण है 
याने एक अस्तित्व गुण बताता है भौर इन दोनो का साथ करने में अर्थ हुआ कि जीव है। ये दोनो 
आपस में विशेषण, विशेष्य हो गये। जीव कंसा है ” अस्तित्व गुणमय है। इस विशयण विश्प्य भाव 
को प्रकट करने के लिये एवं शब्द कहा है ताकि इन शब्दों द्वारा उसका निश्चय हो जाये और अन्य 
धर्मो की निवृत्ति हो जाये | विशेषण, विशेष्य में ऐसा हो अवधारण होता है। जैसे कोई फूल ला 
है, वहा यह कहता कि यह फूल लालहै, इसमे निश्चय बसा है कि यह फूल लाल ही है, धन्य रग 
वाला नहीं । जैसे कोई कहे कि कौवा काला है उसका भर्थ हो यह है कि कौवा काला ही है, अन्य रग 
वाला नही। तो विद्यपण, विभृष्य भाव का जहाँ प्रयोग होता है वहां अवधारण बनता है। चाहे कोई 
एवं या ही शब्द कहकर जताये अथवा ने जताये, भवधारण करना बहुत जरूरी था। 

प्रमाण सप्तभगी के भगो में स्थात शब्द की अनेकान्तद्योतकता-सप्तभगी के भग में अब- 
घारण से शब्द द्वारा जो एक घ॒र्म कहा गया वह ग्रहण में आया, अन्य धर्म ग्रहण में न आया लेकिन 
अन्य धर्म भी इसके साथ है। यदि अन्य धर्म इसके साथ न हो तो ये प्रस्फुट धर्म भी न रह सकंगे। 
इस बात को सिद्ध करने के लिए इस भग में स्थात्‌ शब्द का प्रयोग किया गया है। तब भग बना 
स्पात्‌ अस्तिएव जीव यह र्थात्‌ शब्द तिडन्त का शब्द है। यह क्रियावाचक शब्द नही है। स्थात 
शब्द अस्‌ धातु के लिइ लकार में बनता है, परन्तु वह शब्द नहीं है यहा यह तो अपेक्षा सूचक शब्द 
है। इस स्यात शब्द के अनेक अर्थ हो सकते हैं। जैसे-अनेकान्त, विधि, उपचार, क्षाश्रय आदिक 
परन्तु विवक्षावश यहा अनेकान्त अर्थ लिया गया है। 

स्थात्‌ बब्द से अनेकान्त का द्योतन होने पर-अब यहा एक जिज्ञासा हो सकती कि स्थात्‌ 
शब्द हो जब अनेकान्त का द्योतक है तो स्थात्‌ शब्द से ही परी वस्तु ज्ञान मे आ गई फिर आगे किसी 
धर्म को कहने की जरूरत क्या है ? तो उत्तर यह है कि यद्यपि स्थात शब्द से सामान्यतया अनेकान्त 
का द्योतन हो जाता है फिर भी विशेष जिज्ञासा में रहता ही है तब वहाँ विशेष शब्दों का प्रयोग 
करना होता है। जंसे वृक्ष शब्द कह दिया तो सभी का ग्रहण हो गया, मगर जो जिस वृक्ष का इच्छुक 
है या उन्हें समझना भावश्यक है वहा उसका प्रयोग तो करना हो पढ़ता है। जैसे-नीम वृक्ष, आम 
वक्ष ऐसे ही यहा स्यात्‌ शब्द का प्रयोग करने पर अनेकान्त की सूचना हो गई, फिर भी कुछ समझ्न 
बिना तो तीर्थ नही चलता, इसीलिये प्रथम भद्भ मे अस्तिएव जीव: यह भी प्रयोग करना पडा है। 

प्रमाण सप्त भगी में भी शब्द प्रयोग को अपेक्षा द्रव्याथिक पर्यायथिक को प्रधानतां व 
अप्रधानता में अन्य भगो की उपयोगिता-अब यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि प्रमाण सप्तभज़ी मे 
प्रथम भड्भ बताया है स्थात्‌ अस्तिएव जोब और यह वाक्य सकलादेशी है तो इस ही वाक्य से जीव 
द्रव्य के समस्त धर्मों का संग्रह हो ही गया है फिर भागे के भड् क्यों कहे जाते हैं” तो समाधान यह 
है कि भले ही सकलादेश का आशय होते से समग्र व्तु का बोध हो गया फिर भी क्षब्दों का जहां 
प्रयोग होता है वहाँ मुध्य और गौण प्रकरण हो हो जाता है। तो इसो मुख्य और गौण को विवक्षा 
में सभी भड़ आवश्यक हो जे हैं। जैसे द्रव्याथिक की प्रधानता में और पर्यावायिक की गौणता 
होने पर प्रथम भज्ज का प्रयोग सही हो जाता है और जब पर्यायाथिक की प्रधातता हो और द्रव्याधिक 
की गोणता हो वहा द्वितीय भज् स्पष्ट होता है। यहा जो प्रधानता और गौणता बतायो जा रही 
है सो सिर्फ शब्द प्रयोग की ही है, क्योकि सकलादेश के अभिप्राय में अर्थात्‌ प्रमाण सप्तमद्भी के 
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किसी भी भड्ू में पूर्ण वस्तु ही ग्रहण हो जाती है, परन्तु जो शब्द से कहा गया वह तो है प्रधान और 
जो शब्द से नही कहा गया वह है यहाँ अप्रधान । इसी तरह तीसरे भज् में द्रव्याथिक और पर्यायाथिक 
की एक साथ विवक्षा है और युगपद विवक्षा होने पर दोनो ही प्रधान हो जाते है सो चू कि इन 
दोनो धर्मों को प्रधान रूप से कहने वाला कोईशब्द नहीं है, इसीलिये यह तृतीय भज्ध अवक्तव्य 
कहलाता है। चतुर्थ भज्भ मे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनो ही क्रम से प्रधान किये गये हैं। इसी- 
लिए यह चतुर्थ भग उभय प्रधानी है, ऐसे ही आगे के तीन भग क्रम योगपत्य॒प्रधानता, धप्रधानता के 
आशय से बन जाते है। 
स्थात शब्द के प्रयोग से एकान्तवाद का परिहार-यहाँ किसी भी भग में एकान्त नहीं है 
क्योकि स्थात शब्द सर्व भगो में पाया जाता है, यदि स्थात्‌ शब्द हटाकर एकान्तवाद का प्रयोग करे-- 
जैसे पहले भग को कहा कि अस्तिएव जीव अथवा उलट दो, जीव एवं अस्ति तो उससे यह निश्चय 
बनेगा कि जीव ही है, अजीव आदिक कुछ नही है! तो कुछ जगत भे है वे सब जीव हैं, किन्तु ऐसा तो 
है नही । जीव भी एक पदार्थ है, परमाण्‌ भी एक पदार्थ है। तो एकान्तवाद के प्रयोग से से कुछ 
सत्‌ एक अह्ममात्त, जीवमान्न रह गया, जो कि अन्य वस्तुओ का लोप करने वाला है। सो अस्तिएव 
जीव यहाँ अस्ति के साथ एवं शब्द लगाया है। है ही जीव, ऐसा कहने से कि कोई अगर एकान्त 
करे और स्पात्‌ शब्द का प्रयोग हटा दे तो पुदूगल आदिक के अस्तित्व से भी जीव का अस्तित्व एक 
हो जायेगा । याने जीव पुदुगल एक बन जाय्रेगा--अस्तिएव ऐसा कहने से। इसो कारण भग का 
प्रयोग बड़ी सम्हाल के साथ किया गया है। 
प्रत्येक भग में स्थात्‌ के साथ एवं शब्द फे प्रयोग का भहत्व--अव यहाँ स्थात्‌ शब्द किस 
विवक्षा वो प्रकट करता है सो ध्यान मे लीजिये। जो अस्ति है वह अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से 
है। किसी अपेक्षा से है ही जीव । इस भग का अर्थ है कि अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा से 
अस्तित्त्व है जीव मे, परन्तु अन्य अपेक्षा से अस्तित्व नही है, याने अन्य द्रव्य, क्षत्र, काल, भाव से 
अन्य पदार्थों के रूप से अस्तित्त्व नही है। ऐसा अर्थ जब पहले मन मे विविक्षित है तो दूसरे भग में 
भी यही बात आयी, पर प्रधान और अप्रधान का अन्तर रहा। दूसरे भग में बताया है कि एक 
बेक्षा से नही है जीव अर्थात अन्य पदार्थों के द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के रूप से नही है जीव । यहाँ 
पर्यायाथिक की प्रधानता रही, द्रव्याथिक की गौणता रही लेकिन ग्रहण सबका हो गया । सिफे॑ प्रस्तत 
और अप्रस्तत का अन्तर है। इसी मे यह धिद्ध हुआ कि जीव अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से है, पर 
के द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से नही है। अब इन दो बातो मे से कोई किसको मना करेगा । यदि कोई 
यह कह बैठे कि हम दुमरा भग नहीं मानते, याने परद्रव्य, क्षेत्रे, काल, भाव से नही है, यह बात नही 
तो इसका फल यह होगा कि पर रूप से भी है बन गया, फिर पदार्थ ही कहाँ रहा ? कोई कहे कि 
हम बहुत भग नही मानते तो उसका अर्थ यह रहा कि जीव अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से नही है । 
फिर रहा ही कहाँ पदार्थ । इस कारण अपेक्षा के साथ धर्म का अवधारण करना यह निश्चय भी 
बताता है और भनेकान्त का भी प्रकाश करता है। 
घट के उदाहरण से प्रथम व ह्वितीय भग को वस्त्वधिगम मे उपयोगिता व अनिवाध्त्ता 
का कथन-यहाँ सकलादेश विषयक सप्तभगी मे प्रथम और द्वितीय भग का अर्थ स्पष्ट किया जा 
रहा है, जिसमे यह बात दिखाई जा रही है कि जो है वह अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से है, अन्य 
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द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से नही, क्योकि वह अत्य द्वव्यादिक अगप्रस्तृत है। इस विषय को एक और 
छृटान्त से समझिये | जैसे घडा है तो उसे यो बताया जायेगा कि घडा इस पृथ्वी रूप से है, इस क्षेत्र 
मे है, इस काल से है ओर इस भाव से है, अन्य से नही है। यदि यह नियम न माना जायेगा तो वहू 
फिर घडा ही नहीं हो सकता । इसमे प्रथम पक्ष तो है सामान्य सत्त्व, द्वितीय पक्ष मे और विशेषतया 
अवधारण है । यदि वह अपने नियत-+-द्रव्यादिक रूप से होने के कारण घडा नहीं रह सकता तथा 
अब्य द्रव्यादिक से नास्तित्त्व नही है तो वह महासामान्य बन जायेगा। फिर घडा ने रहा। उसका 
स्पष्टीकरण यह है कि यदि घडा इस मिट्टी रूपता की तरह जल आदिक रूप से भी हो जाये तो अब 
यह जल आदिक रूप भी हो गया, तो सामात्य द्रव्य बत जायेगा | घढा न रहा क्योकि ऐसा होना सब 
द्रव्यों में पाया जा रहा है। इसो तरह यदि यह घडा इस क्षेत्र से होने की तरह अन्य समस्त क्षेत्रो से 
भी अस्ति हो जाये तो वह घढा त रह पायेगा, किन्तु आकाश जैसा बत जायेगा, क्योकि वह अन्य 
सब क्षेत्रो से भी हो गया। इसी प्रकार जैसे यह घडा इस काल की अपेक्षा है ऐसे ही अतीत अनागत 
काल से भी अस्ति हो जाये तो अब यहू घडा न रहा, क्योकि यह अस्तित्व तरिकाल अनुयायी हो 
गया, यो मिट्टी द्रव्य ही बन गया । इस जैसा वह सर्व काल की पर्यायों मे है फिर तो जैसे हम इस 
देश काल रूप से इस घड़े को देखते हैँ और उस घडे से काम निकालते हैं इसी तरह सब काल तब 
देश मे भी देखा जाना चाहिए और सब देश सब काल में उप्से काम होते रहना चाहिये । इसी प्रकार 
जैसे यह घडा इस नई पर्याय रूप से है ऐसे ही वह पुरानी आदिक सभी पर्यायों रूप से हो जाये, सभी 
संस्‍्थाव आदिक रूप से हो जाये तो वहू घडा ते रहेगा क्योकि वह स्वेब्यापी बन गया । महासामान्य 
हो जायेगा । तो जंसे एक घडे में अपने नियत द्रव्य , क्षेत्र, काल, भाव से अर्तित्तव है और अन्य द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भाव से नास्तित्त्व इसी तरह प्रकृत मे भी जावना । 
इस जीव को मानो जो मनुष्य पर्याय रूप से जो विवक्षित हैँ उसको अस्तित्त्व युवत कहा जा 
रहा हो कि यह जीव अपने इस द्रव्य से है। इस क्षेत्र से है, इस काल से है और इन रुपो से है, ऐसे 
ही ये अन्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से भी हो जायें तो फिर यह मनुष्य ते रहा, क्योंकि अपने नियत, 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से ने रहा । तो जसे गधे के सीग कुछ नहीं वैसे ही मनृष्य भी कुछ ने रहा । 
साथ ही जब अच्य द्रव्यादिक रूप से मान लिया तब वह सामान्य रहा, मनुष्य न रहा। जैसे- यहाँ 
सामान्य सभी में पाया जाता है तो यह ही सब रूप हो गया । जैसे कि यह जीव द्रव्य रूप से है 
ऐसे ही ण्द्गल आादिक रूप से भी हो गया, फिर यह मनुष्य कहाँ रहा, क्योकि पुदूगल आदिक से 
शी अस्तित्व देखा गया । तो जो अस्तित्व सब द्रव्यो मे विवक्षित है वह महासामान्य ही कहलाया 
अथवा केवल द्रव्य रूप ही रहा ' इसी तरह जेसे यह जीव इस क्षेत्र मे रहने रूप से है इसी तरह 
अन्य अनियत क्षेत्र रूप से भी हो जाये तो यह मनुष्य ही न रहा यह तो अनियतत स्व देशो रूप हो 
गया आकाश की तरह । उसी प्रकार जैसे यह वर्तमाव काल रूप से है, जैसे कि इस मनुष्य रूप मे 
विवक्षित है इसी तरह यदि अतीत तारकादिक पर्याय भौर अनागत देव आदिक पर्याय के काल रूप 
से भी हो जाये तो यह मनुष्य न रहा, क्योकि अब तो यह सर्व कालो से सम्बन्धी हो गया जीवत्व 
की तरह । फिर तो जैसे हमको इस देश काल विशेष सम्बन्धित रूप से प्रत्यक्ष हो रहा है उसी प्रकार 
अतीत अनागत काल देश के सम्बन्धी रूप से भी पत्यक्ष हो जाता चाहिये। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि यह स्थातू अस्तिएव और स्थात्‌ वास्तिएव अतीव अनिवार्य व उपयोगों भग हैं। 
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भाव में अतावर्िरपेक्षता का अप्तावव अभाव से सावनिरपेक्षता का अभाव--ये प्रथम 
और ह्ितीय भग इस प्रकार भी सिद्ध हुये हैं कि अपनी सत्ता के भाव से तो है और परसत्ता के भाव 
से नही है, यदि परसत्ता के हुप से भी हो जाये तो यह जीव अपने स्वरूप से न रहा, फिर यह जीव 
ही न रा । यह तो सत्ता मात्र हो गया। तो यहाँ यह बात समझना कि अपनी सत्ता और परकी 
असत्ता के श्धीन इस जीव का स्वरूप हुआ है। तो यह उभय रूप रहा भव, क्योकि इस उभयख्पता 
को लाधकर किसी एक ही रूप बनेगा तो वह यह जीव न रहा, किन्तु सत्मात्र हो जायेगा, इसी प्रकार 
परसत्ता के अभाव की अपेक्षा होने पर भी स्वसत्ता का सदभाव न हो तो वह वस्तु ही न हो सकेगी । 
फिर जीव या घड़ा कुछ भी सिद्ध करने की बात दूर ही रही, अत" यह मानना पड़ेगा, पर का 
अभाव भी स्वसत्ता के सदभाव से ही वस्तु का स्वरूप बन पाता है, जैसे अस्तित्व धर्म अस्तित्त्व रूप से 
है, तस्तित्त्व रूप से नही है, तो लो यह भी उभयात्मक हो गया, अन्यथा वस्तु का अभाव हो जायेगा । 
तात्पर्य यह है कि भाव तो अभाव निरपेक्ष नही होता, और अभाव भाव निरपंक्ष नही होता। सर्वया 
भाव रूप मान लिया जाए तो वहाँ कोई आवान्तर सत्‌ वस्तु नहीं रहती। सर्वेथा अभावरुप मानता 
जाए तो कुछ है हो नहीं। 

अस्तिशव्दवाच्य में और जोव शब्द बाच्य मे भिन्‍तस्वभावता या भभिन्‍्तत्वभावता की 
जिज्ञासा का एक विकट प्रइत्त-यहां एक जिज्ञासा होती है कि जैसे कहा--अस्तिएव जीव तो 
इसमे अरित शब्द का वाच्य अर्थ तो कुछ है ही, जिसे अस्तित्त्व कहा, है पना कहा, और जीव शब्द 
का वाच्य अथे भी कुछ है, जिसे एक ज्ञानात्मक पदार्थ कहो। तो इन दो शब्दों के जो वाच्य अर्थ हैं, 
अत्ति शब्द का वाच्य अर्थ और जीव शब्द का वाच्य अर्थ ये दोतो भिन्‍्त स्वभाव वाले है या अभिन्न 
स्वभाव वाले हैं। यदि इत दोनो का वाच्ष्य अर्थ अभिन्‍न-स्वभाव है तो उसका अर्थ यह हुआ कि जो 
सत्‌ है वही जीव है, उसमे अब अन्य धर्म न रहे, तंब फिर जीव. है वह, यों विशेषण, विशेष्य भाव भी 
न बन सकेगा, अथवा दोनो शब्दों का प्रयोग भी न हो सकेगा । क्योकि जब ये सत्‌ और जीव अभिन्न 
स्वभावी ही गये अर्थात्‌ एक ही हो गये तो जंसे सत्त्व स्व द्रव्य और पर्यायों मे व्याप्त है इसी तरह 
उस पत्त्व से अभिन्‍्ल जीव भी सतवे द्रव्य और सर्व पर्यायों मे व्याप्त होगा। चाहे यो कहो कि सर्व सत्‌ 
स्वरुप हैं, चाहे यो कहो कि सर्व जोव स्वरूप हैं। अब इस अभिन स्वभाव के पक्ष मे जीवमे सामान्य 
सत्‌ स्वभाव हो जाने से जीव के विश स्वभाव चेंतन्य ज्ञानादिक तरवारकादिक पर्याय आदिक 
सबका अभाव हो जायेगा। अथवा जब अस्तित्त जीव का स्वभाव सर्वथा अभिर् बन गया तो 
पुदूगलादिक में अस्तित्त्व का ज्ञान न हो सकेगा, इस कारण अस्ति शब्द का वात्त्य अर्थ और जीव 
शब्द का वाच्य अर्थ अभिन्‍त स्वभाव वाला है, यह तो सिद्ध कर नहों सकते। यदि कहो कि दोनो 
वाच्य अर्थ भिलल-भिल्त हैं तो जीव अलग रहा, सतू अलग रहा, मायने जीव असत्‌ हो गया। इसे 
अमुमात प्रयोग मे यो कहा जा सकेगा कि जीव असदरुप है क्योकि यह अध्ति शब्द के वाच्य अर्थ से 
भिन्‍्न है। जैसे अस्ति शब्द के वाच्य अथ से भिल्न बाकाश पुष्प है, खरविषाण है तो वह असत ही 
तो है, तो जीव भी असत्‌ हो जायेगा, भौर जब जीव ही मसत्‌ हो गया तो बंध मोक्ष के सब व्यवहार 
सष्ट हो गये। और, जेसे इस प्रस्तुत भग मे अस्तित्त्व जीव से भिन्‍्त है ऐसे हो पुदुगल आदिक से भी 
भिस्त होगा अस्तित्त्त । तो ने सत्‌ रहा न पदार्थ । तो अस्तित्त्त से जोव भिन्न है यह भी नही बताया 
जा सकता और भिन्न अभिन्न दो विकल्पो को छोडकर और कहा हो क्या जाएगा ? 
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अस्ति शब्द वांच्य मे व॑ जीव बाब्द बौच्य मे कयचित्‌ भिल्‍्त स्वप्तावता व फथचित्‌ अभिन्‍नत 
स्वप्नावता का समाधान--अब इसका त्माधान करते है कि अस्त श्वत्द के वाज्य अर्थ से जीव बब्द 
का वाच्य अर्थ क्थचित्‌ भिन्‍न रूप है और कवचित्‌ अभिन्‍् रूप है। णव पर्यावाथिकतय से देखते है 
तो भवन और जीवन इन दो पर्यायों में भेद है। तो दोनो शब्द भिन्‍म अर्थवात्री हैं।, जत् द्रव्याधिक 
र॑ष्ट से देखते है तो जीवन और भवन दोनो अभिन्‍्त हैं, अलग-अलग नहीं पढे है। इस कारण पदार्थ 
स्थात्‌ अस्ति, स्मात्‌ नास्ति रूप है। चतुर्थ अध्याय तक जीव तत्व का वर्णन किया गया गया है । उम् 
वर्णन पर एक जिज्ञासा हुई थी कि जीव वास्तव में है भी या नहीं। यदि नही है तव तो उसके सम्पर्ध 
में अनेक बातें कहने का कुछ अर्थ तहीं और यदि है तथ तो वर्णन करता युक्त है। तो इस जोव के 
अस्तित्व की सिद्धि मे ही यह सव प्रकरण चल रहा है कि जीव भावात्मक है और अनेकात्मक है। 
उस ही सिलसिले मे यहां सप्तभड्भी के रूप से वर्णन चल रहा है। 
अर्थ, अभिधान व प्रत्ययों की अस्तित्व, मास्तित्व रुप से प्रसिद्धि होने से भी जीव पदार्थ 
में भी स्माद स्टोव स्पास्तास्त्येव की सिद्धि-प्रथम दो भड्ों में यह प्रकरण है कि जीव अस्ति नास्ति 
रूप है। जीव ही कया सभी पदार्थ अस्ति नास्ति रूप होते हैं। इसकी सिद्धि के लिये अनेक गुक्तिया 
दी गई थी। उसमे एक युक्त यह भी है कि अर्थ अभिधान और प्रत्ययों की अध्ति ओ” नारित यो 
उभय उप से प्रसिद्धि है। उससे हो सिद्ध है कि पदार्थ अस्ति नास्ति रुप है। अर्थ मायने पदार्थ, अभि- 
घान मायने मब्द और प्रत्यय मायने ज्ञान | जैसे जोवअर्थ, जीवशब्द और नौवविपयक ज्ञान ये तीनो 
बातें अत्यन्त प्रसिद्ध हैं। लोक में वाच्य वाचक भाव भले प्रकार समझा जा रहा है और ज्ञय ज्ञायक- 
भाव भी प्रसिद्ध है। कोई जातनहार है, कोई जानने में आ रहा है तो ये प्रचलित वाच्य वाचक भाव 
शब्द, अर्थ और ज्ञान के साधक हैं। इसी तरह ज्ञेय ज्ञायक भाव भी जोव पदार्थ के अस्तित्व के साधक 
हैं। यदि इन तीन को कुछन माना जाये तो गून्यवाद का प्रसग है । कैवल शब्द माता जाये तो शब्दा- 
हैत का प्रसग है। केवल ज्ञानमात्र ही माना जाये तो ज्ञानादं तवाद है का है, ओर केवल पदार्थ ही 
माना जाये तो यह संद्‌ अह्यवाद का प्रश्नम है, पर इन अद्व तो को सिद्धि किसी भी प्रकार नही ह्म 
सकती। आखिर कोई ज्ञाता तो मानता हो होगा। यही है जीव पदार्थ । और अ्रत्येक पदार्थ अधि 
नास्ति रूप है। तो यहा भी प्रथम दो भज्ो को अस्ति तास्ति रूप से कहा है, )ी ब्रव्याधिक की 
प्रधानता में पर्यायाथिक अन्त त है । पर्यायाधिक की प्रधानता मे द्रव्याथिक अन्तभू त है। इस कारण 
ही भड् सकलादेशी है। 

न अब तृतीय भज्ज श बात देखिये--जब दोनो धर्मों के द्वारा एक अखण्ड अर्थ की अमेद रुप से 
युगपद विवक्षा होती है तो वह कहा तही जा सकता अत अववतव्य है। जैसे द्रव्याधिक की प्रधानता 
मे स्थातू अरिति पर्यायाथिक की प्रधानता मे स्थात्‌ वास्ति तथ्य दोनों ही हैं किन्तु जब दोनो को हो 
प्रधान करके विवक्षा बनाये कोई तो कहा नहीं जा सकता । वह अववितथ्य है क्योकि दोनो ही धर्मों 
का प्रधान रूप से वर्णन करने वाला कोई शब्द नहीं है। ग्रुणों के गृगपद भाव में तात्पयं है काल 
आदिक की र्ष्ट ते अभेद बृत्ति बनाकर प्रतिपादन करता, सो ऐसा प्रतिपादक कोई शब्द नही होता 
है। वे काल भादिक ८ कौन ते हैं जिनके अमेद परिचय से अवक्तव्य भज्ज बनता है। वे हैं- 
(१) काल, (२) आत्म व्प, (३) अर्थ, (४) सम्बन्ध, (१) उपकार, (६) गुणिदेश, (७) सस्ग और, 
(८) शब्द । 
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कॉल आत्मरुप, भथे व सम्बन्ध की इृष्ठि से तत्व अप्रत्त्व में युगपद अम्ेदवृत्ति न होने से 
अवब्तव्य भग की सम्थितता--चू कि गुण सभी परस्पर विरुद्ध हैं अर्थात्‌ उनका वाच्य विरुद्ध है। 
यद्यपि अपेक्षा से तो एक वस्तु मे उनका यह अवस्थान है इसलिये अविरुद्ध है, तथापि शाब्दिक हर्ट 
से परस्पर विरुद्ध हैं, अतः उत्तकी एक काल में किसी एक वस्तु में वृत्ति नहीं हो सकती, यही कारण 
है कि सत्त्त और असत्त्व का वाचक कोई भी एक शब्द वही है। सत्त्व स्वरूप भावश्प है, असत्त्व का 
स्वरूप अभाव रूप है, वह सब एक शब्द के द्वारा युगपत्‌ कैसे कहा जा सकता है ” परस्पर विरोधी 
सत्त्व और अमत्त्व की एक अधथ मे वृत्ति भी तही हो पाती जिससे अभिन्‍न आधार मानकर अमेद और 
युगपद भाव कहा जा सकता । याते शब्द की मुख्यता मे यूगपद्‌ भाव अवक्तव्य है। तो सत्तव, असत्तव 
के काल से भी अभेद वृत्ति नही, स्वरूप से भी अप्रेद वृत्ति नहीं भर अर्थ से भी अभेद वृत्ति नहीं । 
यदि सम्बन्ध की दष्टि से देखें तो भो गुणों में अधिस्तता की सम्भावता नही है, क्योकि सम्बन्ध भिल्‍्ल 
होता है। जंसे दण्डो देवदत्त | तो दण्ड का और देवदत्त का सम्बन्ध बताया तो है, पर वे दोनो भिन्‍्न 
हैं। क्षत्रो यशदत्त । यहाँ भी क्षत्र और यज्ञदत्त का सम्बन्ध बताया तो है, पर यहा भी दोनो भिन्‍्म- 
भिल्‍न हैं। और साथ ही यह समझ्षिये कि देवदत्त व दण्ड के सम्बन्ध से यज्ञदत्त वक्षत्र का सम्बन्ध भी 
जुदा है। जब कारणशुत सम्बन्धी भिल्त-भिन्‍न है तो कार्यभूत सम्बन्ध भी एक कैसे हो जायेगा। याने 
सत््व और असत्त्व का पदार्थ से अपना-अपना जुदा ही सम्बन्ध होगा। तो सम्बन्ध की रष्ठि से भी 
अभेद वृत्ति को सम्भावत्ता नही है। 
उपकार गुण़िदेश सस्ग ओर शब्द को दृष्टि मे भी सत्त्त अस्तत्त्व को युगपद्‌ अ्ेद वृत्ति 
न होने से अवक्तव्य भग की समर्थितता एवं स्थाद अवक्तद्य भग का भी कथचित््व-यहाँ अव- 
क्तव्य भज् की सिद्धि में यह बतला रहे हैं कि सत्त्त, असत्त्व की अभ्रेद वृत्ति से प्रतिपादत- करते 
वाला कोई शब्द नही है, इस कारण यू गपद्‌ भाव में यह अववतव्य है। उपकार ह्ष्टि से भी गुण 
भमेदवृत्ति मे नही आता, क्योकि द्रव्य में अपना-२ परिचय कराने रुपव्यवहार, यही हुआ उपकार। सो 
यह प्रत्येक गुण का जुद्ा-जुदा है । जेसे नील घट में नीलपने का प्रत्यय उत्पन्न होता है और पीत घट 
में पीत रग का ज्ञात होगा तो प्रत्यय भी इनका जुदा-जुदा है। सत्तव सत्ता का ज्ञान कराता और 
असत्त्व असत्ता का ज्ञान कराता। तो इस व्यहार रूप उपकार की रथृष्टि से भी देखा जाये तो उनमे 
अमेदरूपता नहीं लायी जा सकती । गुणों के ससग को बात भी सोचें तो जब सत्त्व और असत्व 
परस्पर भिल्‍्ल वाच्य के द्योतक हैं तब उतका ससृष्ट रूप एक नहीं हो सकता । तो एक शब्द से कैसे 
कथन बनेगा ? शब्द कौ बात तो एकदम र॒पष्ट है कि कोई भो सत्‌ दो गुणों को एक साथ नही कह 
सकता । इस प्रकार काल आदिक की हष्टि से इसमे अभेद दृत्ति का वाचक कोई शब्द न होने से 
तीसरा भज्भ अवकतव्य है, यह भले प्रकार पिद्ध होता है। यहाँ एक बात और जानना चाहिये कि जीव 
अथवा पदाय सर्वेधा अवक्तव्य नही है। वह॒स्यातू अववतव्य है, यदि स्वंधा अवक्तव्य होता तो 
अवक्तव्य शब्द को भी नही कहा जा सकता था । इस प्रकार तृतीय भज्ज स्थात्‌ अवक्तव्य, जोव, यह 
प्रसिद्ध होता है। ह 
प्रमाण सप्तभ्गी में चतुर्थ भग का निर्देश-प्रमाण सप्तभगी में यहा तक प्रथम, द्वितीय 
और तृतीय भंग की चर्चा हुई। अब चतुर्थ भग की बात कह रहे हैं। प्रथम भग में स्थात अस्तिएव 
जीव कहकर द्व्याधिक की प्रधानता से जोव का जीव रुप से अस्तित्त्त बताया है । द्वितीय भज्ू मे ह 
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स्मात्‌ नास्तिएव जीव' कहमर पर्यायायिक की प्रधानता में अब्य द्रव्यादिक की अपेक्षा नास्तित्व 
घोषित किया है। भव यहाँ दोनो धर्मो करी क्रमश मुझ्य रूप से विवक्षा होनेपर चौथा भग स्यात 
अस्तिनास्ति च बनता है। यहाँ भी समग्र वस्तु का ग्रहण होने से यह चौथा भग भी सकलादेशी है। 
इस भग को भी कथव्चित्‌ ही समझना चाहिये । थ्रदि सर्वथा उभयात्मक हो जाय तो दोनो धर्महुप 
सर्वथा हो जायेंगे तो इसमे परस्पर विरोध दोष आता है।सो कैसे हो सकता | तो उभय दोष का 
प्रसंग होने से यह भग भी सर्वथा नही है। 

सवंसामान्य और तशभाव से, विशिष्टतामान्य और तदभाव से, स्थादारिति मास्ति चतुर्थ 
भंग का निरूपण--अब इस चतुर्थ भग की जितनी निरूपण ध्टियाँ हैं उममे से कुछ मुख्य निश्पण 
इप्टियो से वर्णन करते हैं। पहली निरूपण रष्टि सरवेसामान्य भौर तदभाव की अपेक्षा है। यहाँ यह 
जानना चाहिये कि धर्थ दो प्रकार का है (१) श्र्‌तिगम्य और (२) अर्थाधिगम्य । जा झब्द सुनने मात्र 
से बोधित हो उसे भ्र्‌ तिगग्य कहते हैं और जो अर्थ प्रकरण के अभिप्राय आदिक से जाने गये वाच्य 
हैं वे अर्थाधिगम्य हैं । तब यहाँ जीव: अस्ति। इसमें सभो प्रकार के आदान्तर भेदों की विवक्षा ने 
रहने पर विवक्षावद्ष सर्वेतामान्य से अर्थात वस्तुरूप से है यह व्यवहार बनता है। तब इसके प्रतिपक्षी 
अभाव सामान्य से थाने अवस्तुरूप से नही है ऐसा ह्वितीयभाव बनता है इन दोनो ही बातो को जब 
एक साथ अमेद विवक्षा भे बोलना चाहिए था तो कोई वाचक शब्द ही ने मिला । तथ वहु अवक्‍्तव्य 
नाम का तृतीय भग बना । कितू यहाँ इन ही दोनो को क्रम के विवक्षित करके कहा जा रहा है तब 
वस्तु उभयर्प विदित हुई यो स्थात्‌ अस्ति नास्ति यह चतुर्थ भंग बना। दूसरों मिरुपण दुष्ट हैं 
विशिष्ट सामान्य और तदभाव की अपेक्षा से। जैसा कि सुना अथवा आगम से ग्रहण किया । आत्मा 
आत्मत्वरूप विशिष्ट सामान्य की दृष्टि से अस्ति है। तब अनात्मत्व की दृष्टि से नास्ति है। यहाँ 
अस्ति की विवक्षा है आत्मरूप से और नास्ति को विवक्षा है अनात्मरूप से। इत दो धर्मों का एक 
साथ विवक्षा होने पर तो अवक्तव्य भाग बना था। किंतु इन दोनो का क्रम से विवक्षा किये जाने 
पर यह चतुर्थ भग स्थात अस्ति नास्ति च बनता है। 

विशिष्ट सामान्य और तदभावसामान्यसे, विशिष्दतामान्य और तदिशेष से स्थावस्ति 
भारत घतुर्भप्रगका निरूपण --अब तृतोय निरूपण दृष्टि है विशिष्ट सामान्य और तदभाव सामान्य 
की अपेक्षा । इस हृष्टि में आत्मा अपने नियत आत्मस्वरूप से है ओर पृथ्वी जल आदिक सव अकार से 
नास्ति है । इसमें अख्वित्व तो आया विशिष्ट सामान्य और नास्ततित्व कहा गया है तदभाव साधान्य 
की अपेक्षा याने अन्य मभी प्रकार के पदार्थों का नास्तित्त्व है और अपने नियत स्वरूप से अस्त्तत्त्व 
है, इन दोनो ही धर्मों की युगपद्‌ विवक्षा होते पर अवकव॑तत्य कहा था मगर जब इन दोनो में क्रम 
विवक्षा होने पर इस धर्म का प्रकाश किया गया है तब वह चतुर्थ भज् बना स्पातू अस्तिनास्ति। 
भव चतुर्थ निरूपण दृष्टि देखिये-यह है विशिष्ट सामान्य और तद्विशेष की अपेक्षा । आत्मा आत्मा- 
त्व रूप से है और मात्मा मनुष्यादिक रूप से नही है। यहाँ जित समय आत्मा को ज्ञानस्वभाव चेतन्य 
रूप से अस्ति कहा है वहाँ मनुष्यत्वादिक विशेष की अपेक्षा से नहीं है अर्थात उसमें मनृष्यादिक्पने 
का अभाव है । इसमे विशिष्ट सामान्य का जो अस्तित्व है वह तदविशेष से नास्तित्व है। इन दोनों 
धर्मों को क्रम विवक्षा में लेकर जब प्रकट करते हैं तब यह चौथा भज्ज स्पात्‌ अस्तिनास्तिजीव 


यह बनता है। 
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सामान्य और विशिष्यसामास्थसे, द्रव्यसामात्य और गणसामात्य से एवं धर्मतभुदाय 
और तदव्यतिरेक्से स्थादस्ति नास्ति चतुथ सज्ध का निरूपण--५वी निरूपणंदध्टि है सामान्य और 
विशिष्ट सामान्य की अपेक्षा। आत्मा सामान्य द्ैष्टिसे अर्थात द्रव्यत्व रूप से अस्ति है और विशिष्ट 
सामान्य के अभाव रूप अनात्मतत्व से तास्ति है। यहाँ इस आत्मा को जब सामान्य रूप से निरणा 
जा रहा है तब विशिष्ट सामान्य के अभावरूप है इत दोनो धर्मों को एक साथ विवक्षा से अवक्तव्य 
कहा था शितु यहाँ इन दोनो धर्मों के क्रम विवज्ञा से यह चतुर्थ भज्ध स्थात्‌ अस्तिनास्तिजीब: 
बना । छठ5वी निरूपण दाष्टि है द्ृव्य सामान्य व शुण सामान्य की अपेक्षा । इसो आत्मा के जब द्रव्य 
सामान्यरूप से निरखा जा रहा है तो वह द्रव्यत्व रूप से अस्ति है। तब द्रव्यसामास्य से विरखे हुए इस 
क्षात्मा को गुणल््र की रष्टि से वास्तित्व है ।इन्ही दोनो धर्मों को युगपद्‌ विवक्षा में तृतीय मड़ू बना था कितु 
यहाँ इन दोनों धर्मो की क्रमश विवक्षा होने से यह चतुर्थ भज़ उभयात्मक बना जिसकी मुद्रा है स्थात 
अस्तिनास्तिजीव । अब चतुर्थ भज़ प्रमाण सप्तभज्ी मे जो चतुर्थ भग बताया गया है उसकी ७वी 
निहूपण दृष्टि है धर्म समुदाय और तद्व्यतिरेक की अपेक्षा। इस जोव को जीव मे रहने वाली अनेक 
शक्ति, अनेक गुण, उनके समुदायहूप से जब जीव को निरखा जा रहा तो उस धर्म समुदाय की अपेक्षा 
जीव अस्ति है तो उस ही समय तद्व्यतिरेक रूप से नास्तित्व है अर्थात उन समस्त धर्म समुदायों 
का अभावपना नहीं है। इन्ही दोनो धर्मों की एक साथ विवक्षा होने पर तृतीय भग बता था स्थात 
अवक्तव्य, कितु यहाँ इन्ही दोनों धर्मों की क्रम से विवक्षा होने पर चतुर्थ भग बनता है स्यातत 
अस्तिनास्तिजीव: । 


धर्म सामात्य सम्बन्ध और तदसाव से एवं धर्म विशेष सम्बन्ध और तद्भाव से स्पादहित 
मास्ति चतुर्थंभग को निहूपण--चतुर्थ भंग में दवी निरूपणदृष्टि है घर्मसामान्य सम्बन्ध और तदभाव 
इस आत्मा को जब ज्ञानादिक गुणों के सामान्य सम्बन्ध को दृष्टि से तका जा रहा है तो वह जेसे 
अस्तिविदित होता है वह कभी भो धर्म सामान्य के सम्बन्ध के अभावरूप नहीं रहता है इस कारण 
तदभाव को दूष्टि से नास्ति होता है। इन दोनो धर्मों को एक साथ को विवक्षा में अवक्‍तव्य कहा था। 
ता क्रमश उधय विवक्षा से यह उभयात्मक है अर्थात स्पात अस्तिनास्तिजोव है। प्रमाण सप्तभ गी 
के इस चतुर्थ भर को वी निरूपणदृष्टि है धर्म विशेष सम्बन्ध और तदभाव की अपेक्षा । आत्मा 
विशेष धर्म भी पाये जाते हैं। उन विशेष धर्मों को विशेषित करके जब जोव को अरित (है) परखा ते 
उसी समय अन्य अविवक्षित धर्म विशेषो की ओर से यह नास्तित्वकूप से परखा गया | अथवा विध 
क्षित धरम के सम्बन्ध की दृष्टि से आत्मा अस्ति है तो उठ्ती के अभाव रूप से नास्ति है। जैसे ज« 
गात्मा को नित्य॑त्वदृष्टि से देखा जा रहा है तो कहा जायेगा कि स्थात्‌ नित्य तो अन्य पर्यायाथिव 
की प्रधानता से कहा जाग्रेगा रथात अनित्य अथवा लित्यत्व की दुष्टि से उस तित्यत्व धर 
विशेष के सम्बन्ध से जो आत्मा अतस्ति है वही उम्र रूपवाला विपक्षों धर्म से नास्ति है 
इस प्रकार दोनो धर्मो की कम से विवक्षा मे यहाँ स्थातनास्तिजीव यह चतुर्थ भग बना । 

प्रमाणसप्तभगी से पन्चमप्रय स्थादास्ति अवक्तव्यएव का निर्देशन-अ्रमाण सप्तभ गो र 
शवों भग है तीत स्वरूपो मे द्विसयोगो भग | पहला स्वरूप तो यह है कि अनेक द्रव्यात्मक और अस्ेक 
पयवित्मक इस जीव के किसी भो द्रव्याथ विशेष या पर्यायार्थविशेष का आश्रय कर कहा जाता है 
स्थातृअस्ति । यह इसका प्रथम स्वरूप है जिसको कि प्रथम भग में बताया गया था । अब उस हूं 
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भात्मा के बारे मे दूसरा स्वरूप अश है अवक्तव्य जो दो आत्मर्वरूप का युगपद्‌ विवक्षित है। यहाँ 
दत्यसा मान्य और पर्यायसामान्य अथवा द्रव्य विशेष व पर्यायविद्येप को अंगीकार करके एक साथ 
अविभकत रूप से विवक्षा मे यह अवक्तव्य भग बनता है। तो प्रम भग्र का अथ यह हुआ कि 
जैसे आत्मा द्रव्य रुप से या द्रव्य विशेष रुप से या जीव स्वरुप से या मनृष्यत्व बादिक विशेष रुप 
पेस्थात्‌ अस्ति (है) तो साथ ही द्रव्य पर्याय सामान्य को स्वीकार करके वस्तुत्व का सत्त्त और 
वस्तुत्व का असत्व दोनों की हो एक साथ अभेदविवक्षा करने पर वह अवक्तव्य है। इस प्रकार 
यह पंचम भग बना, स्यात्‌ अस्ति अवक्तव्य जीव । यह भग भी समग्र वस्तु का बोध कराने वाला 
है । स्योकि अश के साथ अभेद विवक्षा होने पर एक अश्य के ही द्वारा समग्र धर्मों का संग्रह हो 
जाता है। इस पंचम भग मे क्रम से द्रव्याथिक वउभय प्रधान है। द्रव्याधिक की प्रधानता में तो रुप 
बना स्पातृअस्ति और उम्य को प्रधानता में युगपद्‌ अमेद विवक्षा होने से द्रष्य बना अवकतव्य | 
प्रमाण सप्तभगो से स्थान्नास्ति अवक्तव्य एवं षष्ठ भंग का निर्देशन--अब प्रमाण सप्त- 
भगी में छठवा भज्ठ बना तीन आत्मरूपों से दो अश वाला । इसमे प्रथम रूप तो है वस्तुगत वास्तित्व 
अर्थात्‌ अन्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा तास्तित्व भर दूसरा बश है अपक्तव्य | अर्थात्‌ जब 
वस्तुगत नास्ति ही अवक्तत्य रूप से सम्बद्ध होकर विवक्षित होता है तब यह छठवा भू, बनता है। 
यह तास्तित्व है पर्याय इष्टि से | पर्यायें दो तरह की होती हैं-(१) सहभाविती ओर, (२) क्रम 
भंविनी | जो सब एक साथ रह सकें वह तो है सहभाविती। जंसे गति, इन्द्रिय, फाय, योग, वेद, 
कषाय, ज्ञान आदिक, जिस ही समय में कोई गति पर्याय है उसी समय में कोई इच्द्रिय पर्याय भी है, 
शोष पर्याये भी हैं। तो ऐसी पर्याणे सहभाविनों कहलातो हैं और किसी एक गुण की पर्याणे क्रमभाविनी 
कहलाती हैं, क्योकि एक गुण की पर्याय एक समय में एक ही होती है। अब यद्यपि उनमें से गति 
आदिंक से व्यतिरिक्त और क्ोघादिक ऋमवर्ती पर्यायों से विलक्षण शाश्वत जीव द्रव्य है तथापि किसी 
की भी पर्याय का निरन्तर होते रहना होता ही है। सो द्रव्यार्थ रष्टि से गुण पर्याणे जिसमे अस्त है 
ऐसा कोई एक अवस्थित जीव नाम का द्रव्य है निरखा जाता है। द्रव्याथिक इष्टि में जिस जीव को 
निरखा गया हैं उसमे न सहभाविनी पर्याय की ्ष्टि है न क्रमभाविती पर्याय की दष्टि है, पर वह हो 
धर्म जो द्रव्यार्थ मे नही है पर पर्यायार्थ की रृष्टि मे तो है गौर वह जीव सज्ञा की प्राप्त है तो इस 
रपट मे तास्तित्व धर्म आया अर्थात्‌ इन पर्मायों के रुप से द्वव्याथ जीव में तास्तित्व है। जो वस्तु रुप 
से सत्‌ है वह तो है द्रव्याथें का अश और जो उसका प्रतियोगी अवस्तु रुप से असतृ है वह है पर्याव का 
मअश । इन दोनो की एक साथ अमेद विवक्षा होने पर अवक्तव्य बना, यह हुआ दूसरा थश | इस छडे 
भू में दो अश बताये गये हैं। प्रयम बश तो है पर्यावार्थ की इृष्टि की प्रधानता में स्पान्तास्ति । 
दूसरा अश है द्ब्यार्थ और पर्यायार्थ दोनों की एक साथ प्रघानता मे। तब यह भज्ज धना-स्यात्‌ 
नास्ति अवक्तव्य । यह भज्ठ भी सकलादेश है, क्योकि इस भज्ज में बताये हुये धर्म जुपो से अखण्ड 
ग्रहण हो रहा हैं| 
म्ड 2332 हज नारित अवक्‍तव्य एवं सप्व भग का निरूपण--अब छात्रा भज़ बतलाते 
हैं कि वह चार स्वष्पों से तीन अश् वाला है। तीन अञ्ञ तो यह है स्पात्‌ अस्ति | के पक 
स्पात्‌ अवक्सव्य । इसके सम्बन्ध में वना स्थात्‌ अस्ति वात्ति अवव॑तव्य । यहाँ स्पात्‌ और जा 
द्रव्या् सप्ट से बना, स्थात्‌ सास्ति वश पर्यायार्थ ष्टि में वना, दो रुप तो ये हुये और दो स्वरूप 
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एक साथ है, जिसे कहते हैं अंवक्तव्य | इस भग में किसी द्रव्याथ विशेष की अपेक्षा अस्तित्तव हैं; 
किसी पर्याय विशेष की अपेक्षा नास्तित्व है और किसी द्रव्य पर्याय विशेष अथवा द्रव्य पर्याय सामान्य 
की युगपद अभेद विवक्षा में अववतव्य है। यह सप्तम भग भी सकलादेश है, क्योकि इस भग में भी 
जो विवक्षित धर्म रूप शब्द से कहा गया उस धर्म रूप से अमेद होने के कारण अखण्ड समस्त वस्तु 
का ग्रहण होता है। इसी प्रकार सकलादेश सम्बन्धित प्रमाण सप्तभगी का वर्णन हुआ । 
विकलादेश का विधान--भेब बतलाते है कि ये ही भग जब शब्द की मुख्यता से चलते हैँ तो 
यह ही विकलादेश हो जाता है। निरण वस्तु में गुण भेद से अश कल्पना विकलादेश है। वस्तू 
स्वरूपत अविभागी अखण्ड सत्‌ है। उस वस्तु में नाना गुणो की अपेक्षा अश कल्पना की जाती है तो 
अखण्ड वस्तू में अब अनेकत्व और एकत्व की व्यवस्था बताना आवश्यक हो है। अनेकपने की 
व्यवस्था न बने तो तीथे प्रवृत्ति हों चल सकती । वस्तु की समझ ही नहीं बनायी जा सकती । पर 
को समझाया नही जासकता और एकत्व की व्यवस्था न बने तो तत्त्व का हो लोप होता है। तब 
समुदायात्मक वस्त्‌ स्वरूप को स्वोकार करके ही काल आदिक की ष्ट से परस्पर विभिन्‍न अश्ो 
की कल्पना करना यह है विकलादेश । एक में एकत्व की कल्पता करना विकलादेश नही | यद्यपि वहु 
अखण्ड एक, मगर अश कल्पना होने पर विकलादेश बनता है। जैसे--अनार, कपूर, इलायची आदिक 
से बना हुआ शर्बत है उस शत को पीने पर विलक्षण रस की अनुभूति होती है और जो विल्कक्षण 
रस विज्ञान हुआ उसकी स्वीकृति हो जाती है, उसके बाद अपनी पहिचान के अनुसार कोई एक रस 
प्रधान आया चित्त में तो ऐसा विवेचत किया जाता है कि इस शर्त में इलायची अच्छी पडी है या 
कपूर पडा हुआ है। अब यहाँ उस विलक्षण रस को अनुभूति और स्वीकृति भी है और प्रतिपादर्न 
किसी एक रस की प्रधानता से है, इसी तरह वस्त्‌ तो है अनेकान्तात्मक सो उसकी स्वीकृति के बादे 
किसी हेत, विशेष से विवक्षित अश का अनुभव करना यह कहलाता है विकलादेश | वस्त अश्वण्ड है 
तो भी उसमे गुण दृष्टि से भेद बता है। जैसे कोई एक बालक के प्रति कहता है कि यह बालक 
गत वर्ष तो चत्र था और इस वर्ष बहुत चत्‌र है। बालक वही एक है, पर उसमे गुणों के भेद से 
दो भेद कर दिये गये, तो ऐसे हो अखण्ड वस्त्‌ मे गुण भेद से भेद समझ्ाना यह तत्त्व विज्ञान मार्ग 
में चलते वाले के लिए प्राकृतिक बात है। 
विकलादेश में सप्तभंगी-विकलादेश मे भी सप्तभगी होती है। जैसे प्रमाण सप्तभगी में 
सकलादेश था ओर ७ भग थे वेसे ही ७ भग नयसप्तभगी मे भी होते हैं। भूल अन्तर यह है कि प्रमाण 
सप्तभगी मे अर्थाधिगम्य वाच्य प्रवात होता है। तय सप्तभगी में श्र तिगम्य वाच्य प्रधान होता है, 
जिन शब्दों से धर्म का विवेचन किया गया है उन शब्दों की प्रधानता है। यद्यपि विकनादेश में भी 
अनेकात्मेक वस्त्‌ को स्वीकार करके ही उसमे से एक अश का प्रतिपादन किया गया है एकान्तवाद 
तय सप्तभगी में भी नही है किन्त, यहा शब्द-वाच्य धर्म प्रधान है तो असण्ड वस्त्‌ में गुण भेद करके 
जो अश जताये गये उनमे क्रम, योगपद्य तथा क्रमयौगपद्य की विवक्षा के वश ये भग होते है। प्रथम 
भग है स्थात, अस्ति। यहाँ प्रकरण चल रहा है जीव की सत्ता सिद्ध करने का | तो तद विषयक भग 
बना स्थात्‌ अस्ति जीव', द्वितीय भग हुआ स्यात नास्तिएव जोव:, तृतीय भग है स्यात्‌ अवक्‍्तव्य 
जीव , चौथा स्थात्‌ अस्ति वास्ति जोव । श्वा स्थात्‌ अस्ति अवव्तव्य, जीव , छठा स्थात्‌ तास्ति 
' अवक्तव्य जीव' और ७वा स्थात्‌ अरिति तास्ति अवक्ततव्य, जीव , यहा प्रथम और द्वितीय भग में 
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स्वततन्त्र क्रम है, तीसरे भग में यौगपद्य है, चोथे भग में समुक्त क्रम है, ५४वें और छठे भग मे स्वतन्तत 
क्रम के साथ यौगपद्य है तथा ७वा सयुक्तक़म और योगपद्च है। 
बिकलादेश के भंगों की अपेक्षायें-नय सप्तभगी में प्रथम भ्ग जो स्थात_ अस्ति एवं जीव, 
हुआ वह सर्व सामान्य आदिक किसी एक द्रव्याथे हष्टि से हुआ और वह पहला विकलादेश्य है। इस 
प्रथम भग में शेष धर्म वस्‍्त्‌ में यद्यपि विद्यमान हैं तो भी काल आदिक की अपेक्षा भेद वृद्धि होने से 
शब्द के वाच्य रूप से स्वीकृत नहीं है। इसी कारण उन इतर धर्मों का न यहा विधान ही है और न 
यहाँ प्रतिषेध ही है। यही बात सर्वे भगो में समझना कि अपने-अपने विवक्षित धर्मों में वहा प्रधात 
है, अन्य धर्मों के प्रति उदासीनता है। विकलादेश मे ऐसे विवक्षित धर्मों की प्रधानता होने पर भी 
स्वीकृति अनेकात्मक वस्त्‌ की ही है। नय का लक्षण भी यही है कि प्रमाण से ग्रहण की हुई वस्त्‌ में 
विवक्षावद्य किसी एक धर्म का प्रतिपादत करना नय है। यहाँ एक प्रदन होता है कि जब प्रथम भग 
मे अस्तिएव घब्द कहकर एवकार के द्वारा अवधारण कर दिया कि इस अपेक्षा से जोव है ही तो इस 
मवधारण के करने से अन्य धर्मो की निवृत्ति हो जातो है तो उदासीनता कहा रही ? उदासीनता तो 
उसे कहते हैं कि जहाँ न विधान हो ओर न प्रतिषेध हो, मगर अवधारण मे अन्य धर्मों का प्रतिषेध 
हो ही जाता है। फिर उदासीनता कहाँ रही ” इसका उत्तर यह है कि अन्य धर्म नियत्ञ शब्द द्वारा 
वाच्य नही है, यही उदासीनता का अर्थ है। बसे तो शेष धर्मों के सद्भाव को प्रकट करने के लिये 
स्मात शब्द का प्रयोग किया ही गया है। इतर धर्मों का प्रतिबन्ध नही है, क्योकि यदि इतर धर्मों 
का प्रतिषेध कर दिया जायेगा तो यह विवक्षित धर्म भी नहीं रह सकता। फिर तो सबका लोप ही 
हो जायेगा। स्थात्‌ शब्द के साथ प्रत्येक भग मे अवधारण किया गया है जिससे यह सिद्ध होता है कि 
विवक्षित धर्म के साथ ही साथ अन्य धर्म विशेष भी पदार्थ में हैं। | 
सप्त॑ भंगों को प्राकृतिकता--किसी भी एक धर्म झो प्ररत्‌त करने के प्रसंग में ७ भग प्रकृत्या 
हो जाते हैं। जंसे कोई एक धर्म रखा नित्यपना, तो इसके साथ इसका प्रतिपक्षों धर्म भी है। वह भी 
कहुना आवश्यक हुआ | जब दो हुये तो दोनो को एक साथ कहा नहीं जा सकता इस कारण अवक्तव्य 
भग बैना। दो धर्मों को क्रम विवक्षा से द्वितयोगी प्रथम भंग बता, फिर एक धर्म और अवक्तव्य को 
क्रम से विवक्षा करने पर भवा, छुठवा भग बना और उनके अतिरिक्त प्रस्तुत धर्म, प्रतिपक्ष धर्म 
और अवकक्‍्तव्य क्रम से विवक्षित होते पर ७वाँ भंग बना । प्रदइन भी ७ हो प्रकार के किसी धर्म की 
सिद्धि में हो सकते हैं। वस्त सामान्य विशेष और उभय धर्म से युक्त है इस कारण कोई भी धर्म 
प्रस्तुत करने पर उसके निरुपण में ७ प्रकार के भग बनते हैं। ये ७ प्रकार के भग अपुनस्कत हैं। 
यर्याप इनमें अश तो पुनरुक्‍त है पर किन आत्म रूपो से अश बताया गया है वह भग अपुनस्कत है। 
ऐसे अपुनस्वत वचन अधिक से अधिक ७ प्रकार के हो सकते हैं। ओर यह सब फैलाव द्वव्याथिक 
और पर्यायाधिक दोनो तयी की विवक्षा से हाता है. इन नयो के स्पष्टीकरण के लिये और भगो मे 
इसका सहयोग समझने के लिये कुछ नय प्रसग जानना आवश्यक है। 
सप्त भगो का भाधारभूत नयविभाग--सप्तभगी मे आधारभूत तय संग्रह और व्यवहारख्प 
है। सग्रहनय दो सत्त को विषय करता है या यो कहो कि सप्तभग के प्रकरण मेजो धर्म प्रथम 
प्रत्त त किया है उसको विषय करने वाला संग्रह है, क्योकि यह सग्रह क्षमग्र वस्त, तत्व का सत्ता 
में अन्तर्भाव करके अभेद रूप से सग्रह करता है। तो सग्रहनय तो सत्त्व को विषय करने वाला, 
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हुआ और व्यवहारनय असत्त्व को विषय करने वाला हुआ, क्योकि यह व्यवहारतय उन परस्पर भिन्न 
तत्त्वों को ग्रहण करता है जिसमे एक दूसरे का असत्त्व अन्तभु त है। जैसे जीव है ऐसा बोलने पर 
बह पररूप से नही है यह कथन हैतो वहाँ सर्वथा असत्त्व तो नहीं कहा गया, किंतु प्रस्तुत धर्म में 
प्रतिपक्षरूप से असत्त्व है, यह प्रकट किया गया है। तो संग्रहतय और व्यवह्ारगय यह सत्त्व ओर 
असत्त्व का विषय करने वाला है। व्यवहारतय भी भेद करके किसी एक का ग्रहण करता है तो 
सत्त्व से ही विषय किया मगर भेद करके ग्रहण किया इसका अर्थ हो यह है कि उन अन्य इतरो का 
असत्त्व उसमे अन्त त है । 

शाबदसयों की इृष्टियां-शब्दनय और अर्थतय रूप से भी नयथो के विभाग हैं। शब्दतय के तो 
शब्द, समभिरढ़ और एवशूत -ये तीन तय विभाग होते है और अआर्थनय के संग्रह, व्यवहार और 
ऋजसूत्र --ये तीन होते हैं। ऋशजुसूत्रनय वर्तमान क्षणवर्ती पर्याव को जानता है। यहाँ पर्यावात्मक 
वरतु मे मात्र पर्याय को ग्रहण करता ऋजुधृत्रनय का काम है। पर्यायें भी दो प्रकार की हैं -- 
(१) स्थूल पर्याय (२) सूक्ष्म पर्याय। सूक्ष् पर्याय तो गुण पर्याय होती है। स्थृूल पर्याय व्यज्जन 
पर्याय होती है। सभो को ऋजुयूत्रनय जानता है। पर वर्तमान को हो जानता है। ऋजुसूत्रनय की 
दृष्टि में व्यवहार नही चलता तोर्थ॑प्रवृति का इसमे कुछ सहयोग नहीं है। हाँ विषय है। पर्याय 
चूंकि क्षणवर्ती है, वह ओझल तो नही की जा सकती । उस विषय की जानकारी ऋजुसृत्रनय पे 
हुई है। ऋणुसूततय से व्यवहार क्यों नहीं चलता, इसका कारण यह है कि ऋजुसूत्रतय की दृष्टि 
में अतीत तो अतीत होने से ग्रहण मे नही है भविष्यत भी ग्रहण में वही, क्योकि वह अनुलन्न है। 
तो वह केवल क्षणवर्ती पर्याय को ग्रहण करता है। उससे व्यवहार नही बनता । व्यवहार बना 
करता है अतीत और अनागत पर्याय पर भी दृष्टि हो अथवा प्रत्यभिज्ञान की भुद्ा चलती रहे। 
तो अर्थतय वहाँ ३ हैं--(१) सग्रहनय (२) व्यवहारतय (३) ऋजुसूतरतय । ये तीनों अरथंतय मिलकर 
तथा अलग अलग भी रहकर इन ७ प्रकार के भगो को उत्पन्न करते हैं। 

भगो की नयापेक्षतावों का दिग्द्शत-पहला भग सग्रह से उत्पन्न हुआ है। जैसे बताया-- 
स्थात्‌ अस्तिएव जीव तो इसने जोव का अस्तित्व ही तो ग्रहण किया और वह अस्तित्व जीव मे 
रहने वाले भव्य धर्मो का सग्रह रखते हुए किया है। अर्थात स्थात्‌ शब्द के प्रयोग से प्रस्तत धर्म के 
अतिरिक्त अन्य धर्मो का भी ग्रहण हुआ है। दुसरा भग व्यवहार से बना है। व्यवहार असतत्त्व को 
विषय करने वाला बताया है।सर्वथा असत्व को विषय नहीं करता, कितू सत्त में अस्त 
अन्तभू त है और उस नास्तित्वसमन्वित अस्तित्व को जावता है तो यहाँ वास्तित्त्व की मुत्यता है 
उससे दूसरा भग बना । तीसरा भग युगपद्‌ विवक्षा मे बनता है तो वहाँ संग्रह और ध्यवहार 
दोनो ही अभेद रुप हैं। चौथा भग क्रम विवक्षा मे संग्रह और व्यवहार के समुदायरुप है। णेसे 
स्थात्‌ अस्तिनास्ति जोवः, इसमें अस्ति संग्रह है, सास्ति व्यवहार है और दोनो का यहाँ समुच्चय 
है। ५वा भग बता सग्रह और संग्रह व्यवहार का अभेद में। जंसे स्थात, अस्ति, अवक्‍्तव्य, इनसे 
भस्ति अश्ञ है सग्रहविषयक और अवक्तव्य अंश है अविभक्‍्त सग्रहव्यवहार विषयक | छुठवाँ भग 
बनता है व्यवहार और अविभक्‍त सग्रह व्यवहार से। इस भग की मुद्रा है स्पात्‌ नास्ति अवक्तव्य । 
यहाँ नास्ति अश है व्यवहार विषयक और अवव्तव्य अश् है संग्रह व्यवहार का अम्ेद विधयक। 
७वाँ भग बना संग्रह व्यवहार गौर अविभवत संग्रहव्यवहार के सामुच्चय मे ।७वें भग की मुद्रा है। 
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स्थात्‌ अस्ति नास्ति अवक्तव्य । इसमे अस्ति अश्ञ है सम्रहविषयक, नास्ति अश्य है व्यवहारविषयक 


ओर अवक्तव्य भश् है सग्रहव्यवहार का अमेद विषयक । इस प्रकार सम्रह व्यवहार के समुदाय मे 
और विवक्षा में ये ७ भग प्रयुक्त हुए हैं। 


प्रतिपादत में बब्दनयों का सहयोग--शब्दनयों में प्रथम झब्दनय व्यड्जन पर्यायों को विषय 
करते हैं। सो इस नय मे भी अमेद और मेद दो प्रकार से वचन प्रयोग होता है। इसका कारण यह 
है कि शब्दतय अनेक शब्दों से एक पर्याय को ग्रहण करता है। उस पर्याय के वाचक अनेक शब्द है। 
उनमे से किसो का भी प्रयोग होने पर उसी अर्थ का कथन होता है! तो अनेक शब्दों मे अमेद 
होने से शब्दनय में अमेद विधि है। शब्दनयों मे दूसरा नय है समभिरूठतय। समभिरूढनय में भी 
अमेद विधि का प्रयोग होता है। समभिरढतय किसी एक पदार्थ को ग्रहण करता है जिसमे कि हूढ़ि 
हो, प्रसिद्धि हो । इतना तो अन्तर आया शब्दनय की अपेशा कि शब्दनय अनेक अर्थों को प्रकट कर 
सकता था, पर समभिरूढनय एक हो अर्थ का वाचक शब्द को बताता है। जैस्ते-गो शब्द के अर्थ अनेक 
हैं-- गाय, गणी आदिक, कितृ गो श्वब्द गाय अर्थ मे समभिरूढ है। सो इतना अन्तर तो 
बब्दनय वे समभिरूढनय मे सूक्ष्म विषय का अन्तर आया, कितु समभिरूढ में यह नियन्त्रण नही है कि 
उस अर्थ का वाचक शब्द का जो भाव है उस हो भावरूप में परिणत अर्थ को कहे। जंसे घट शब्द 
से घटका बोध हुआ तो वहाँ चाहे घटन क्रिया परिणत हो था घटन क्रियां मपरिणत हो, किसी 
भी घटका निरूपण हो जाता है। तो यह दोनो में अमेद रहा, अथवा जैसे गो शब्द ने गाय को तो 
कहा, पर गो का अर्थ है जाने वाला । गच्छति इति गौ । तो अब चाहे वह जा रही हो गाय, चाहे 
वह बैठी हो गाय, सभी गायो का समभिरूढतय में ग्रहण है इस कारण एवशूत की अपेक्षा वह अमेद 
रुप है। श्वब्दनय का तृतीय मेद है एवशूत। एवशुतनय मे प्रद्ृत्ति के निमित्त से मिल्त हो अर्थ का 
निरूपण होता है। जेसे एव्भूतनय की दृष्टि मे पुजारी उसे ही कहा जायेगा जो पूजा कार्य में ब्त 
रहा हो । अत्य समय वह पुजारी न कहलायेगा। शब्दतय के इस ३ तयो में यह भी तथ्य जातता कि 
शब्दनय में तो अनेक पर्याथवाची शब्दों का वाच्य एक ही होता है। समभिरुढनय में चू कि शब्द नैमि- 
त्तिक है, समभिरुढ है अत एकशब्द का वाच्य एकही होता है तथा एवश्रूतनय वर्तमात निमित्त को ही 
पकडता है ! वर्तमान क्रिया परिणत पदार्थ को ही उस नियत शब्द से बोलता है इस कारण एवभूत- 
तय के मत में भी एक शब्द का वाच्य एक ही है और वह भी उस क्रिया से परिणत है। इस नयो में 
सप्तभग कैसे प्रयुक्त होता है यह बात नयो के आधार से बताया है । गहाँ पर्यायो को मुख्य करके 
धर्म कहा जाय वहा ऋणजुसूत्रनय का भी उनमे सहयोग होता है। इस प्रकार किसी भी वस्तु को पिद्ध 
करने के लिये सप्तभगी का प्रयोग होता है। 


सत्त्व असत्त्व धर्मों भे विरोध की शका घ॒ उसके समाधान की भूमिका-अब यहाँ एक 
जिज्ञासा होती है कि सप्तभगों में जिन धर्मों को कहा गया है वे धर्म प्रर्पर विरोधी सरीबे दिख 
रहे है। जैसे अस्तित्तत भीर नास्तित््व । नास्तित््व शब्द अस्तित्व से बत्य्त विपरीत है। तो ऐसे 
विपरीत धर्मों मे तो विरोध होता है। तव फिर एक वस्तु में ऐसे विरुद्ध धर्म कैसे रह सकते हैं ” इस 
जिज्ञासा के समाधान में कहते हैं कि विरोध का स्वरूप विचारने पर यह बात सुगमतया विदित हो 
जायगी कि अस्तित्व नास्तित्व जैसे विरुद्ध दिखने वाले धर्म भी एक वऱतु में अविरोध रुप से रह 
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जाते हैं। विरोध का क्या स्वरुप है यह विरोध के भेदो के परिचय से विदित हो जायगा। विरोध 
होता है तीन तरह का। (१) वध्यधातकभाव (२) सहानवस्थात और (३) प्रतिवध्य + प्रतिबधक 
भाव। 

सत्व असत्तव घर्मो मे बध्यधातकभावरूप विरोध का अनवकाश--वध्यघातक के मायने कोई 
एक मारा जाते योग्य है कोई एक मार डालने वाला । जैसे सर्प और नेवला, इनमें मानों सर्प बध्य 
है और नेवला घातक है अथवा भग्ति और जल लीजिये । इनमें अग्नि बध्य है और जल घातक है। 
अश्वि और जल का सघ्ष हो तो अग्नि बुझ जायगी । तो वध्यधातकभाव का यह भाव है। अब इस 
सम्बस्ध में यह विचार करना कि वध्यधातकभाव दो विद्यमान पदार्थों में होता है ओर वह भी उन 
दो पदार्थों का सयोग होने पर होता है। जैसे साँप और नेवला दूर-दूर विचर रहे है तो उनमे बध्य- 
घातकभाव कुछ नही है। जब उतका संघ होता है तो वहाँ जो बलवान हो वह घातक बनता है। 
जो निर्दल हो वह बध्य होता है। अथवा अग्नि जल के दृष्टात में देखिये-अग्ति और जल अलग 
अलग पड़े हैं तो उनमे बध्यधातकभाव कुछ नही है। तालाब में पानी है, रसोईघर में आग है, सब 
अपनी-अपनी जगह ठीक हैं। सयोग हुये बिना अग्नि वध्य नही होता, जल घातक नहीं होता । यदि 
तालाब पे एक लोटा जल लेकर उसे आग पर डाल दिया जाय तो अग्नि बध्य हो गई और जल 
घातक हो गया। तो वध्यधातकभाव में मूल बात यह है कि संयोग होने पर ही बध्यधातकभाव 
बनता है। यदि सयोग के बिना वध्यधातकभाव बन जाय तो दुनिया में अग्ति कही मिलेगी हो नही, 
व्योकि रायोग न होने पर भी जल को अग्नि का घातक मान लिया, फिर तो अग्नि का अभाव ही हो 
जायेगा । तो बिना सायोग के जल अर्निको बुझा नहीं सकता। यह बध्यघातकभाव का तथ्य है। 
अब आप यह बतलाओ कि कि आप शकाकार अस्तित्व और नास्तित्तव को वध्यधातकभाव से देखते 
हैं वो अस्तित्त्व और नास्तित्त्व ये दोतो एक वस्तु में रह रहे हैं या नही रह रहे। अगर अस्तित्तव 
और नास्तित््व एक वस्तु में नही हैं तो फिर विरोध कैसा ” वध्यघातकभाव तो सयोग बिना 
विरोधी नहीं बनता। तो जब अस्तित्व और नास्तित्व का एक वस्तु में सयोग हो नहीं मान रहे 
तो बध्यधातकभावरूप विरोध सिद्ध नही होता और यदि अस्तित्व नास्तित्व दोनों का रहना एक 
एक वस्तु मे एक साथ स्वीकार करते हो तो अब दोनो ही धर्म समान बलशाली हैं। जब समान बल- 
शाली हैं तो एक दूसरे को कंसे बाधा दे सकते हैं” समान बलशाली दोनो धर्म इस प्रकार हैं कि 
जैसे स्व स्वरूप से अस्तित्व के बिता वस्तु नहीं है ऐसे ही पररूप से नारितत्व के बिन्ता भी वस्त 
नही है । जब ये दोनों धर्म समान्त बलझ्नाली है तो इससे बध्यघातकभाव का विरोध नहीं हो 
सकता। 

सत्त्व असत्त्व धर्मों मे सहानवस्थान लक्षण विरोध को अनवकाश-प्रश्व-- यदि अस्ति 
नास्ति धर्म मे वध्यघातकभाव नाम का विरोध नहीं होता है तो सरहानवस्थान नाभ का विरोध 
मात लीजिये। उत्तर-- सहानवस्थात विरोध एक वस्तु के क्रम से होने वाली दो पर्यायों में होता 
है। तवीत पर्याय उत्पल्त हुई तो वहाँ पूर्व पर्याय नष्ट हो जाती है। पूर्वोत्तर पर्याय एक साथ 
नहीं रहती। जैसे आम का पीला रुप उत्पन्न होता है तो वहाँ पूर्व रूप हरा रग नष्ट हो जाता है। 
सो पूर्वोत्तर पर्याय एक साथ न हुई वही सहानवस्थान विरोध है । परन्तु प्रकृत मे यह तो बताओों 
कि अस्तित्व और नास्तित्व क्या ऋमिक धर्म हूँ ? जैसे कि पूर्व और उत्तर पर्याय क्रमिक हैं। नहीं 
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भरितित्व और नास्तित्व क्रमिक नही हैं। अर्थात जब अस्तित्व हो तब भास्तित्व न हो, जब नास्तित्व 
हो तब अस्तित्व न हो एक वस्तु में ऐसा बिल्कुल नही । यदि ऐसा भान वेठें कोई कि अस्तित्व के काल 
में नास्तित्व नही है तो इसका यह ही अर्थ तो हुआ कि जब वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से 
अत्ति है तब वह पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से नास्ति नहीं है। सो यदि परझुप से नास्तित्व यहाँ 
नही मान रहे तो अर्थ यह होगा कि वह पदार्थ समस्त पररुप हो गया। जब समस्त पररुप हो 
गया तो उप्तका भी अस्तित्व कहाँ रहा । क्योकि अब तो पदार्थ सर्वरूप है। तो जिस धर्म को प्रिद्ध 
करना चाहते हूँ, जिस वस्तु को सिद्ध करना चाहते हूँ वह अस्तित्व हो न रख सका । इसी प्रकार 
दूसरा पक्ष विचारिये कि नास्तित्व के काल में अस्तित्व का अभाव है । तो अस्तित्व के अभाव का अर्य 
यह हुआ कि पदार्थ अपने स्वरूप से अस्ति है. ऐसा नहीं, तो लो, जब स्वस्पास्तित्व हो नहीं है तो 
शुन्प हो गया, कुछ रहा ही नही । तो जव जीव ही न रहा. कुछ ही न रहा तब वध मोक्ष की व्यव- 
स्था ही क्यों करते ? वध किसकी है ? असत्‌ को नहीं, शून्य को नही । यहाँ तो जोव हो कुछ न रहा 
जब वध नही बनता है तो मोक्ष किसके का और मोक्ष लिए पुरुपा् भी क्या ? तो मोक्ष का 
भी व्यवहारन रहा, धर्म भी न रहा, पर एक बात तो सोचे, अगर ऐसा सर्वथा असत्‌ है तो उसके बारे 
में व्यवहार नही बनता, मौर कोई माने कि उसको उत्पत्ति हो लेगी। जीव यद्यपि असत्‌ है, पर वह 
बन जाता है, तो यह कपोलकल्पित बात है। सर्वथा असत्‌ की उत्पत्ति हो ही नहीं सकती । उपादानभूत 
कुछ नही हो, और कोई मूद्रा वत जाय, परिणति बन जाय यह सम्भव ही नही है, और यदि सत्‌ है तो 
उसका सर्वे प्रकार विनाज्ष हो ही नहीं सकता। अत्तित्व और नास्तित्व तो एक साथ रहने वाले धर्म 
हैं। इनमें सहानवस्थान विरोध नही है। जेसे जीव से समय मे अपने द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव से है 
और वही जीव सर्वे समयो मे परके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे नही है, तो पर रूप से नास्तित्व और 
स्वरूप से अस्तित्व दोनो ही पदार्थों मे एक साथ रहा करते हैं, यह तो वस्तु का स्वरूप ही है, और इसी 
कारण अस्तित्व ओर नास्तित्व धर्म का सह्याववस्थान विरोध नहीं है और ये दोनो धर्म जब 
एक वस्तु मे एक साथ रहते हैं तो इमकी प्रधानता और भप्रधानता मे क्रम विवक्षा और यौगपद्य 
विवक्षा में ७ भग हो ही जाते हैं। 
सत्व असत्व धर्मों में प्रतिबन्ध्य प्रतिवन्धकावरूप विरोध का अनवकाश -अब शकाकार 
कहता है कि अस्तित्व नास्तित्व धर्म मे सहानवस्थान विरोध भी न रहे कितु प्रतिवन्ध्य प्रतिवन्‍्धक 
भावरुप तो विरोध है और इस विरोध के कारण अस्तित्व नास्तित्व का एक साथ एक वस्तु में ठह- 
रना नही हो सकता । उत्तर-अस्तित्व और नास्तित्व मे प्रतिवन्ध्य प्रतिवन्‍्धक भाव रुप भी विरोध 
नहीं है | प्रतिबर्ध्य प्रतिबन्धक भाव का अर्थ है कि एक तो है प्रतिवन्ध 038 वाला और एक हो 
प्रतिबन्ध में आने वाला, एक रोधक है, प्रेरक है और एक रुध जाता है जैसे आम का फल वजनदार 
है और उसमे नीचे गिरने का स्वभाव है। जो जो भी वजनदार बस्तुवें हैं उनमे 28 गिरने का 
स्वभाव पडा है। कितु आम जब तक डाल के डठल में लगा है तब तक वह संयोग प्रतिबन्धक है 
किवह आम को नीचे नही गिरने देता । तो यहा आम्रफल और डण्ठल का सयोग तो प्रतिबत्थक 
है, और वजनदार होने पर भी आम का अघ पतन नहीं हो पाता। यह उस समय 
प्रतिबरध्य है | कुछ वैज्ञानिक ऐसा कहते हैं कि पृथ्वी में क्लाकर्षण स्वभाव है सो 
चीजों को पृथ्वी अपनी ओर खीचे रहती है। पर यह तो एक कल्पना की ही बात है। प्रत्यक्ष सिद्ध 
यह ही बात है कि जो वजनदार पदार्थ है उसके नीचे गिरते का स्वभाव है इसलिये नीचे गिरकर 
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पृथ्वी पर पड जाता है व पढा रहता हैं। यदि पृथ्वी का आकर्षण करने का स्वभाव हो और वस्तु 
मे अध' पतन स्वभाव ते हो तो यह बतलाये कोई कि पत्ते जो जरा सी हवा में उड्ते रहते हैं उन 
पत्तो जैसे कम वजनदार पदार्थों को तो पृथ्वी और भी जल्दी आकषित कर ले, वजनदार चीजो को 
खीचने में देर भी लग सकती है मगर हल्के पदायं को खीचने में क्यों देर लगती, या क्यों नहीं 
खीचती । सो भाई आकर्षण शक्ति पृथ्वी में नही कितु शुरु पदार्थ में नीचे गिरने का स्वभाव होता है। 
तो आम का फल गुरु (वजनदार) है, उत्तका नीचे गिरने का स्वभावहै, पर जब तक॑ उन्ठल से सम्बंध 
है। डाल से सयोग है तब तक अधःपतन नहीं होता। तो यह कहलाया प्रतिबन्ध्यप्रतिबधकभाव। और 
जब डण्ठल से फल का सयोग टूट जाता हैं तब वह फल' नीचे गिर जाता है। तो वह ग्रुरुपना नीचे 
गिरा देने का कारण है। सथोग के अभाव में गुरुत्त पतन का कारण होता है, ऐसा वेशेषिक आदिक 
ने भी अपने सूत्र में कहा है। कित्‌ प्रकृत मे देखिये--अस्तित्व और नास्तित्व इन दो धर्मों में कहाँ 
प्रतिबन्ध्य भर प्रतिबन्धक भाव है ” इसमे यहू विरोध तब कहुलाता जब अस्तित्व तो नास्तित्व के 
प्रयोजन का प्रतिबन्ध करता हो, ओर नास्तित्त्व आस्तित्तव के प्रयोजन का प्रतिबन्ध करता हो, 
तो ऐसा प्रतिबन्ध रच भी नहीं है। क्योकि अस्तित्व के काल में ही पर स्वरूप 
सै नास्तित बना हुआ है। प्रतिबत्ध कहा हो सका ? प्रतिबन्ध का अर्थ यह है कि अस्तित्व 
तास्तित्व के काम को रोक दे और नास्तित्व अस्तित्व के काम को रोक दे, पर यहा किसो का प्रयो- 
जन रुका हुआ नहीं है। वस्तु निरत्तर स्वरूप से सत्‌ है, परझूुप से असत्‌ है। तो इस तरह इन धर्मो 
में प्रतिबन्ध्य प्रतिवन्‍्धक भावरूप विरोध नही है। और यो भले प्रकार से सिद्ध होता है कि पदार्थ 
अनेकान्तात्मक है! यह जीव भी अनेक्रात्मक है। 

जीवतत्व के विज्ञान से आत्मकल्याण में लग को प्रेरणा--चतुर्थ अध्याय के समापन के समय 
यहू जिज्ञासा की गई थी कि जीव वास्तव में है भी या नही, तो जीव पदार्थ को भावात्मक और एका- 
नेकात्मक सिद्ध करने के लिए यह सप्तभगी का प्रकरण चला। यहाँ जीव पदार्थ अस्तित्व को जान 
कर और साथ ही जब यह है तो निरन्तर परिणमत करता रहता है ऐसा जानकर अपनी आत्मभावना 
करें कि मेरा परिणमत दु ख रूप न हो, कितू निरन्तर शातिरुप हो। ऐसो भावना रखना चाहिये। 
पवित्र परिणमत यह है कि मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा मात्र ज्ञान की ही वृत्ति को करता रहें । उसमे विकार 
का प्रसग त आने दे। आत्मा में विकार क्या है, सो उपादानतथा देखो तो वह विकार यह है कि ज्ञान 
का अनेक विध अज्ञात रूप से परिणमन चल रहा है। और यह हुआ क्यों ? कम के अनुभाग का सम्ब- 
स्थ पाकर । आत्मा में स्वय कभी विकार नही होता । यदि जीव में स्वयं विकार होने लगे तो वह 
स्वभाव हो जायेगा, पर स्वभाव तो ज्ञान का है, विकार का नहीं। सो जब तक कर्म उपाधि के सम्ब- 
स्थवश यह जोव अपने ज्ञान को अज्ञानरूप परिणमाता है तब तक ससार है, जन्म मरण है । चतुर्गति- 
भ्ामण है और जब यह जीव अपने ज्ञानस्वहूप को अपने मे हो समझकर समग्र परके उपयोग से निवृत्त 
होता है और आत्मा में एकाग्र होता है तब इसके ज्ञान की प्रगति होती है। तो गत द्वितीय, तृतीय 
चतुर्थ अध्यायो मे जीव की सर्व तरह की दशायें बताई गई हैं। उत सब विभाव दक्षाओं से हटने के 
लिए अपने जश्ञानरव भाव का सालम्बन लेना चाहिए। 
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मोक्षमार्गस्य नेतार भेत्तार कर्म भूमृताम्‌ 
ज्ञातार विद्वतत्वाना वन्दे तद्गृण लब्षये ॥ 

मोक्षश्षास्त्र मे मोक्ष का मार्ग बताया गया है कि किस उपाय से संसारी जीव समस्त रे कटो 
से छूटमर मुक्त हो जाते हैं। वह उपाय है सम्परदशन, सम्यण्जान, सम्यकचारित्र को एकत्व। जैसा 
कि मोक्षगास्त्र के सर्वप्रथम सूत्र में कहा गया है। उससे आगे सम्यग्दशत के विषयभूत ७ तत्त्वो का 
बर्णत है। उनमे ये जीव पदार्थ का तो वर्णन हो चुका | अब अजीव पदार्थ विचार प्राप्त है, उसके 
भेद नाम बताने के लिये सूत्र कहते हैं । 

अजीवकाया धममधिर्माकाश पुदूगला ““॥४-१॥ 

भजीवकायो की सभा व अजीवकाय शब्द का वृत्त्यय--धर्म, मधर्म, आकाश ओऔर पुद्गल ये 
४ अजीवकाय हैं। धर्मद्रव्य उसे कहते हैं जो जीव और पुद्गल के चलने में निभित्तभुत हो । अधरमंद्रव्य 
उसे कहते हैं जो चलते हुए जीव पुद्गल के ठहरने मे निमित्त कारण हो। आकाश्ष द्रव्य उसे कहते हैं 
जो समर्ुत दृव्यो का अवगाह देने में कारण हो, और पुद्गल द्रव्य उसे कहते हैं जिसमे रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्श पाये जायें। तो ये घर, अधर्म, आकाश और पुद्गल ये ४ जीव काय हैं। अजोवकाय का अर्य है, 
अजीब होते हुए काय है अर्थात अजोव है ओर अस्तिकाय है। यहा यह समानाधिकरण वृत्ति है, कर्म- 
धारय समास है। विशेषण विशेष्य के साथ जहा समात्त होता है वहा अन्य की व्यावृत्ति होती है। 
जैसे अजीवतो ५ हैं मगर वे सभी अस्तिकाय नही हैं । और अस्तिकाय भी ४ हैं मगर वे सभी अजीव 
नही है। तो अजीब होते हुए काय हो, ऐसे ये ४ पदार्थ ही हैं। जीव और काल अजीवकाय नही हैं। 
यद्यपि जीव अस्तिकाय है कितु अजीव नही । कालद्रव्य अजीव है कितु अस्तिकाय नहीं | अजीव होते 
हुए जो अस्तिकाय है वह ये ४ द्रव्य ही हैं। 

अजीवकाया. पद में भिन्‍्ताधिकरण वृत्ति समास में भी अवापत्ति का सोदाहरण विवरण - 
यहा यह जिज्ञासा होती है कि अजीव काय का समास समाताधिकरणरूप मे किया है। यदि भिन्‍नाधि- 
करण झूप में समास किया जाय तो क्या हानि है ” भित्तधिकरणपने का अर्थ है जिसमे दोनो भिन्न 
हो । जैसे राजपुरुष, इसमे समास है राजा का पुरुष । तो ऐसे ही अजीव काय, यहा समास कर दीजिए, 
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जीवों की काय | तो इस प्रकार भिन्‍नाधिकरण करने से क्या हानि है। तो उत्तर यह हो सकता है 
कि भिन्‍्नाधिकरण करने पर इसमे भिनन्‍नता था जायेगी। अजीव के काय, ऐसा बोलने पर अजीब 
कोई अलग बीज है, अस्तिकाय कुछ अलग चीज है, ऐसा अर्थ हो सकता है। जैसे राजपुरुष राजा 
अलग मनुष्य है और नौकर आदिक अलग मनुष्य है, ऐसी भिन्‍्तता का प्रसय हो जायेगा। शकाकार 
कहता है कि भिन्‍्ताधिकरण करने पर भी भिन्‍नता का प्रसंग नही आता। जंसे कोई कहता है कि 
स्वर्ण की मुदरी (अग्रूही) तो समास्त तो है भिन्‍्ताधिकरण करने वाला, तत्पुरुप समास, मगर स्वर्ण 
और अगूठी ये घुदी-जुदी चीजें नही है। तो इसी प्रकार यहा भी अजीव की काय ऐसा कह देने पर 
भी भिन्‍तता न आयेगी। अब इस शका का समाधान करते हैं कि यहा रुष्टान्त में भिला- 
घिकरण वाला जो समास है वह अन्य विशेषों की निवृत्ति के लिये है। जँसे 
स्वर्ण की अगूठी अर्थात्‌ यह चादी को अगरूठी नहीं है। न अन्य धातु की है। तो इसी तरह भिन्‍्ना- 
घिकरण समास भी कर दीजिये, और अर्थ यह लगा कि अजीव के काय, तो इस विशेषण से भी यह 
अर्थ हो गया कि ये चार अजीव के काय है, जीव के काय नहीं हैं, और इस तरह अगर तत्पुरुष समास 
भी करें तो भी कही कुछ विरोध नही आता । अब यहाँ भेद, अमेद की बात का विचार किया जाता 
है। ये चार पदार्थ अजीव भी है और अस्तिकाय भी है। यो अमेद होने पर भी कथब्न्चित इनमे भेद 
जाना जाता है। यदि सर्वेधा अभेद हो तब कुछ व्यवहार भी व बन सकेगा । तो अजीव और अस्ति- 
काय इनमे सज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आादिक के द्वारा भेद उत्पन्न होता है। जैसे स्वर्ण की अगूठी ऐसा 
कहने पर स्वर्ण तो हुआ एक सामान्य और अग्ूठी हुआ स्वर्ण का विशेष तो सामान्य और विशेष मे 
सज्ञा लक्षण आदिक की अपेक्षा से कथड्चित भिन्‍्यता हैं। जो स्वर्ण सामान्य है वह सब अगूठी कहां 
है, और जो भगरूढी है वह स्वर्ण सामान्य कहाँ है ” यद्यपि स्वर्ण से अगूठी भिन्‍न नहीं है, स्वर्ण 
की रची हुई परिणति है फिर भी सज्ञा और लक्षण की अपेक्षा इनमे भेद है। यदि स्वर्ण और अग्रूठी 
में सर्वेधा एकत्व हो जाये, पूर्णतया अभेद हो तो जंसे स्वर्ण सामान्य अगरूठी में हुआ तो अब स्वर्ण 
सामान्य कुण्डल आदिक में नही पहुँच सकता, क्योकि यहां अभेद कर दिया। जो अगूठी है सो ही 
सारा स्वर्ण है। भव आगे स्वर्ण रहा नही, अथवा ज॑से स्वर्ण सामान्य सभी गहनो में पाया जाता है 
इसी तरह अगरूठीपता भी सभी गहनों में पाया जाना चाहिये, क्योकि शकाकार तो यहाँ स्वर्ण और 
अगूठी को सर्वथा एकल बता रहा है इस कारण अन्य की निवृत्ति के लिए हो यह प्रयोग बनता है। 
यह भगूठी स्वर्ण की है। यह भगूठी स्वर्ण को है चादी आदिक की नहीं, ऐसो निवृत्ति तव हो फी जा 
सकती है जब इसमे कथज्चित भेद माना जाता है। यदि सर्वथा एकत्व हो जाए तब तो नाम भी नहीं 
लिया जा सकता | क्या लिया जाये ? 
भिल्ताधिकरण वृत्ति मे भो अजीवकाय पद की सार्थकता-उक्त इृष्टान्त की तरह अजीव- 
काय मे भी अजीव की काय है, ऐसा कहने पर सन्ञा, लक्षण आदिक के द्वारा कथविचित भिन्‍्नता 
जात होती है अन्यथा यदि अजीव और काय इन दो शब्दों के वाच्य सर्वथा एक हो जायें तो जमे धर्मा- 
दिक द्रव्यो में एकपना है ऐसे हो प्रदेशों मे भो एकपना हो जायेगा, क्यो।क काय नाम प्रदेश प्रचय का 
है। उस प्रदेश प्रचभपने को और अजीव क्रो सर्वथा एक मान लेतो प्रदेश भी अनेक ने रह सके। 
जैसे कि आगे बताया जायेगा कि धर्मादिक द्रव्यों में असस्यात प्रदेश होते हैं। दूसरा दोष यह है कि 
अजीव और काय इन दोनो में सवंधा एकत्व मान लिया जाये तो जैसे प्रदेश बहुत हैं ऐसे हो धर्मादिक 
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भी बहुत हो जायेंगे । इस कारण अन्य की निवृत्ति के लिये यह प्रयोग युवत है कि धर्म द्रव्य, आकाद 
प्रव्य, काल द्रव्य, ये अजीव के काय हैं, जीव के काय नहीं हैं। यदि इनमे सर्वधा एकत्व हो जाये 
तब फिर ताम व्यवहार भी नही बन सकता । तो संज्ञा लक्षण आदिक की हृष्टियों से इनमे भेद बनता 
है इस कारण भिन्‍्ताधिकरण वृत्ति वाला समास भी युक्त है। अब यहा शकाकार कहता है कि अमेद 
होने पर भी तो लोक मे व्यवहार देखा जाता है। जैसे कोई कहता कि यह केतु का शरीर है, यह राहु 
का सिर है। तो शरीर मात्र ही तो केतु है या सिर मात्र ही राहु है, गुछ भेद नही है। जो घढ है 
चही केतु हैं, फिर भी उसमे भेद व्यवहार देखा गया या नाम भेद देखा!गया कि केतू का शरीर राहु 
का सिर। उत्तर देते हैं कि भाई सर्वथा अमेद वहा भी नहीं है, वहा पर भी भेद है। वह किस प्रकार ” 
शक्तियों से देखिये--गो अनेक क्रियायो को बनावे ऐसे शक्ति भेद से सर्वथा भिन्‍न तो केतु है भौर 
उसका यह शरीर एक क्विया विषयक है। ऐसा शब्द कल्पना से या बुद्धि भेद पे इनमें भी कथित 
भेद समझ्न में बाता है | भेद कुछ जाने बिता व्यपदेश व्यवहार नहीं वन सकता, तो वहाँ पर भी अन्य 
की निवृत्ति के लिये विशेषण है कि यह शरीर केतू का है, मनुष्यादिक का नही। जैसे कहा कि यह 
सिर राहु का है तो अध्य निवृत्ति यहां भी है, किसी दूसरे मनृष्यादिक का नहीं। सो मात्र चित्त भेद 
समझे बिना व्यवहार नही बने सकता, तीर्थ प्रवृत्ति नही बन सकती । यदि स्वेथा एकास्त मात लिया 
जाये--अभेद, तो अन्य की निवृत्ति नही हों सकती । जैसे कोई प्रयोग करे - स्वर्ण का स्वर्ण, सोने का 
सोना है, तो इसमे अन्य की निवृत्ति नही कही जाती कि अन्य का सोना नही है! वह तो एक वचन 
मात्र की बात है। 

अजीब शब्द का पयु दास अर्थ -अब अजीव शब्द के अर्थ पर एक शकाकार कहता है कि 
अजीव का यह अर्थ किया जाना चाहिये कि अजीव, जीव नहीं और ऐसा अथे करने पर अभाव मात्र 
ही समझा जायेगा। कोई वस्त्‌ न जानने मे आयेगी । उत्तर कहते हैं कि भेद मात्र अर्थ ने लेना, जीव 
नही, इतना ही अर्थ न लेता किन्‍्त्‌ जीवन क्रिया से भिल्‍्ल क्रिया वाले ये पदार्थ हैं। पुद्गल द्रव्य सदृ- 
भूत पदार्थ हैं। सब सामते दिख रहे हैं भोर ये अजीव कहलाते हैं, भर ये दिख रहे हैं तो इतको सिर्फ 
इतता ने समझना कि जीव का अभाव मात्र है यह किल्तु रूप, रस, गत्ध स्पर्श के पिण्डभूत ये पदार्ष 
हैं। जैसे अनश्व याने अद्व नहीं अघडा, घड़ा बही, ऐसा कहा जाये तो यह अर्थ होगा कि 
यहू अश्व नहो हैं, किन्तु और कोई जानवर है। कही अभाव मात्र का बोध नहीं होता । कुछ है ही 
नही, अभाव का जहा प्रयोग होता है वहाँ अन्य है, यह ध्वनित होता है, बावान्तर में अभाव की 
प्रत्पत्ति होती है। जैसे गधा और घोडा दोतो करीब-करीब एक शकल के होते हैं। खत्वर, गधा तो 
प्राय बहुत कुछ मिलते-जुलते हैं। फर्क उनमे थोडा होता है। तो वहा खडा तो था गधा ओर किसी ने 
कहा घोडा तो दूसरा समझाता है कि यह धोडा नही है। अनर्व है, तो उसका अर्थ यह नही है कवि 
कुछ है ही नही । अर्थ उसका यह है कि घोडे से अतिरिक्त कोई है। इसी प्रकार यहा जीव शब्द कहा 
है। धर्मादिक पदार्थ अजीव हैं । तो जीव का प्रतिबत्ध करने से तुच्छाभाव अर्थ न लेना कि कुछ भी 
नही है, जिसका उपयोग लक्षण नही किन्तु अच्य लक्षण हैं, ऐसे घर्मादिक द्रव्य हैं, यह अजीव का अर्थ 
है। यहां शकाकार कहता है कि गये मे अचदव कहा तो कुछ सह्यता थी, उस सता से स्रम होता 
था। जब कहा कि यह घोढा नहीं। अगर जीव की ओर घर्मादिक द्रव्यों में कुछ सबशता ही नहीं है 
तो वहाँ कैसे अजीव शब्द से उसका बोध हो जायेगा । समाघान यह है कि जीव में मौर धर्मादिक 
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अजीव पदार्थों मे सख्ता है किसी र्ष्टि से । जैसे सत्तत जीव मे है,- सत्तव उन धर्मादिक द्रव्यों मे भी- 
है। द्रव्यपना जीव मे हैतो द्वव्यप्तां उन अजीव पदार्थों मे भी है। ऐसी सदछाता पायी जाती है। सो 
अभाव शब्द कहने से जीव का अभाव याने शून्य अर्थ तही है, किन्तु जीव ने होकर अन्य लक्षण वाले, 
पदार्थ हैं, यह अर्थ है । हे 

काय शब्द का प्रकाश - यहाँ काय शब्द का अर्थ है--काय की तरह जो हो वह काय । काय 
मायने शरीर । जैसे-शरीर मे अनेक प्रदेश हैं, परमाणु हैं उसकी तरह जो बहुत प्रदेश हो उसे काय 
कहते है। जैसे भौदारिक आदिक शरीर नामकर्म के उदय से पुद्गल के द्वारा जो इकठ्‌ठ होते हैं वे 
काय हैं ऐसे ही धर्मादिक पदार्थों में अवादि पारिणामिक भावतः असस्यात प्रदेश का प्रचय है इस- 
लिये उन्हे काय कहते हैं। इस सूत्र में काय शब्द का ग्रहण प्रदेश रूप अवयवों की अनेकता जतलाने 
के लिये है। याने धर्मादिक द्रव्यो मे अनेक प्रदेश है। यद्यपि प्रदेश नाम स्थान की इकाई का है याते 
आकाश का सबसे छोटा अविभागी एक हिस्सा प्रदेश कहलाता है लेकित वह प्रदेश एक नाप मे आया, 
बुद्धि में तो उस बुद्धि के द्वारा उस आकाश प्रदेश की नाप से उनमे असस्यात आदिक प्रदेश स्वीकार 
किये जाते हैं और प्रदेशों की बहुतायत बताने के लिये इस सूत्र में काय झब्द का ग्रहण किया 
गया है। 

सृत्र में काय बब्द के ग्रहण की अनर्थेकता का प्रइम-यहाँ एक जिज्ञासु प्रइन करता है कि 
जब आगे एम सूत्र आयेगा-असस्येया: प्रदेशा' धर्माधमेंक जीवानां' ? तो उस तूत्र से ही बहु- 
प्रदेशपना सिद्ध हो जाता है, फ़िर इस सूत्त में काय शब्द का ग्रहण करना निरर्थक है। कदाचित कोई 
ग्रह बहे कि प्रदेश की सरुपा का निरंचय हो जाये इसके लिये उस सूत्र की उपयोगिता होगी, शो भी 
बान नही, वंयोकि उस सूत्र से भी पदार्थों का समूह है, इतनी मात्र प्रतीत होती है । कोई यहाँ यह 
दल्लीर देवें कि इस सूत्र में कही तीमो का मिलकर असस्यात प्रदेश न समझ लेवे इस कारण कि एक- 
एक मे असेख्यात प्रदेश होते हैं। इस प्रसिद्धि के लिये यहाँ काय का - ग्रहण किया है। यहां काय का 
ग्रहण करते पर भी निदचय नहीं बनता है। काय कहा तो उससे भी इतनी ही सिद्धि होगी कि बहुव 
प्रदेश हैं, फिर किस तरह निश्चय होगा । और सुनो-एक सूत्र आगे आयेगा - लोकाकाशेवगाहु; उस 
सूत्र से निएचय हो जायेगा, कँसे ” जब यह मालूम पड गया कि धम, अधर्म द्रव्य का लोकाकाश् में 
अवगाह है और वह भी ”धर्मायर्मयों कृत्सने” इस सूत्र से धर्म, अधरम द्रष्यो के प्रदेशों के परिमाण 
का निश्चय भी हो जाता है। कोई कहे कि सूत्र में काय ग्रहण न करने से अग्रदेशी एकपने का प्रसंग 
आ जायेगा, सो भी नही आ सकता, क्योकि आगे के असख्येया' आदिक सूृत्र से बहुप्रदेशपना सूचित हो 
ही जाता है। एक बात और भी विशेष यह है कि ५ अस्तिकाय हैं, ऐसा आगम उपदेश प्रसिद्ध है। 
इसके लिये काय शब्द का ग्रहण साथंक हो जायेगा। कोई ऐसा कहे तो भी ठीक नही, क्योकि 
असस्येया सूत्र से ही बहुप्रदेशपना सिद्ध हो जाता है। कोई कहे कि कही कोई यह न समझ ले कि 
बहुप्रदेशीपना का स्वभाव छूट जायेगा इसलिये काय शब्द का ग्रहण किया है, तो यह भी सोचना ठीक 
नही है क्योकि अभी ही सूत्र आयेगा कि यह नित्य अवस्थित है। इससे ही यह सिद्ध हो जायेगा कि 
यह अपना स्वभाव कभी छोडता नही है। 

सूत्र मे काय शब्द के ग्रहण को साथेकता का कथन--अब उक्त पूर्व पक्ष का समाधान करते 
है। तब इस सूत्र में काय शब्द का ग्रहण किया है कौर उससे यह सिद्ध हो गया कि इन अस्तिकायों में 
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अथवा पोचो ही अस्तिकायो में वहुप्रदेशषपना है, अर्थात्‌ जब बेहंप्रदेशपना सिद्ध हो गया तब ही तो 
असखेया आदिक सूत्र से उसके अरदेशो का अवघारण वंन सेकेगा। इन पदाथों मे असंस्योत ही प्रदेश 
है। मे सेस्यात हैं औरे ने अनेस्त हैं, वेयोकि पहले सांमान्यंतया विधिपूर्वेक अवधारण तो बन जाये कि 
यह द्रव्य बहुग्रदेशी है, अस्तिकाय है, फिर तो आगे के सूत्र उनकी गणना बतायेंगे। साथ हो फिर यह 
जानना कि काल द्रव्य बहुप्रदेशी नही है। सो काल द्रव्य के अस्तिकायपना का निषेध करने के लिये 
इस सृत्रें में काय का ग्रहण करता बिल्कुल उपयुक्त है, क्योकि काल द्रव्य एक प्रदेशी है और इसीलिए 
द्वितीय भीदिके प्रदेश न होने के कारण अप्रदेशी भी कहते हैं। तो सामान्यतथा सर्वप्रथम अस्तिकाय 
के द्रव्यी को कायपना सिद्ध करने के लिये इस सूत्र में कांय शब्द का ग्रहण किया गया है। भागे अभी 
तीसरा सूत्र भागेगा- जीवाश्च, प्रो वह भी अस्तिकाय है। यह सिद्ध हो ही जायेगी। 

सुत्नोक्‍्त धर्म, अधर्म ब।विके शब्दों के वाच्य का निर्भय--अब यंहा धर्मादिक द्वव्यों के विषय 
में यह जानना कि वे जी ताम घेरे गये है सो वे रूढ शब्द है। आगम में दो शब्दों से उत्त द्रव्यो का 
बोध कराया गया है, अथवा यदि व्युत्य्ति पूर्वक देखें तो इन सज्ञाओ का अंथ भी ठोक बैठता है। 
जैसे धर्म की अर्थ है जो धारण करे सो धर्म। बंर्या धारण करे ? स्वय क्रिया परिणत जीव और पुद्गल 
को जो साचित्य धारण करे अर्थात्‌ सहायक हो वह धर्म है। ता इभी प्रकार रिथिति में जो साचित्य 
घारण करे की धरम द्वे्य है। आके।श का शब्दार्थ है कि जहाँ पर जीवादिक द्रव्य अपनी-अपनी पर्यायो 
के साथ प्रकाशमान हो जो खुद भी अपने को प्रकाशित करे वह आकाश है। या य॑हू अर्थ कर लिया 
जाये कि जो अन्य सब द्रव्यों को अवकाश दोन दे वह आकाश है। यहाँ कोई यह जिज्ञासा कैर सकती 
है कि लोकाकाश में तो अन्य द्रेव्यो का अंवगाह है नही फिर वहा आकाश का लक्षण कंसे घर्टित होगा, 
तो उसका उत्तर दो तरह से समझे । एक तो शर्क्ति की दष्टि से उस आकांश में भी अवर्काश दान की 
योग्यता है, भले ही धर्म द्रव्य के वहाँ ल होने से जीव और पुद्गल का गमन नही है ओर काल द्रव्य 
भी नही है, पर आकाश तो आकाश ही है, उनमे जो भक्ति है सो तो वह है ही । दुसतरी वार्त यह 
समझें कि आकाश द्रव्य अखण्ड द्रव्य है जब अवगाह हो रहा है लोकाकाश में तो वह आकाश है और 
अखएड द्रव्य होने से वे सभी है । पुदूगल का अर्थ है प्रण गलन को प्राप्त हो वह पुदृगल है। प्रण 
का अर्थ है मिलकर, गलन का अर्थ है घटकर कम हो जाये उसे पुदूगल कहते हैं। सो जो स“न्ध दिखते 
हैं उनमे यह बात स्पष्ट पायी जाती है कि अनेके परमाणुओं का वध होकर वह परिणाम में बढ जाता है 
और परमाणओ का विच्छेद होकर वह घट जाता है। यह पूरण गलन स्वभाव स्कन्धो मे तो स्पष्ट 
है, अब शक्ति अपेक्षा परमाणुओ में भी पूरण गलत स्वभाव है । परमाणुओ में भी गुणों का परिणंमन 
होता रहता है, गुण वृद्धि और गुण हानि होती रहती है, सो वहाँ भी पूरण गलने व्यंवहार मानने मे 
कोई बाधा नही है। अथवा पुदूगल का यह भी अर्थ कर सकते-पु मायने पुर्दष अर्थत्‌ जीव उसके 
द्वारा जो निगले जायें सो पृदूगल हैं। जीव, शरीर, आहार, विषय आदिक के रूप मे पुद्यल की 
निगलते ही हैं, और जब स्केन्च दशा में वे निगले गये तो परमाणु भी मिगले गये संमझिये।तो 
व्युत्पत्ति अर्थ की अपेक्षा भी ये सब नाम अन्वर्थक हैं। | | 

धर्मादिक द्रव्यों की स्वतस्त्रता व सूत्र मे नामक्स के कारणो का प्रकाश--इस सूत्र मे धंर्मा- 
धर्माकाश पुद्गलाः यह बहुवचत का पद हैं. जिसमें सबका स्वातत्य जाना जाता है, अर्थात्‌ ये सभी 
द्रव्य अपने आप में स्वय परिणत होते हैं अथवा धर्माधर्मा आदिक द्रव्य जीव पुदूगल की गति भादिक 
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पे स्वय निभित्त होते हैं। जीव का पुदूगल उन द्रव्यों को प्रेरणा नहीं देते । इस सूत्र में चार इब्यो 
के ताम दिये गये हैं। तो पहले-पीछे जैसे नाम दिये गये हैं उतका कारण है। तो सबसे पहले धर्म का 
नाम दिया है। तो धर्म शब्द की लोक मे बहत बड़ी प्रतिष्ठा है,-इस कारण सूत्र से धम का पहले 
नाम दिया, इसके बाद अधर्म का नाम लिया । सो एक तो धर्म का प्रतितक्षी शब्द है इस कारण बाद 
में नाम दिया, दूसरा दोष यह है कि धर्म द्रव्य के कारण इस लोक में पुरुषाकार भ्ाकृति व्यवस्थित 
रहती है इस कारण अधम का उसके बाद नाम दिया है। यदि अधर्म द्रत्य त्र माना जाता तो जीव 
और पुदूगल अलोकाकाश में भी पहुँचता, तब लोक का कोई आकार ते रहता। इस कारण जो कि 
लोकालोक के विभाग का कारण अधर्म द्रव्य का रहना है इससे अधर्म द्रव्य को धर्म के बाद कहां है 
फिर आकाश द्रव्य को कहा, क्योकि धर्म-अधर्म के द्वारा ही आकाश का विभाग बनता है। यह 
लोकाकाश है और यह अलोकाकाश है श्र यह अलोकाकाश है। जहाँ तक धर्म अधर्म द्रव्य है वह 
लोऊ है, और इसके बाद अलोक है, और फ़िर अमूर्त होने पे आकाश मे धर्म अधर्म के साथ सजा- 
तीयपना है, इसके अन्त में पुदगल का ग्रहण पारिशेष न्यापर्क है और फिर आकाश मे पुदूगल बव- 
काश पाते हैं जो कि स्पष्ट है इसलिए व्काक्ष के पास पुदूगल का ताम रखा । 

आधार होने के कारण आकाश शब्द क्रो सृत्र से नामोंसे सर्वप्रथम कहने क्रो आरेका का 
समाधान-यहाँ शकाकार कहता है कि सूत्र मे नामो में स्व प्रथम आकाश का ग्रहण करना चाहिये, 
क्योकि धर्म-अधर्म और पुद्गल ये सभी आकाश में ही तो रहते हैं; सबका आधार आकाश है। अत 
आकाश का हो प्रथम ग्रहण उचित था | इसका समाधान करते हैं कि निश्चय से देखा जाये तो किसी 
भी द्रव्य का आधार कोई दूसरा द्रव्य नही होता । समस्त लोक के अतिरिक्त समस्त द्रव्यों की रचना 
अनादि पे है। प्रत्येक पदार्थ अपने आप सत्‌ है। इसमें आधार आधेय भाव या कुछ पहले, कुछ बाद 
यहू रच भी नहीं है, क्योकि जब किसी द्रव्य की आदि नहों तो यह कैसे कहा जा सकेगा कि यह 
आधार है यह आधेय है ” जिनकी आदि होती है उत्तका ही आधार आधेय पहले ये बातें उसमे सिद्ध 
होती है। जैसे बर्तन और दूध । तो दूध की आदि है, अब निकलता है तो कहेंगे कि बर्तन तो आधार 
है और दूध आधे है। बर्तन पहले है, दूध बाद मे है।तो वहाँ तो यह बात तम्भव होती है मगर 

हा सभी पदार्थ अनादि से हैं वहां कंप्ते बताया जा सकता कि यह तो आधार है और यह आधेय है? 

भले ही आगभ मे लिखा है कि घतोदधि वातवलय तनुवात वलय के आघार है, ततु वात वलय 
आकाज्ञ के आधार है, और आकाश अपने आपके आधार है। ऐसा इसी मोक्ष शास्त्र के तृतोग अध्याय 
में सर्वेश्रयम सूत्र में कहा गया है। प्तो इपका भी विरोध नही है, ओर प्रत्येक द्रव्य अपने आपके 
आधार है, इसका भी विरोव नही, उसका कारण यह है कि आधार आधेय भाव का सर्वेया निषेध 
नही है और सर्वेथा विधान नहीं है, किन्तु जब द्रव्याथिकनय की प्रधानता से देत्षते हैं तो वहाँ सभी 
द्रव्य अपने-अपने आधार विदित होते हैं। सो द्व्याधिकनय की ्ष्टि मे आधार आाषेय भाव नही है, 
फिर भी पर्यायाथिकतय की प्रधानता मे आधार आाधेय भाव है। इस प्रकार व्यवहारतय से आकाश 
को आधार कहते, अन्य द्वव्य को आधेय कहते । 

बस्तुतत प्रत्येक द्रव्य का स्वयं स्वय मे हो आधाराधेय प्ाव-द्रव्याधिकनय की प्रधानता 
किस तरह है ” छहो द्रव्यो मे पर्याय इष्टि से आदि विदित होता है क्योकि पर्यायें तई-तई अपने 
समय में उत्तत्त होतो रहतो हैं। तो पर्याय को र्ष्ट मे तो जब आदि हो गई और आकाश को देखा 
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कियह तो है ही पहले से तो अब यहाँ आधार आधेय की कल्पना हो गई। तब एवं भूतनय से देखा 
तो यह लोकरचना मतादि से पारिणामिक है, स्वय है, किसी के द्वारा की गई नहीं है, वहां आधार 
आधेय भाव नही है, व्यवहार मे तन वात वलय का आधार आकाश को माना है और आकाश को 
स्वप्रतिष्ठित माना है। वहाँ यह शक्का नहीं की जाना चाहिये कि फ़िर तो आकाश का आधार भी 
अत्य बताया जाता चाहिये। फिर उस बाकाश का जो आधार हो उसका भी आधार कोई अन्य 
भाकाश होता चाहिये। मौर इस तरह आधार आधेय भाव के निरखने में सर्वथा दोष हो जायेगा । 
सो यह शका यो ठीक नहीं कि आकाश तो सर्वव्यापी है और अनन्त है, उसमे अन्य आधार की कल्पना 
तही बनती । जो सर्वगत न हो, जो अत्यन्त सत्‌ हो, जो भूतिमान हो, जिसमे अवयव हो, ऐसे पदार्थ 
में ही अन्य आधार की कल्पना हो सकती है। तो द्रव्याधिक इष्टि से देखा जाए तो सभी द्रव्य अपने- 
अपने आधार में है। अनादि से ही आकाश है, अनादि से ही सब द्रव्य है, और सब द्रब्यो के समृह 
का नाम लोक है इसलिए वहा आधार आाधेय की कल्पना नही बनती, पर पर्याय रृष्टि में व्यवहार मे 
आधार आधेय भाव है। तो व्यवहार से भी आकाश अन्य आकांश के आधार हो, यह बात नहीं है, 
क्योकि आकाश सर्वव्यापी है, इस कारण से उसका आधार नहीं कहा जा सकता । 
जीवद्रव्य व कालद्रव्य की वक्ष्यमाणता को सकेत--इस सूत्र मे काल द्रव्य का नाम मही 
लिया गया। काल अभीव पदार्थ है और अजीव का इसमे वर्णन चल रहा, पर काल का नाम यहां 
इस कारण नही दिया कि वहू अस्तिकाय नही है। छह द्रव्य बताये गये है--जीव, पुदुगल; धर्म, अधर्म 
आकाझ और काल । इस सूत्र मे जीव का भी नाम नही है क्योकि अजीवकाय के ही ताम इस सूत्र 
मे लिये गये हैं। जीव तो अजीव नही है ओर काल का भी नाम नही है, क्योकि काल अस्तिकाय नहीं 
है । इसका लक्षण आगे बताया जायेगा भौर वहा ही यह भी दिखाया जायेगा कि काल द्वव्य एक 
प्रदेशी है, इस कारण अस्तिकाय नही है। इस तरह इस प्रथम सूत्र मे अजीव होते हुए जो अर्तिकाय 
हैं उनका वर्णन किया । इस अध्याय में वर्णन तो किया जाता है सभी द्वव्यों का, पर सूत्र विधि के 
अमुसार इस तरह वर्णन चल रहा है कि सूत्र में शब्द अधिक ने बोले जायें और कम शब्दों से पूते 
बनकर सबका अर्थ भा जावे, उस नीति के अनुसार यहा अजीव कायो का वर्णन किया है। अब जो 
जीव »र काल शेप रह गये उतका वर्णव समय पाकर होगा। अब इस समय यह एक जिज्ञासा होती 
है कि पहले अध्याय में एक सूत्र आया था --“ सर द्रव्य पयगिषु केवलस्थ । “अर्थात केवल ज्ञान का 
विषय समरतत द्रव्य और समस्त पर्याय है। तो उसमे द्रव्य शब्द बताया गया तो वह द्रव्य चोज क्या 
कहलाती है ? इस जिज्ञासा के समाधान मे सूत्र कहते हैं-- 
दरब्धाणि ॥४-१२॥ 
द्रव्य का स्वरुप-प्रथम सूत्र में जो ४ पदार्थ बताये गये वे सब द्रव्य हैं। द्रव्य तो जीव और 

काल भी हैं मगर सूत्र नीति के अनुसार इन ४ को द्रव्य कह दिया और जीव को इसके थागे बतावेंग 
कि द्रव्य है और काल का भी वर्णक यथा समय किया जायेगा। यहाँ इस सूत्र में धर्म, अधर्म 
आकाझ्ष और पुदुगल ये द्वव्य हैं जिनका वर्णन ऊपर के सूत्र मे किया गया है वे सब द्रव्य हैं। द्रव्य 
कहते|किसे हैं अपने और पर पदार्थों के निर्मित्तत्े जो उत्पाद व्यय की पर्यायो से चलता रहे उसको द्रव्य 
कहते हैं। जो शाइवत है, सदा काल रहने वाला है और अनेक पर्यायों मे से चलता रहता है उस एक 

शाध्वत पदार्थ को द्रव्य कहते हैं । ऐसे द्रव्ध अनन्त हैं इस कारण यहां बहुवचन शब्द दिया है। पर्म 


( १६७ ) 


द्रव्य एक है, अधरम द्रव्य एक है, यहुआकाश एक है और पुद्गल द्रव्य असन्तानन्तहैँ। भर शेष के जीव 
द्रव्य भी अनन्तानस्त हैं। कालद्रव्य असख्यात है और इस लक्षण में कि जो स्व पर नि्मित्तक उत्पाद 
व्यय की पर्यायों से चलता रहे उसे द्रव्य कहते है। 

पर्याणेत्पाद फी स्वपर प्रत्ययक्ता-यहाँ एक यह सिद्धात आया कि उत्पाद ध्यय स्वपरप्रत्य- 
यक होता है। स्व प्रत्ययक के मायने स्वयं को शक्तियों से होता है, पर प्रत्ययक के मायने द्रव्य, क्षेत्र 
काल, भाव के अनुसार होता है। तो पर प्रत्यप तो कहलाया द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप बाह्य प्रत्यय 
और रव प्रत्यय कहलाया अपने आप का सामथ्यं । कभी बाह्य पर द्वव्य, क्षेत्र, काल, भाव भी मिले 
और पदार्थ भे स्वय में वह पर्याययोग्यता नही, तो उस रूप परिणमत्र नहीं होता । पदार्थ में पर्याय 
योग्यता है कितु परद्रव्य, क्षेत्र, काल, भांव आदि न मिलें तो परिणमत तदनुझूप नही होता । दोनो 
हो का जब योग होता है तो पर्यायो का तदनुरूप उत्पाद व्यय होता है। एक के अभाव में उप प्रकार 
का कार्य नही होता जैसे उड़द कोठी में रखे हुँ। उतको द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव का योग नहीं हैं 
पकने का तो वह नही पकता है। भोजन बनता नहीं है। और जो कुरडू उड़द है वह २४ धच्टे भी पानी 
में, पकाने को रखा जाय तो भी पकता नहीं है। पकने के योग्य उर्दों मे योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव 
में रहा और अग्ति पत्ती आदिक का संयोग मिलने पर भी कुरडू उड़द को पकाने में समर्थ नही है 
इसी प्रकार स्व और पर के हेतु से होने वाले उत्पाद व्ययो रूप अपनी-अपनी पर्यायों से जो जाते हैं, 
पर्यायी को प्राप्त होते चलते हैं उन्हे द्रव्य कहते हैं। 

पर्याय की ह्व्य से अपृथक्षता-यहां द्रव्य और पर्याय भिन्न-भिन्न नही हैं फिर भी भेद विवक्षा 
करके कर्ता और कर्म का निर्देश किया गया है अर्थात पदार्थ अपनी पर्यायों को उत्पन्न करते है। यहाँ 
दर धातु से द्रध्य शब्द बना है य॑ प्रत्यय लगा है, जिसका अर्थ है द्रवति, गच्छति इति द्रव्य । अर्थात 
उत्पाद विनाश आदिक अनेक पर्यायों के होते रहने पर भी जो संतत्ति से, द्रव्यरष्टि से गन करता 
जाय मायने तीनो काल मे रहे उसे द्रव्य कहते हैं। अथवा द्रव्य का भव्य अर्थ मे भी भाव समझना 
चाहिये । अर्थात जो पर्यायों रूप हो सके उसे द्रव्य कहते हैँ। होता ही है पर्याथोरूप । जैसे कोई सीधी 
लकड़ी बढई के प्रयोग से टेबुल, कुर्सी आदिक अनेक आकारों को प्राप्त होती है उसी प्रकार द्रव्य भी 
स्व और पर प्रत्ययों से उन-उन पर्यागो को प्राप्त होता रहता है।द्रु ताम लकडी का भी है। उसकी 
तरह जो अनेक पर्यावीरूप होता रहे उसको द्रव्य कहते हैं। 

द्रव्पत्व के सम्बन्ध से द्रव्य होने के सिद्धान्त की मीमांसा- यहाँ श्काकार कहता है कि द्रव्य 
शब्द का जो अर्थ बताया और यह सिद्ध किया कि कोई [क पदाथ है और वह अनेक पर्यायों को 
प्राप्त होता रहता है, सो यह ठीक जचता नहीं है कि उप्तमे पर्यायें होती हैं, और इस कारण से 
उसका नाम द्रव्य रखा गया है। किंतु यह मानना चाहिये क्रि द्रव्यल के सम्बन्ध से द्रव्य कहलाता 
है। जैसे डण्ड के सम्बन्ध से कोई पुरुष इष्डी कहलाता है। छतरी के सम्बन्ध से कोई पुरुष छतरी 
वाला कहलाता है। ऐसे ही द्रव्यत्व के सम्बन्ध से द्रव्य कहलाता है। द्वव्यत्व सामान्यरूप भी है। 
पृथ्वी भादि पदाओों मे द्रव्य, द्वत्य ऐसा ज्ञान और शब्द की प्रवृत्ति देखी जाती है। इसमे वे पृथ्वी 
भादिक भी द्रव्य विशेष हैं ओर चू कि पृथ्वी आदिक सभी मे द्रत्य शब्द का प्रयोग होता है तो दृव्य 
सामान्य भी है भर वह द्त्य, गुण और कर्म से जुदा है। द्रव्यस्व के योग,से द्रव्य कहलाता है, त कि 
पर्याय को पाने से द्रव्य कहलाता है यहाँ शकाकार का यह अभिप्राय है कि द्रव्य जैसे स्वृतस्त पदार्थ 
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पा गुण और कर्म भी स्वतसत्त पदार्थ है। गुण और पर्याय को पाने से दर्य कहलाये सो बात 
ही, कितु द्व्यत्व के सम्पस्् दब्य से कहलाता है, तो उसमे पर्याव की कोई बात नहीं आती । अब इस 
शका के समाधान में कहते है कि उदत धाका ठीक नही है, उसका कारण यह है किद्वव्यत्व के सम्बंध 
पे द्रव्य वहलाता है यह बात पढ़ नही हो सकती । हू बह तो प्िद्ध हो नेगा कि दण्ड के सम्जन्ध मे 
(रुप दण्डी वहुलाता है। दण्डी में सम्बन्ध तो सिद्ध इस कारण होता है कि टण्ट का जब तक सम्बंध 
न हुआ था तब तक भी वह देवदत्त था और डण्डा जुदा था । दण्डा अपने स्वरुप से है, देवदत्त अपने 
स्वष्प से है और अपने-अपने स्वरुप से स्वतस्त्र-स्वतत्त्र पदार्थ हैं। इनका समोग हो गया तो देवदतत 
दण्डी कहलाने लगा, पर इस तरह द्रव्यत्य के सम्बन्ध से पहले द्रव्य पाया नही जाता । 

द्रव्य और द्रव्यत्य को भिन्‍न मानने और फिर सम्बन्ध वनाकर व्यवहार बनाने फ्री अत्यद 
फल्पनाओ फा पित्रण -शकराकार ही बताये कि द्रत्यल्त का सम्बन्ध जब द्वव्य में हुआ तो उप्तमे 
पहले द्रव्य पाया गया या नही ? यदि यह कही कि द्रव्स्त्य के सम्बन्ध से पहले भो दब्य है तब द्रव्यत्व 
का सम्बन्ध हुआ तो सम्बन्ध से पहले भी जब द्वव्य है तो अब सम्बन्ध को जत्रत हो क्या रही ? 
सम्बन्ध की कल्पना अनर्यक है। तो द्रव्यत्त के सम्बन्ध से पहले द्रव्य नही है और द्रत्यत्व के सम्बन्ध 
पे पहले द्रव्यत्व भो नही है क्योकि द्रव्य के सम्बन्ध बिना द्रव्ययय नाम कंसे बोलेंगे ” वह चीज क्या 
है ? तो जो यहां माने क्रि द्रव्यत्व के सत्पन्ध से द्रव्य कहलाता है तो उमके यहाँ ने द्रव्य सत्‌ रहेगा 
ओर न द्रव्यत्व सत्‌ रहेगा, तो इस प्रकार अम॒त्‌ का सम्बन्ध हो ही नहीं सकता है, ओर कबज्चित 
मान लो कि द्रव्य और द्वव्यत्व ये सम्बन्ध से पहले भी सत्‌ हैं तो जब ये अलग-अलग पड़े हुये हैं तब 
द्रव्य मे द्रव्यत्व की शक्ति नही है| द्न्यत्व मे द्रव्यत्व को शक्ति नही है। सम्बन्ध से पहले कदाचित 
सत्‌ भी मान लें तो वे दोनो शर्वितहीन ही रहे । तो जब्र यह स्वय श्क्तिहीन है तो इसका सस्वन्ध 
होने पर भी उत्पादन श्षवित नही हो सकती है। ज॑प्ते कि जन्म के अच्चे दो पुरुष हैं तो वे अलग-अलग 
कुछ देख नही सकते और उनको इकद्ठे भी वेठाल दिया जाये तो भी वे देख न सकेगे, वंयोकि उनमें 
देखते की शक्ति है ही नही , तो मिलकर भी शक्ति कहाँ से आयेगी ” ऐसे ही द्रव्य और द्रव्यत्व मे 
जब शवित नही है तो दोनो का सम्जन्ध होने पर भी वह व्यवहार न वन सक्रेया। वह उत्पाद न बन 
सकेगा , याने द्रव्यत्व बना पड़ा हुआ द्रव्य द्रव्यपने का काम कैसे कर सकेगा ? द्रव्य के बिना पडा 
हुआ द्रव्यत्व अपने द्वव्यपता का कया व्यवहार बना सकेगा ? यदि द्रव्यत्व के सम्बन्ध के पहले भी द्वव्य 
अपने में द्रव्य का व्यवहार करा सके तो सम्बन्ध की अवश्यकृता हो क्या रही और द्रव्यत्व की कह्पना 
ही निरथ्थंक रही । 

द्रव्यस्व के सम्बन्ध से पहले असत्‌ रहे द्रच्य व द्रव्यतत्य में सम्बन्ध मानने का अज्ञानमय 
दुराप्रह-द्ध्यत्व के सम्बन्ध से पहले यदि द्रव्य सत्‌ स्वरूप भो होता तो द्रव्यत्व का सम्बस्ध मानना 
उचित होता, कितु द्रव्य स्वत सत्‌ भी तो नही है, क्योकि इन शक्काकारों ने द्रव्य को सत्‌ सत्ता के 
समवाय से मानता है। अब द्रव्यत्व के सम्बन्ध से पहले द्रव्य सत्‌ है हों वहीं, असत््‌ रहा तो उस 
असत्‌ में सत्ता का समवाय भी कंसे पहुँच जायेगा ? अगर असत्‌ में सत्ता का समवाय होने लगे तो 
जो असत्‌ कल्पित है खरविषाण आकाश पृष्प इनमे भी सत्ता का समवाय सम्बन्ध हो जाता चाहिये । 
तो लो कितनी विडम्बना है। सत्‌ अलग है, द्रव्य अलग है, द्रव्यत्व अलग है। उनके सम्बन्ध से फिर 
पदार्थ का ग्यवहार है। कितने आशइचर्य की वात है। सीधा जैसा वस्तुस्वरूप है वेसा न मावकर 
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उनके खण्ड करता, विभाग बनाना यह कहाँ का न्याय है। 
पिंस्त भाने गये द्रव्यत््व का गृणकर्म, साप्ताप्य आदि सब मे सम्बन्ध होने का प्रसग- 
और भी देखिये - द्रब्यत्व सामान्य सर्वगत है, ऐसा शकाकार ते माना है। अत. यदि अतृदात्मक 
द्रव्य में वह द्रव्यत्व समवाय सम्बन्ध से रहता है तो गुण,और सीमीान्य आदिकः में भी द्रव्यत्व को 
समवाय सम्बन्ध से रह जाना चाहिये, याने द्रव्य अलग है, द्रत्मत्व अलग है, तो इसके मायने यह ही 
तो हुआ क्षि द्रव्य द्रव्यमय नहीं है। तो जो द्रव्यव्वमय नहीं है ऐसा द्रब्ये में द्रब्यल का तो समवाय 
सम्बन्ध बन जायेगा और द्रव्यत्वमय गुण भी नहीं है। कर्म भी नहीं है, उनमे द्रव्यत्व का सम्बन्ध 
ते बने, इसका कारण तो बताये कोई । याने द्वव्यस्व का सम्जन्ध द्रव्य में ही क्यो होता है ? द्रव्य के 
सम्बन्ध गुण आदिक में क्यों नही हो जाता, जब कि ईव्येल्वमेय नही , गुण भी द्रव्यतंवमय नही है। 
तो द्रव्यत्व का सम्बन्ध जुटाने के लिये द्वेग्य और शुण एकेही सैमीव ही गए। यदि शकाकार यह 
बहे कि द्रव्य तदात्मक है याने वह द्रव्यत्वमय है इस कारण द्रव्य में ही द्रव्यत्व का समवाय होता 
है तो उत्तर यह है कि जब द्वव्यत्व के सम्बन्ध से पहले द्रव्य तादात्मक रहा, द्रव्यत्वमय रहा तो अब 
द्रव्मेतंव के सभवाय की कल्पना करेना बिल्कुल निरथंक है। 
भिल्ते द्रव्येत्व की समवायी कोरण द्रव्य को मौनने की अंसिद्धि-अब शकाकार कहता है कि 
द्रव्यसमवायों कारण है इस कारण द्रव्यत्व का समवाध द्रव्य में ही होता है, गुण मे नहीं, खरविषाण 
आदिक असत्‌ में नहों । उत्तर यह है कि हृष्यत्व के सम्बन्ध से ,पहले जब द्रव्य का कोई स्वरूप ही न 
बना तो फिर द्रव्य का समवायी कारण कंसे कहा जा सकेता ? यदि सैवरूपरहित द्रव्य समवायी 
कारण माता जाय तो खरविष/ण आकाश पुष्प श्रादिक को भी समवायी कारण क्यो नही भाना 
जाता ? क्योकि जब स्वशप नही है तो उप्तका वृद्ध तैथ्य भी नहीं है, कदाचित यह शकाकार कहे 
कि खरविषाण आदिक तो असत्‌ है, गधे का सी ग कुछ है ही नही , तो असत्‌ होने से वह समवाग्मी 
कारण नही हो सकता। तो अर्थ इसका यह है कि असृत्‌ तो शकाकार का व्यू भो है क्योकि उत्के 
पिद्धात में द्रव्य स्वेय असत्‌ नही , कितु सत्ता के समवाय से असत है। जेसे यहा द्रव्यत्व के समवाय से 
द्रव्य बता रहे हो ऐसे ही पत्ता के समवाय से उसको सत्‌ बताया था। तो जब सत्ता का समवाय 
नही है उप्त स्थिति में द्रव्य असत हो तो रहा, सो यही संमंसया यहाँ रहती कि द्रव्य असत्‌ है तो वह द्रव्य 
का समवायों कारण कंस्ते हो सकता ? साराश यह है कि कुछ भी कारण सोचे जिस कारण पे द्रव्यत्व 
का द्रव्य ही समवायी कारण मात्ता जाये, गुण कर्म भादिक न माने जायें तो जिस कारण सर द्रव्य का 
समवायी कारण माना उस हो कारण से यह वधों नहीं मात लेते कि द्रव्य का विज स्वरूप हो आत्मा 
है याते द्रव्यत्यमय द्रव्य है । द्रव्य के धर्म को द्रव्यत्व कहते है और उद्त हो द्रव्य स्वरूप से द्व्यो का 
व्यवहार होता है। क्यों इतनो ठेढों लाइन चलते जा रहे हैं कि द्रव्यत्व के सम्मन्ध से द्रव्य होता 
है और फिर एक झूठ को ठीक करने के लिये साथ मे ५० झूठ बोले जाये ” तो सीधा ही मान 
लेता चाहिये कि द्रव्य का यह स्वहप अनादि है। पारिमाणिक है, दृव्य से बाहर कोई द्रव्यत्य ताम 
का तत्त्व नही है कि जिपके सम्बन्ध से इसको द्रव्य कहा जाये। 
द्रव्य को द्रव्यत्व का आधार बताकर द्रपय को समवायों कारण सानने की फल्पना की 
निरर्थक्ता-शकाकार कहता है कि द्रव्य एक ऐवी विशेषता है कि जिसके कारण द्रव्य हो द्रव्यत्व 
का समवायी कारण होता है। गुण कम आदिक समवायी कारण नहीं होते ओर इसी वजह से द्रव्यत्व 
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समवाय सल्वन्ध से द्वव्यमें ही रहता है, अन्‍य मे नही रहता, और वह विशेषता है आधार द्रव्यस्व 
का आधार द्रव्य है इस कारण द्रव्यत्व का समवायी कारण द्वव्य रहा। इसका समाधान यह है कि 
द््य मे द्रव्य का आधार यह शकाकार सिद्ध नही कर सकता, क्योकि द्रव्य स्वत सिद्ध ही नहीं । जो 
स्वत. सिद्ध हो वही तो किन्ही आवेयो का आश्रय हो सकता है। जैसे जल आदिक का आश्रय घट है 
तो घट कोई चौज है तो वहाँ जल आधेय हो गया, ऐसे ही द्रथत्व कोई वस्तु नही है तो द्रष्यत्व 
का आधार फंसे धन जायेगा ? तो द्रव्यत्त बिता द्रव्य क्या चौज रही ? और अगर द्रष्यलतमय है तो 
फिर द्रच्यत्व के सम्पन्ध की कल्पना ही क्यो करते ? तो जैसे आधार कह रहे शकाकार उपका 
सिद्धि ही नही कर सकते, फिर द्रव्यत्व का आधार कैसे बनेगा ? 
पिन्‍्न-भिन्‍न द्रव्य वे दृष्यत्व को कल्पता करने वालो के “द्रव्य” आ़द बोलने का भी 

अशवयपना--अब दुस्तरी वात सुनो कि यहू शकाकार 'द्रत्य' इतना शब्द भो नहीं बोल सकता, क्योकि 
द्रव्पत्व अलग है, द्रव्य बलग है तो द्रव्यत्व के बिता अन्य झुछ भी द्रव्य कैसे कहा जा सकता है ? तो 
जो लोग द्रव्यत्व के सम्स्ध से द्रव्य मानते हैं उनको तो द्रव्य शब्द बोलता भी ने चाहिये, बोला ही 
न जा सकेगा। कंसे ? सो छुनो--उसको द्रव्य केसे कहते हैं? द्रव्यत्व का अभेद है इस कारण द्वत्य 
कहते हो या द्रव्यत्व तो द्रव्य से भेद रूप से रहता है। इन दो पक्षों में से कया स्वीकार करते हो ? 

यदि कहो कि द्रव्यत्व का द्रव्य मे अमेद है और उससे द्रव्य नाम पड़ गया है तो सुनो-यदिं कित्ती 
अन्य के सम्वन्ध से, द्रव्यत्व के सम्बन्ध से वहा द्रव्य ताम बोलते हो तो सम्बन्ध होने से द्रव्यत्व नाम 

कहो, द्रव्य नाम क्यों कहते ? ज॑त्ते लाठी से सहित पुरुष लाठो वाला कहा जाता है ऐसे ही द्रव्यत्त 

से सहचरित कुछ भी दव्यत्व' इसनाम से कहा जाना चाहिये। 'द्रव्य' इस शब्द से न कहा जाना 
घाहिए। इस सम्बन्ध मे शकाकार यदि ऐसा कहे कि द्रव्यत्व शब्द का वाच्य जैसे द्रव्यत्व है ऐसे ही 

द्रत्यत्व का वाच्य द्रव्य भो है। तत्र द्वव्यत्व के सावन्ध से उसे द्रव्य का भी व्यवहार हो सकता है। 

ऐसा कहना शकाकार का यो युक्त नही है कि यदि द्रव्यत्व की द्रव्य सन्ना स्वत' मात ली गई तो 

द्रव्य को रवत मानने में क्‍यों असतोप होता है याते यह संज्ञा स्वत मान लेना चाहिये। यदि किसी 

अन्य पदार्थ के सम्बन्ध से द्रव्य! यह नाम माना जाये तो फिर वह ही दोष आयेगा, जैसे कि अब 

तक देते भाये है। वह अभेद है या भेद है, दोनों की सिद्धि नही हो सकती है। फिर एक बात और 

भी सोचो क्रि द्रव्यत्व का बाच्य द्रव्य नाम माना शकाकार ने और द्रव्यत्व भी माना, तो जैसे द्रव्य! 

इस सज्ञा की हठ कर रहे हैं ऐसे ही उसे द्रव्यत्व भी क्यो नही बोल हालते। 

द्रव्य घ द्रव्य त्व फा व्यपदेश भेद मूलक मानने की आरेका का समाधान--अब यदि शका- 

कार मेद मूलक व्यपदेश माने अर्थात्‌ जैसे लाठी वाला ऐसा कहने मे लाठी अलग मालूम होती है 

और लाठी वाला पुरुष अलग मालूम होता है। इस शब्द से दो का ज्ञान होता है कि ये जुदे हैं पुरुष 

और लाठी, फिर सम्बन्ध से लाठो वाला कहा । तो ऐसा भेद मुलक अगर द्रव्य सन्ञा मानते हो तो 

उसे द्रव्य न कहना चाहिये किन्तु द्रव्यत् वाला। जैसे लाठी के सम्बन्ध से लाठी वाला कहा जाता 

चाहिये। 'दरव्य' यह न कहा जाना चाहिये, यदि शकाकार यह समाधान देने का प्रयत्न करे कि जैसे 

शुक्ल गुण के सम्बन्ध से कपडा भी शुक्ल कहा जाता, शुक्लवान कोई नहीं कहता, यह कपडा शव 

है। ऐसा कोई तही कहता कि यह कपड़ा शुक्र वाला है। तो जैसे शुक्ल ग्रुण के योग से कपड़े को 

भी शुक्त कहा जाता वहा वाला साथ में कोई वही लगाता और है वहाँ मेद | कपछा अलग नही है; 
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शुक्ल गुण अलग नहीं है, फपडा ही शुक्ल है तो उस अभेद' में भी वाला झब्द का प्रयोग हुआ। 
संस्कृत में कहते हैं इसे मतुप्‌ प्रत्यय, जैसे बुद्धिमान हिन्दी में कहेंगे बुद्धिवाला । तो ,शकाकार यह कह 
रहे हैं कि जैसे शुक्ल पट में शुक्ल गुण के सम्बन्ध से शुक्ल कहा जाता है, वहाँ वाला शब्द का प्रयोग 
नही होता ऐसे ही द्रव्यत्व गुण के सम्बन्ध में यह द्रव्य कहा जायेगा, द्रव्यत्व वाला ऐसा वाला शब्द 
का प्रयोग न होगा । उत्तर यह है कि शकाकार का यह समाधान करना, निष्फल चेष्टा है, क्योकि 
व्याकरण मे गुणवाची शब्द से तो मतुप्‌ प्रत्यय का लोप माना है सो शुक्ल पट में मतृप प्रत्यय बोले 
बिना हो तो काम चल गया पर यह भी तो समझें कि शुक्ल द्ृब्धवाची भी है और गुणवाचरी 
भी है। तो द्रव्यवाची होने से वहाँ मतुप की जरूरत नही है, किन्तु यह द्रव्यलल शब्द गुणवाची नहीं, 
है इसलिये द्रव्यत्य का सम्बन्ध लगाकर मतुप्‌ प्रत्यय बोलता ही पडेगा, फिर बोला-व्यत्व वाला । 
और ऐसा भी नही है कि द्रव्यत्व मे से तो हो जाये जो सम्बन्ध के कारण इसलिए झट यह व्यपदेश 
हो नहीं सकता। ॒ * 
भेदेकान्तवा द में “द्रव्यत्व शब्द बनने की असमवता- एक बात यह भी सोचना चाहिये कि 
्रव्यत्व शब्द बना कैसे लिया गया है। द्रव्य शब्द से भाव अर्थक त्व प्रत्यय लग ही नही सकता, क्योकि 
वे यहु बतायें कि द्रव्यत्व का भाव द्रव्यत्व है सो वह भाव द्रव्य से-क्या अभिन्‍न है था भिन्‍न है ? यदि 
भाव द्रव्यों से अभिन्‍न है तो मायने वह भाव द्रव्य का ही आत्म स्वरूप हुआ । सो अनादि पारिणामिक 
द्रव्य रूप हो कहलाता है। तो द्रव्प से द्रव्यत्व भिन्‍न रहा नहीं, फिर द्रव्यत्व के समवाय की कल्पना ही 
सत्म हो जाती | यदि शकाकार कहे कि द्रव्य का भाव द्रव्य से भिन्‍न है तो वह द्रव्य का कंसे कहा जा 
सकता ? द्रव्य से भित्त अनेक पदार्य पड़े हैं, लेकिन वे एक द्रव्य के तो ते कहलायेगे। जो भिन्‍त-भिश्न 
पदाधे हैं उन्हे यह नहीं कहा जा सकता कि यह इसकी चीज है, ओर भी समझिये। जिस प्रकार 
द्रव्य का भाव द्रव्यत्व माना जाता है तो द्रव्यत्व का भी भाव होना चाहिये। यदि उसमे एक व 
और लगा दिया जाये द्रव्यत्वत्व' फिर उसका भी भाव तो यो त्व लगाते जाइये, उसका कही विराम 
ही न हो पायेगा, अनवर्था दोष आता है। यदि कोई कहे कि द्रव्य का कोई भाव नहीं होता इस 
कारण एक त्व लगाने की जरूरत नहीं। तो जिसका कोई भाव नही है वह तो स्वभाव शूत्य कहला- 
ग्ेगा। द्रव्यत्व का भाव नही तो द्रव्यतव भी कुछ न रहा। स्वभाव शून्य होने पे द्रव्यत्व का अभाव 
हो जायेगा। 
नित्य एक निरवयघ द्रव्यत्व का पृथिवी जल आदिक सब पदार्थों में तम्पन्ध की असिद्धि -- 
अब शकाकार यह बतलाये कि जिस द्रव्यत्व के समवाय पे द्रव्प कहा जा रहा है वह व्रव्यत्व शकाकार 
ने माना मित्य एक निरवयच, तो वह द्रव्यत्व अनेक पृथ्वी थादिक में कंसे रह सकता है ! द्रत्यत्व एक 
है और वह पृथ्वी मे भी है, जल मे भी है। तो पृथ्वी पडी किसी जगह, जल है दृर। पत्पर मे है, 
आदमी मे है। तो ये भिन्‍्ल-भिन्‍्ल पदार्थों मे एक द्रव्यत्व कंसे रह सकता। द्रव्यल्थ कही हठ तो व 
जायेगा कि बीच मे द्रव्यत्व व्‌ रहा । तो द्रव्य एक नित्य पृथ्वी आदिक से सम्भव तही। पृथ्वी आदिक 
मे माना ही है कि द्व्यत्व तो एक है पर वह कहलाता है समस्त पदार्थों मे तब तो वहू रूप आदिक 
की तरह द्रव्यत्व भी अनेक बन जायेगा । जैसे पृथ्वी मे जो रूप है वह पृथ्वी का है, जज मे जो रूप है 
चह जल का है, ऐसे हो एथ्वी में द्रव्यत्व पृथ्वी का है, पत्थर आादिक में द्रव्यत्व पत्थर आदिक का है, 
काठ मे द्रत्यत्व काठ आादिक का है। तो यो द्रव्यत्व अनेक तरह का हो जायेगा । 
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अमहत्‌ द्रव्यंत्व को सर्वव्यापक सिद्ध करने के लिये आकाश का हृष्टान्त देने को असंगतता- 
यदि शकाकार ऐसे कहे कि जैसे आकाश अनेक द्वत्यो ' को व्याप करके रहता है ऐसे ही हत्यत्व अंनेक 
द्रत्यों को व्याप करके रहता है। आकाश भी तो नित्य एफ निरवयव है और वहू सब पदाधों मे 
व्यापकर रहता है, ऐसे ही द्रव्यत्व भी सब द्रव्यो मे व्यापकर रह लेगा सो यह बोत यो नही बनती कि 
भाकाश तो महापरिमाण वाला है । उसका तो एक साथ अनेक द्रत्यो को व्याप्त करेता बन जायेगा, 
परलतु द्रव्यत्व सामान्य मे यह बात नही । एक व महापरिमाण वाला आक्रोश तो सबको व्यापता है 
किन्तु गुण तो द्रव्य मे रहते हैं तो अमहतृ द्रव्यत्व सबको कैसे व्याप सकता है । यदि शकाकार यह कहे 
कि एकत्व संख्या के गुण की तरह उपचार से द्रवत्यत्व महापरिमाण वाला बन जायेगा तो यह बात 
यो ठीक नही कि यह तो सब असिद्ध के द्वारा ही सिद्ध करने का प्रयास चल रहां है क्योकि उपचरित 
पदार्थ मुख्य काय्ये नही कर सकता । आकाझ्ञ तो अनन्त प्रदेश वाला है सो प्रदेश भेद होने से भाकाश 
का सर्वत्र वतन बनता है। सब द्रव्य उसमे व्याप जाते हैं, किस्तु द्रव्यत्व में तो यह बात वही है। अनेक 
कपड़ों में जैसे रंग भिदाया गया, मात्रो नीले रग से कपड़ा रगा गया तो वहा वह पीला दर व्य एक नही 
हैं। कपहे का जितना विस्तार है उप्तका एक-एक अझ् में अलग-अलग रंग पडा हुआ है, ऐसे ही 
द्रव्यत्व का सम्बन्ध बनाया जाये तो द्रत्यत्व सबमे अलग-अलग ही कहलायेगा। वहू एक तवित्य निर- 
बयव तंही हो सकता । है 
मिलन द्रव्यत्व की सिद्धि के लिये असंगत वचन बोलते की व्यर्थ मांधापच्ची-भब यहा 
शकाकार एक तंके उपस्थित करता है कि जैसे अग्ति की उष्णता सिद्ध करने के लिये कोई रुष्टान्त 
नहीं मिल रहा, फिर भी यह खूब समक्ष में है कि अग्ति स्वभाव से उष्ण है, तो ष्टान्त वे मिलने पर 
भी अग्नि की उष्णता, स्वभाव से है, यह बात माननी पडती है, इसो प्रकार एक पदार्थ अनेक जगह 
रहता है ऐसा सिद्ध करने मे दष्टान्त न भी मिले तो भी एक स्वभाव से छिद्ध समझ लेना चाहिये , तो 
द्रव्तत्थ की बात कही जा रही कि द्रव्यत्व एक है और वह एक होकर निरवषव और नित्य होकर भी 
अनेक जगहों में उप्को दृत्ति है पर उसका रुष्टान्त नहीं मिलता सो न भिले इष्टान्त, तो भी स्वभावत 
यह सिद्ध हो जायेगा, जैसे कि अग्नि की गर्मी स्वभावत सिद्ध हो जाती है, ऐसा शकाकार का तके 
करना भी असगत है, वयोकि दृष्टान्त के अभाव में भो काम सिद्ध होता है, इसको पिद्ध करने के 
लिये आपने एक हृष्टान्त स्वृतस्त्र दिया है इसलिये र्ववचन विरोध है, रष्टात्त के क्षमाव में भी 
सारूय सिद्ध होता है इसका निर्णय रुष्टान्त दिये विना नहीं कर सकते आप, सो ऐसे ही यहाँ युक्त 
के अभाव होने पर भो हव्यत्व से अनेक की स्थिति मानते हो तो द्रव्य को ही स्वत द्रव्य वयों तहीं मान 
लेते ” समवाय कोई सम्बन्ध नही है, सम्बन्ध तो मिन्‍त-भिन्‍्न पदार्थों में होता है। शेष तो तादात्म्य 
है। द्रव्य ही व्ष्यत्व धर्म में तत्मय है फिर समवाय की कुछ आवश्यकता नहीं। सयोग सम्बन्ध में 
शिन्म पदार्थों का संयोग बनता है और सथोग शब्द से वाच्य सयोग बराबर समझ मे आता है, उसकी 
आदि है, पर हव्य में हव्यत्व का प्रारम्भ नही है कि कब से हव्य मे द्रव्यत्व आया ? जिकाल इ् है, 
द्रव्यत्व है, वह इव्य के ही स्वर को इब्य त्व कहा है, सो द्रव्य को अनेक का सम्बन्धी माने का परि- 
श्रम व्यू करते हो, हष्य को ही स्वतः हब्य क्यों नहीं माल लेते ? 
सर्वथा एकान्त पक्ष में “जो गुणों को प्राप्त हो सो हव्य है” इस लक्षण को अनुपपत्ति-- 
अब शकाकार कहता है कि इष्यका लक्षण यह है सही गुण स्व दव्य, अर्थात्‌ जो गुणों को प्राप्त हो 
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बहू द्रव्य कहलाता है। इसके सम्बन्ध मे समाधात यह है कि गुणों को प्राप्त होना सो द्रव्य है। इसमे 
यह बतलाओ कि वे गुण द्रव्य से अभिन्‍त हैं या भिन्‍्त हैं। जिन गुणों को प्राप्त करने वाला द्रव्य है 
वे गुण और/ये द्रव्य ये भिन्न है या अभिन्‍न हैं ” यदि गुणों से द्रव्य को अभिले मानोगे तो यह भी 
द्रव्य कर्ता है ऐसा कर्ता हूप कम से बोल न सकेगे। अग्रेद पक्ष में तो कोई बात एक ही होती है, दो 
नही होती, दो हैं तो भेद है, याने गुणो से द्रव्य को अभिलन मातने एर या तो द्रव्य हो रहेगा या गुण , 
रहेगे। तो यदि यह कहे कोई कि गुण ही रह जाये तो इसमे क्या आधत्ति है ? तो देखिये तिराश्रय 
गुणों का अभाव हो जायेगा । गुण ही रहे, द्रव्य साथ नही तो गुणों का आश्रय तो कुछ रहा नहीं, तो 
आश्रयरहित गुण कभी होता ही नही, गुणो का अभाव हो जायेगा । यदि कहा जाये कि द्रव्य ही रहा 
भावरे अमेद करने मे कुछ भी एक बोलना चाहिये ना, चाहे द्रत्य बोले चाहे गुण बोले तो द्रव्य ही बोला 
जाये वही कहलाता है, तो सुनो । द्रव्य भर गुण को अभेद करने पर द्रव्य को ही रहना माना है, 
गृण रहे नही तो गुण से ही तो लक्षण समझा जाता है, गुण से ही स्वभाव जाना जाता है। गुण तो 
रहे नही, एक द्रव्य मात्र ही रहा तो यह लक्षण या स्वभाव के बिना उस द्रव्य का कुछ भी अस्तित्व 
नही रह सकता । सो यदि द्रव्य ओर गुणों को भिल्‍्त माना जाये याते गुणों को जो प्राप्त करे सो द्ष्य 
है- ऐसे कथन मे दो बातें ध्यान मे आयी, गुण और हव्य, सो उन्हे अगर भिन्‍न मात्रा जाये तो गुण के 
बिना द्रव्य की कोई सत्ता नही है और द्रव्य के बिना गुण की भी सत्ता नही है। तो स्वरुपरहित होने 
से दोनो का ही अभाव हो जायेगा । इस कारण गुणों का सगम इव्य है अर्थात्‌ जो गुणों को प्राप्त होते 
सो हत्य है। द्रव्य का बाहरी लक्षण सही नही होता । 

जो गुणो के द्वारा प्राप्त किया जाय सो द्रव्य है, इस लक्षण की सर्वथा एकांत पक्ष में अनुपपत्ति- 
यहाँ शकाकार कहता है कि द्रव्य का लक्षण हम यह करेंगे--जो गुणों के द्वारा प्राप्त किया जाता है 
वह द्रव्य कहलाता है। इस शका का उत्तर बताया है कि गुणों को तो निष्क्रिय मात्रा गया है। वैशे- 
पिक दर्शन में भवें अध्याय के दूसरे पद' में २!वें, २९वें सूत्र में बताया हैं कि दिशा, काल और आकाश 
ये निष्क्रिय हैं क्योकि क्रियावान पदार्थों से विलक्षण है। और इस ही से कम और गुण भी निष्क्रिय कहे 
गये हैं। तो यो जब गुण निष्क्रिय हैँ तो वे द्रव्य के प्रति किस तरह से प्राप्त होगे ” यदि यह कहा जाय 
कि द्रव्य का लक्षण हम यो कर देंगे कि जो गुणों को प्राप्त करता है वह द्रव्य है सो यह भी सही बन 
सकता, वधोकि द्रव्य भी तिप्क्रिय है। तो शुणो के प्रति कहे जायेंगे अथवा गुण तो निष्क्रिय माने ही 
गये हैं। उत गुणो के प्रति द्रव्य कैसे पहुँचेगा * दूसरी बात यह देखिये कि गुण तो स्वतः अपिद्ध हैं। 
गुण का लक्षण ही नहीं बच सकता । जहाँ भेदवाद है वहाँ तो द्रव्य गुण किसी का भी लक्षण तही 
बनता। तो जब स्वत. सिद्ध नही है गुण तो गुण व द्रव्य मे प्राप्यप्रापक्भाव कैसे बस सकता। कोई भी 
मनुष्य अगर ग्राम आदिक को प्राप्त होता है तो स्वतः सिद्ध हैं ता ग्राम आदिक तव ही तो उनको 
प्राप्त होते हैं। गुण तो स्वत सिद्ध हैं तही तो द्रव्य उत्तको कंसे प्राप्त करेगे ? 

स्वयेकांतवाद द्रत्य व गुण मे प्राप्यप्रापकर्ताव की अधिद्धि-शकाकार कहता है कि हम 

गुणों की सिद्धि इस तरह से करते हैं कि जैसे लोक मे कच्चे घडे को पकाने से रग बदलता है तो वहाँ 
यह कह सकते हैं कि उस घड़े ने कालेपन को छोडकर लालपन को प्राप्त किया है। तो लो यो गणो 
के द्वारा द्रव्य प्राप्त हो गया | इसका उत्तर यह है कि यदि इस तरह से व्यवहार द्वारा गृण और द्र््पो 
की प्राप्ति का सम्बन्ध बत गया तो इसमे पृथक सिद्धपने का प्रसग आयेगा। जो पृथक सिद्ध हो वही 
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तो प्राप्य प्रापक्भाव बनता है | जैसे देवदत्त ने गाँव को प्राप्त किया तो देवदत्त एक पुरुष है, गाँव 
अपनी जगह है, तो भिन्‍्न सिद्ध है तमी तो 'पावे की बात बनती है। जब द्रव्य तो हरा रहता है 
ओर रूपादिक नष्ठ होते हैं, पैदा होते हैं तो यही तो सिद्ध हुआ कि द्रव्य और रूपादिक पृथक सिद्ध 
भये। यदि इनको अमेद माना जाये तो जैसे द्रव्य नित्य है तो ये लाल पीले आदिक गृण भी नित्य 
होने चाहिये। अथवा जैसे लाल, पीला रग आदिक गृण अनित्य हैं ऐसे हो द्रव्य भी अनित्य होना 
चाहिए ।अंत यह लक्षण हो ठीक नही बैठता कि जो गृणों के द्वारा प्राप्त किया जाय सो द्रव्य 
है या जो गुणी को प्राप्तकरता है सो द्रव्य है। 

समवायीक्ारण द्रव्य व गुणों का एकत्र रहने से विरोध-और भी देखिये--जैसे पडित और 
मू्से मे परस्पर विरोध है। जो पण्डित है वह मूर्ख नही, जो मु है वह पण्डित नहीं। इसी तरह 
समवायी कारण द्रव्य से, रूपादिक को अपृथक माना जायेगा तो वे द्रव्य की तरह न तो उत्तल्न ही 
होगे और मे विनृष्ट ही होगे। यदि विनष्ट भी होगे ओर उत्पन्न भी होगे और द्रव्य स्थिर रहेगा। 
तो मानना चाहिये कि यह अमेद नहीं है। मेद रूप से है तब ही तो गुण नष्ट विनष्ट उत्पन्न हुए 
और द्रव्य “ज्यों का त्यो रहा । यहाँ द्रव्य के स्वरूप के सम्बन्ध में विचार चल रहा है। वास्तविक 
बात तो यह है कि प्रत्येक सत्‌ द्रव्य है। ओर ये सब सत्‌ की विशेषत्तायें हैं कि उनमे गुण और पर्याय 
की समझ बनती है ओर इस समझ के द्वारा उस सत्‌ द्रव्य को पहिचाना जाता है पर समझने की पद्धति 
में अभेद को परमार्थ मान लिया उप्त श़काकार ने इस कारण द्रव्य का लक्षण वहाँ मत में ठीक नहीं 
बैठ रहा। गृण और द्रव्य दो सत्‌ मानकर वहां सम्बन्ध बनाता यहू प्िद्ध नही हो पाता | अगर बहु- 
अमेद है तो सम्बन्ध नहीं बनता भौर लक्षण यदि गृण और द्रव्य पृथक हैं तो सम्बन्ध नहीं बनता 
ओर लक्षण भी नही बनता । गुणों के द्वारा द्रव्य का प्राप्त होता मेदवाद में उप्ती तरह असम्भव है 
जैसे कि जैसे-घट के द्वारा पट का लाभ नही | 

सर्वेया भेदभाव मे द्रव्य वे गुण से प्राष्यक्रापकप्ताव की असिद्धि--अब शकाकार कहता है 
कि प्राप्यप्राप+भाव मेदभाव मे ही देखा जाता है। जैसे अतुमान बाते हैँ कि धूम से द्वारा अखि 
पहिंचानी गई तो जब यहाँ भेद है तब तो लक्ष्य-लक्षण बना। तो द्रव्यों ने गुण को पाया या गुणों ने 
द्रव्य को पाया, यह बात तब ही वने जब थे दो भिन्न-भिन्न तत्त्व हैं। अमेद में प्राष्पप्रापकभाव 
नही बनता, क्योकि अभेद है, एक हो हैं तो उसमे दृत्ति का विरोध है। गंसे अगुली का अग्र भाग 
अपने अग्न भाग को छू नहों सकता, अगुली का अग्न भाग दूसरे भाग को ही तो छुवेगा था 
अन्य पदार्थ को । तो जैसे अ गृली का अग्र भाग अपने आप को नहीं छूता कग्नोकि अमेद हो एक है 
इसी तरह जो भी एक होगा वह एक दूसरे को प्राप्त नही कर सकता । शका के समाधान में कहते 
हैं कि आप का कहना ही आप को वात को काट रहाहै। अग्नि ओर धूम आदिक भिन्‍्लनिल हैं। 
उनमे लक्ष्य लक्षण भाव बनता है। वह प्रथकसि्ध है यह तो सही है, पर द्रव्य 3 गुण की पृथक 
प्रसिद्धि नही है। वे जुदे जुदे सत्‌ नही हैं, वर्थोंकि मिन्‍न-मिन्त रूप से ये दोनो पाये नहीं जाते और 
फिर जो यह कहा है कि अपने आपमे अपना व्यापार नहीं होता, सो इसकी भी हंठ ठोक नही हा 
अपने आप में भी अपना व्यापार होता है। जैसे दीपक अपने आप को प्रकाशित करता है तो खुद 
खुद पर अपना प्रभाव किया ता | और यह बात बिल्कुल सिद्ध है। सभी पहचानते है कि दीपक खुद 
अपने स्वरूप को प्रकाशित करता है। अगर दीपक अपने प्रकाश करने में अन्य दीपक की मदद लें 
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याने दूसरे दीपक के द्वारा कोई दीपक देखा जाय तो वह दीपक ही व रहा, क्योकि स्वय प्रकाशक नहीं 
है ता; जैसे घट, पट आदिक स्वय प्रकाशक नहीं है तो वे दीपक की अपेक्षा रखते हैं। सो कोई भी 
दीपक किसी अन्य दीयक की अपेक्षा नही रखता, क्योकि वह स्वयं जल रहा है प्रकाशमान है। 

स्वात्मवृत्तिका विरोध करने वालो के स्ववचन विरोध-अच्छा, स्वात्मामे वृत्ति का विरोध 
करने वाले जरा इस तत्त्व के उपदेष्टा शक्ाकार यह बतलायें कि वह उपदेष्टा अपने आपको जानता 
है या नही ” यदि नही जानता है तो स्ववचन का विरोध है, क्योकि उन्ही वैशेषिको ने वैशेषिक दर्शन 
के श्वें अध्याय के पहले बाद के ११वे सूत्र मे बताया गया है कि आत्मा में आत्मा मन के सयोग विशेष 
से आत्म प्रत्यक्षता होती है। तो अपने आप को प्रत्यक्ष जानना माना हैना : किन्तु स्वात्मवृत्ति का 
विरोध करने वाले लोग जानते है और यह नहीं कह सकते, और यदि आत्मा अपने आपको नहीं 
जानता तो असर्वज्ञपने का प्रसंग आयेगा, क्योकि यदि यह अपने को ही तही जानता तो अन्य को केसे 
जानेगा ? जब स्व पर किसी को भी नहीं जातता तो सर्वज्ञ कंसे कहलायेगा ” अब यदि यह कहा जाय 
कि आत्मा अपने आप को जानता है तब तो जो पहले यह कहा था कि किसो पदार्थ का अपने आप मे 
व्यापार नही होता तो यह कथन गलत हुआ । तब तो यह सिद्ध हुआ कि अपने आप में भी अपने व्या- 
पार का विरोब नही है। तब द्रन्यात्मक ही पर्याय हैं। गुण पर्याय द्रव्य सब एक है। सो ये पर्यायें 
द्रव्य को लक्षित कर लेती हैं अर्थात प्रतिबोध करा देती हैं। 

एकान्तवाद मे 'गुणसद्धावः द्रव्यम्‌! इस लक्षण को अनुपपत्ति--अब शकाकार कहता है 
कि द्रव्य तो गुण का समुदाय मात्त है। गुणसमुदाय से भिन्न अन्य कुछ भी द्रव्य नही है। इस शका 
का समाधान यह है कि किसी र्ृष्टि मे वात तो ठीक है, मगर भेद एकान्त में यह कथन भो बनता 
नही है। जो यह लक्षण कहा गया है भेदवादियों का कि गुणो का समुदाय द्रव्य है, यह बात यो 
नही बनती कि फिर कर्ता कर्म का भेद ही नही बन सकता । गुण समुदाय मात द्रव्य है, ऐसा कहने 
पर गुणतों कोई पृथक रहे नही और न समुदाय कुछ धलग है। जब कुछ भेद ही न रहा तो कर्ता कर्म ' 
भाव को कैसे कहा जा सकता ” शकाकार कहता है कि नही भेद रहा, अमेद मे भी तो कर्ता कर्मभाव 
देखा गया है। जैसे दोषक अपने को प्रकाशित करता है तो यहाँ अभेद होने पर भी कर्ता कर्मभाव' 
प्रकट हुआ है। उत्तर में कहते हूँ कि यहाँ पर भी कथज्चित भेद होना हो चाहिये । दीपक अपने को 
प्रकाशित करता है, ऐसे कर्ता प्रयोग की हालत में दौपकएक द्रव्य!के स्थानोय है और वह प्रकाश भासुर- 
रूप कर्म के स्थानीय है, सो यदिसर्व प्रकार से इनमे भेद माना जायतो उप्तका अर्थ यह होगा कि समस्त 

द्रव्य भायुरखूप हो जायेंगे ओर भासुर द्रव्य सदा भासुर रूप वाला ही बना रहे मगर देखो ना कि 

जिसको दीपक कहते हैं उसमे कालापन भी आ जाता है। कज्जल भ्रादिक उसी से हो पंदा होते है, 
और सीधी सी वात यह है कि जब गण और द्रश्य को किसी भी र्खष्ट से।मृथक नही समझा जा रहा 
हैतो उनके समुदाय की कर्पना भी निरथेक है। 

सर्वथा अभेद या सर्वथा भेद मे गुण समुदाय की अशक्‍्यता-गुण का अर्थ है विशेषण याने 
द्रव्य की विशेषता जो बताया उसी का नाम विशेषण है और द्रव्य हुआ विशेष्य। गृणी कहो या द्रव्य 
कहो तो गृणी के बिता गृणों से गुणपत्रा कैसे आ सकता ” और फिर वह गूणो का समुदाय गुगो 
से यदि अभिन्न है तो यो तो समुदाय ही रहा या गुणी ? ओर यदि भिन्न है तो यह गुणों का समुदाय 
है, यह व्यवहार नहीं बन सकता । ओर, यदि अवक्तव्य है तो सवंधा अवकतव्य होने पर अवक्‍्तव्य 
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शब्द से भी फथत नहीं हो सकता, क्योकि यह समुदाय है तो अवव्तव्य नहीं और यदि अवक्तव्य है 
त्तो पमुदाय नहीं । इसका कारण यह है कि जो भी सन्ञा होती है वह विद्यमान पदार्थों मे हो होती 
है। सवंधा अवक्तव्य अगर कुछ हैं तो वह स्वरूपरहित ही है। यदि- कहो कि वक्तव्य अर्थात गृण है, 
समुदाय अवक्तव्य है तो यो यही लक्षण भेद है। समुदाय का ढंग और है, वक्तव्य का ढंग बोर है | 
जब यही भेद बन गया तो समुदाय कैसे बन सकता है ? श्काकार की ओर से जो यह प्रस्ताव आया 
था कि गुणों का समुदाय मात्त को द्वत्य मात लिया जाय सो उनके गृण शाश्वत शक्ति से मतलब 
नही रखते, कितु काला, पीला, नीला आदिक पर्यायों को भी गृण कहा करते हैं। ऐसे गण के समु- 
दाय की बात चल रही थी। अब उसी समुदाय विघयक एक बात और कही जा रही है कि रूपादिक 
परमाणु को समुदायात्मक द्रव्य माना जाय, जैसे कि घट पट आदिक पदार्थ था इन स्कधों को द्रव्य 
कहा जाता तो यो रूपादिक परमाणु को मात्त समुदाय द्वव्य है ऐसा मानने पर उप्र स्कन्च में कोई 
नवीन पर्याय की उत्पत्ति नही हो सकती, क्योंकि अपु है अतिच्दिय स्वभाव याने इच्िय द्वारा ग्राह्म 
नही होते तो परमाणु अपने स्वभाव का उत्लघन ने करेगा और अह्ह॑य परमाणुओ का समुदाय कहा 
गया है स्कन्ध, तब जो कुछ दिख रहा है यह सब भ्रम कहना पढेंगा। अह्इयों का समुदाय भी अक्य 
ही रहेगा। यदि स्कथ प्रतोति से भ्रात माने जाते है तो प्रत्यक्ष और प्रत्यक्षमास मे फिर कोई भेद मे 
रहा और अनुमान तथा अनुमानाभास में भी कोई भेद तन रह पायेगा । 

सर्वथेकातवाद मे द्रव्य के भवतयोग्य लक्ष्य को अनुपपत्ति-अब शकाकार कहता है कि हम 
द्रव्य का लक्षण भव्य अर्थ मे मानते हैं याने जो द्रवण के योग्य हो, प्राप्ति के बोग्य हो उसका नाम 
द्रव्य है। उत्तर--एकातवादियो के यहाँ द्रव्य सम्भव हो नही है वयोकि जब द्रव्य स्वतः असिद्ध है तो ' 
असत्‌ में भव्य अर्थ केसे लग सकता है ” वेशेषिकों के यहा द्रव्य, गुण, कर्म, सामात्य विशेष, ये सब 
जुदे-जुदे माने गये हैं। जब द्रव्य गुण आदिक से सर्वथा भिन्न है तो वह असत्‌ हो गया। गुण रहित 
पर्यायरह्ित द्रव्य की चीज क्या रहो ” जब रवय भप्तत्‌ हो गया तो जो होने योग्य है ऐसा कंसे 
कहा जा सकता ? भवन क्रियाओ का कर्ता असत्‌ नहीं वन सकता। जो स्वयं सत्‌ है उसमे 
समवाय सम्बन्ध की कल्पना करके स्वरूप की कल्पना करना एक विडम्बना है, ऐसा सम्भव ही नहीं 
है । सो गुण समुदाय द्रव्य है, इस पक्ष मे एकातवादियों का समुदाय काल्पनिक है, गृणों का कोई 
पृथक स्वरूप है हो नही । तो गृण भी असत्‌ द्रव्य भी बस्तत्‌ । वहाँ फिर भवत क्रिया की बात करना. 
तो बिल्कुल ही अनुचित है। हा अनेकातवादियों के गुण समुदाय द्रव्य हैं या भवन योग द्रव्य हैं यह 
सब सिद्ध होता है। क्योकि इसमे कथज्चित भेद ओर कथड्चित अमेंद जाना जाता है। अभेद तो 
है ही क्योड़ि इसके प्रदेश अलग नहीं हैं। वही एक सत्‌ है और पर्याय और पर्यावी में सज्ञा लक्षण 
भआदिक,से भेद है, इस कारण सूत्र में कहे गए पदार्थ द्रव्य हैं सो उसका अर्थ यही है कि ये सब सतत हैं 
और गणपर्थायमय हैं। 

_ परम द्रव्य व अधर्म द्रव्य की परवार्थता का कंधन-यहा कोई ऐसी जिज्ञासा कर सकता है 
कि धर्म और अधर्म तो आत्मा के गुण हैं। जैसे वैषेषिकों में २४ ग्रण जो माने गये हैं उतमे धर्म- 
अधर्म भी गिनाये गये हैं। तो धर्म-अधर्म भो आत्मा के गुण हुये । ये द्रव्य नहीं माने जा सकते । 
और क॒छ लोग ऐसा कह सकते, है कि आकाश भी कोई द्रव्य नहीं है, बाकाश के मायने है मुर्त दृत्थो 
का अभाव, याते कुछ न होना उसका नाम आकाश है, कितु उत दोसों को सोचना अविचरित है। 
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यहाँ धर्म, अधंर्म, गुण, रूप नही कितु गृणी हैं। जो जीव पुंदंगल के गमन और स्थिति में निमित्त 
कारण मात्र है ऐसे पृण्य पाप को यहाँ तहो बताया जा रहा कितु सदभ्ृत धर्म द्रव्य और अधम द्रव्य 
कहा जा रहा है, जोकि जीव॑ पुदगल की गति स्थिति में कारण है। इसी प्रकार आकाश भी तुच्छा- 
भावरूप नही है, कितु वह भी संदभ्ृत है गुणवान होने से । 

' सुत्रपंद के वचन क्षे प्रयोग का प्रयोजन--इस सूत्र में एक पद है द्रव्याणि, और वह भी बहु- 
वचन है, जिससे यह सिद्ध होता है कि पूर्व सूत्र मे कहे गये धर्म अधर्म द्रव्य बहुत है, उन्ही की सामा- 
नाधिकरण्य झप से यह द्रव्य है आर्थात वे सब द्रव्य हैं। यहाँ द्रव्य शब्द तपु सकलिज् मे प्रयुक्त है। 
वह अजहल्लिज् है अर्थात अपने लिड्र को छोड नही सकता | द्रव्य शब्द नपु सकलिड्भध है सो इससे 
प्रथमयूत्र में अजीवकाय का सामानाधिकरण होने से पु लिग में प्रयोग है। कितु यहसूत्र नपु सकलिग मे 
प्रयुक्त किया गया है। अब यहाँ तक ४ पदार्थों को द्रव्य बताया गया है। धर्म, अधर्म, आकाश और 
पुदूगल । सो ये चार ही द्रव्य नही है कित्तु और भो द्रव्य हैं। सो उस्त अत्य का ग्रहण करने के 
लिये यृत्र कहते हैं। 

जीवाश्च ॥ ४-३ ॥ | 

जीव पदार्थ की स्वसवेद्ता--और जीव भी द्रव्य है। जीव को द्रव्य मानने और गिन लेने पर 
अब तक ४ द्रव्यो का वर्णन हुआ । इसके अतिरिक्त काल भी द्रव्य है किंतु अस्तिकाय न होने से इस 
काल को यहां न कह कर आगे किसो अवसर में कहा जायेगा। जो चेतस्य प्राण से जीवे उसे जीव 
कहते हैं और व्यवहरत दस प्राणो से जीवे उसे जीव कहते है। जीव पदार्थ सभी पदार्थों की भाँति 
अनादि अनन्त है। कही प्रथ्वी जल आदिक के सयोग से जोव बना हो ऐसा नहीं है। जीव पदार्थ 
अमृत ज्ञानस्वरूप है, किस्तु इस पर मोह राम द्वेष का आवरण होमे से यह अपने आपको नहीं जान 
पाता है और इच्द्रिय के द्वार से बाह्य पदार्थों को जानता है और इसी कारण अपना बोध न होने से 
अनेक पुरुषो को जीवतत्त्व की पत्ता के विषय में सदेह रहता है, पर बाह्य पदार्थों का लक्ष्य छोड़कर 
जो जान रहा है, जो जानता हो रहा है उस ही का स्वरूप जानू, ऐसे आग्रह से जो अपने स्वरूप में 
समाधिस्य होता है वह अपने ही ज्ञान द्वारा अपने को समझ लेता है। 

जीवत्व के सम्बन्ध से जीव मानते की कल्पना को असंगतता -यहाँ एक शकाकार कहता 
है कि जीव तो वह है जिसमे जोवत्व का सम्बन्ध हो । यह शक्काकार वह हो है जो द्रव्यत्व के सम्बन्ध 
पे द्रव्य मान रहा था। यहाँ विशेष पदार्थ की बात चल रही है। तो जीव को भी जीवत्व के समवाय 
से जीव मान रहे है, कितु उनका यह कथन सहो नही है। जता द्रव्य और द्रव्यत्व के सम्बन्ध में इससे 
पहले वर्णन किया है उस तरह जानकर यहाँ भी उसका प्रतिषेध समझ्न लेना चाहिये । शकाकार कहता 
है कि इसमे जीव है ऐसे ज्ञान का कारण तो जीवत्व का सयोग ही है। यदि जीवत्व का सम्बन्ध ने 
होता तो इसे जीव कैसे कहा जा सकता है ” तो वह शकाकर यहाँ यह पूछने योग्य है कि जो प्रत्यय 
होता है, ज्ञात होता वह किसी अन्य के सम्बन्ध से होता है । यही तो कहा जा रहा है कि जीवत्व 
के सम्बन्ध से जीव का ज्ञान होता है, तो यह बतलाओ कि जीवत्व के ज्ञान के लिये फिर किसका 
सम्बन्ध करता चाहिये ” क्या जीवत्वत्व का सम्बन्ध जोड़ा जाय ? अगर ऐसा मवोगे तो उसमे 
भो किसका सम्बन्ध होते” फिर त्व मानते जायें, इस तरह तो अनवस्था दोष होगा, और यदि 
यह कहा जाय कि जीव क्रा प्रत्यय जान स्वय हो जाता है तब यह बात तो व रही कि अन्य के 
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सयोग से ज्ञान हुआ करता है। और यदि जीवत्व का बोध स्वयं अपने आप हो गया तो ऐसे हो 
जीव का भी बोध सीधा क्यो न मान लिया जाये ? जीव नामक पदार्थ है और उसको समझते के 
लिये इसमे स्वभाव है, शक्ति है, पर्याय है, जीवत्व हैं जादिक विवेचन चलता है। ४ 

अनादितिद्ध पारिमाणिक जोव से स्वरूप को सिन्‍न पदार्थ मात कर बात बताने का जोग 
जुगाड़ झरने की व्यामृढ़ता-शकाकार कहता है कि जीव मे तो जीवत्व के सयोग पे ज्ञान होता है, 
कितु जीवत्व का परिचय दीपक की तरह स्वत ही हो जाता है। सो उत्तर यह है कि जैसे जीवर्व 
में स्वत प्रत्यय माना प्रदीप की तरह । इसी तरह जीव में भी स्वत॒प्रत्थय मानने मे कोई वाघा नही 
होती। शकाकार यदि ऐसी तक करे कि जीव और जीवत्व ये दोनों भिल पदार्थ हैं इस कारण 
उनमे यह समानता नहीं लायी जा सकती कि ज॑से जीवस्व में स्वत, प्रत्यय होता है ऐसे ही जीव में 
भी हो जायेगा। यह तक यो ठीक नही कि जीव और जीवत्व भिन्न पदार्थ नही है जो दर्शन शान: 
मय है, चेतन्य स्वरूप है वह जीव है और उसके स्वभाव को जीवत्व कहते हैं भौर फिर शकाकार के 
मत से तो दूसरे पदार्थ का धर्म दुसरे पदार्थ मे भा जाता है वयोकि इन एक्रान्तवादियों ने ऐसा कहा है 
कि सत्ता लक्षण यह है जो द्रव्य गुण पर्याय मे सत्त प्रत्यय का कारण रूप बनता है उसका ताम 
सत्ता है। सो यह भी एक कल्पना ही है। यदि सत्ता का सम्बन्ध होने पर भी सतत प्रत्यय हेतुता द्रव्य, 
गुण में नही किंतु सत्ता में होती है तब द्रव्य गुण असत्‌ ही कहलायें तो जीवत्_ के सम्बन्ध से जीव 
कहलाता है। वह बात किसी तरह नहीं कही जा सकती। जीव स्वयं सत है और उसके 
परिचय के लिये जीवत्व शकिति पर्याय यह सब विदित की जाती है। वास्तविकता यह है कि जोबन 
क्रियाओं से परिणत जो एक द्रव्य है वह जीव है और वह अनादि से है, स्वशभ्ावभूत है, सत्‌ है। 

द्रव्यों की इयता का नियम--एक शकाकार यहाँ प्रधन करता है कि द्रव्य का अर्तित्व तो 
द्रव्य लक्षण के सम्बन्ध से है, क्योकि खुद ही ग्रत्यक्षार भागे सूत्र कहेंगे -'उत्पाद व्यवश्ोव्ययुक्तत्त्‌' 
तो यह तो हुआ सत्‌ का लक्षण। और उस लक्षण का सम्बन्ध होने से यह कहलाया द्रव्य | फिर उम्र 
लक्षण के योग से ही धर्मादिक में द्रव्यपता सिद्ध होता है, फिर इस प्रद्धत सूत्र के बनाने से क्‍या लाभ 
है ? उत्तर में कहते हैं कि यह सूत्र एक नियम बताने के लिये प्रतिपादित हुआ है। कया नियम ? कि 
धर्म, अधम, आकाश, पुदूगल, जीव और आगे कहा जायेगा काल उस समेत ये सब ६ ही द्रव्य हैं। 
कम या अधिक नहीं हैं। ६ द्रव्यो का मतलब है कि ६ प्रकार के द्रव्य हैं | द्रव्य तो बनन्‍्तानन्त हैं 
कितु सभी द्रव्य असाधारण गुण को दृष्टि से ६ प्रकारों में आते हैं। सो द्रव्य ६ ही हैं, अन्य एकान्त- 
वादियो के द्वारा माने गये दिशा आदिक अलग से द्रव्य नहों हैं। 

पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु व द्रव्यमन्त की एक पुदगल द्रव्यरूपता व घावमत को आत्मपर्याय- 
झूपता--ेशेपषिको ने ६ दरत्य माने--(१) प्रथ्वी (२) जल (३) अग्नि (४) वायु (५) मन (६) बात्मा 
(७) दिशा (८) आकाश और (६) काल । इसमे पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु ये तो पुदृगल द्रव्य ही हैं 
क्योकि रूप, रत, गर्ध, स्पर्श वाला होने से | पुद्गल का लक्षण यह ही है कि जिसमे स्पर्श, 
रस, गन्ध, वर्ण पाये जायें वह पुदंगल है । सो इत चारो में ये चारो ही बरतें पाई जाती हैं । भरते 
ही किसी मे कोई गुण व्यवत है, कोई नही है, पर हैं सभी में । जैसे वायु मे झूपर गुण किसी को नहीं 
मालूम होता, पर वहाँ रुप है, क्योकि रपशे वाला है ये चारो गुण एक साथ ही रहा करते हैं! 
इन ४ में कोई एक गुण समझ में आये तो समझता चाहिये कि यहाँ चारो ही गुण हैं। भले ही कोई 
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भाकाश में किया जाता है। दिश्ला कोई अलग पदार्थ नहीं है, किन्तु सूर्य के उदय आदिक की अपेक्षा 
आकाश प्रदेश पक्तियों मे यहाँ यह दिशा है ऐसा व्यवहार बनाया जाता है। जैसे सूर्य उदय, जैसे 
आकाश प्रदेश पक्तियों से होता है उम्र ओर मुख करके खडे हो जायें तो जिस ओर मुख है वह पर्व है, 
जिस ओर पीठ है वह पर्चिम है, जिस ओर दाहिना हाय है वह दक्षिण है और जिस ओर वाँया हाथ 
है वह उत्तर है। तो सूर्य के उदय आदिक की अपेक्षा ये सव दिशाओं के व्यवहार चलते हैं। इस तरह 
६ द्रव्यों में अनेक द्रव्य जीव और पुद्गल में ही अन्तर्भाव हो गये और धर्मद्रव्य अधर्मद्रव्य की उसमे 
चर्चा ही नहीं है। तो इब्य ६ ही हैं, कम या अधिक जाति के द्रव्य नही हैं। 

बहुवचनास्त प्रयोग से जोबो की अनन्तता फा प्तमथन--जीवाइच, इस सूत्र मे जीवा जो वह 
बहुवचन प्रयोग है वह जीवो की विविधता बताने के लिये है। जीव गणना में भी अनस्तानत्त हैं और 
जाति को अपेक्षा भी नाता प्रकार के हैं, जैसे जीव ससार भी है और दिखता भी है। ससारी जीव, 
गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद कपाय आदिक मार्ग णाओ की अपेक्षा भिल्त-भिलत प्रकारों मे पाये जाते 
हैं। जैसे कोई नारकी है, कोई तिर्य॑न्च है, मनुष्य है, देव है, कोई एकेलिय है, कोई दो इच्िय 
भादिक है किसी के कसा ही योग है, किसी के करों ही कपाय है आदिक अनेक भेद मिथ्यात्व आदिक 
गुण स्थानों की अपेक्षा भी संसार नाना प्रकार के हैं, यूक्ष्म वादर एकेन्द्रिय आदिक १४ जीव समासो 
को अपेक्षा भी अनेक प्रकार के हैं। मुक्त जीवो में भी किन्ही अपेक्षाओं से भेद पड जाता है। जैसे 
एक ही समय मे गृण सिद्ध हुये। दो समय में दो समय के अन्तर से गुण सिद्ध हुये। ऐसे काल की 
सपेक्षा भेद किये जा सकते कि अमुक् सिद्ध इस जगह से हुये हैं। या मुक्ति से पहले जो शरीर था 
उप्त घरीर के बाकार उनका प्रमाण अब भी है। उस अवगाहना के मेद से भी इलमे मेद परखा जाता 
है। तात्पय यह है कि जीव नाना प्रकार के है, यह बताने के लिये जीव , ऐसे बहुवचन का प्रयोग 
किया है । 

अनन्त पुवो कत व प्रकृत सुत्र को मिलकर एक सूत्र न बनाने क्ष! प्रयोजन-यहाँ शकाकार 
कहता है कि इस सूत्र से पहले द्रत्याणि सूत्र आया था। वहां ही जेसे जीवा' यह प्रयोग और कर देते 
तो अलग सूत्र न बनाना पडता दव्याणि जीवा' यह सूत्र बन जाता, लघुता भी हो जाती। उत्तर 
इसका यह है कि यदि इन दोनों का मिलाकर ऐसा ही एक सूत्र कर दिया जाता तो यह अर्थ होता 
कि जीव हन्य है, पर अन्य भी द्रव्य हैं, यह सिद्ध न होता | शायद यहू कहो कि द्रव्याणि धहुवचन है 
इस कारण धर्मादिक द्रव्य भी ग्रहण में आ जाते। तो यह भी कहना थो ठीक नहीं कि बहुबचन 
होगे पर भी चू कि जीवा यह भी तो बहुवचत है, सो द्रत्याणि वहुबचन माना जाता, फिर भी यह्‌ 
ही भर्थ होता कि समस्त जीव द्रव्य हैं।यदि यह कहा जाये कि अधिकार तो धर्मादिक इत्यो का चल 
रहा है | सर्वप्रथम सूत्रे मे बताया ही गया था तो दोनो का एक सूत्र बनाने पर भी अधिकार के 
कारण जीवो का भी ग्रहण होता, और जीव उसके साथ हैं ही। यो सभी ग्रहण में आ जाते | उत्तर 
इसका यह है कि दरव्याणि शब्द जीव से बंध गया एक सूत्र बनाने से। सो जीव की ही द्रव्य सक्ञा 
बनती | अधिकार की बात नहीं मात्रों जा सऊती। इस प्रकार यहा तक धर्म, अधर्म, आकाश, पुदगल 
और जीव इन पञच अस्तिकायों का इस अध्याय में निर्देश किया गया है। अब इन द्वत्यों की विशेषता 
बताने के लिये सूत्र कहते हैं। 

नित्यावस्थितान्यरूपाणि ॥५-४॥ 
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द्रव्यों की नित्यता-ये सव द्रव्य नित्य अवस्थित हैं और अरूपी हैं। इनके तीन विशेषण 
भी किये जा सबते हैं। उक्त सव द्रव्य नित्य है, अवस्थित हैं और अरूपी हैं। यहा नित्य शब्द प्रौव्य 
का वाची है * दिने धातु से प्रूव अर्थ में व्य प्रत्यय हो जाता है। उससे नित्य बनता है । नित्य मायने 
शादवत, सेव रहने वाला । किस प्रकार से सदेव रहने वाला ? ऐसी जिनासा होने पर एक यूत्र आगे 
बह जायेगा--तद्‌ भावाव्यय नित्य। उसके आधार से समझायेंगे। द्रव्य जिस स्वरूप से उपलक्षित है 
याने उसका जो असाधारण गुण है उस स्वरूप से उस भाव का विनाश से होना नित्यपना कहलाता 
है। जमे धर्म द्रव्य, गतिहेतुत्व लक्षण वाला है, अधर्म द्रव्य स्थितिहेतुत्व लक्षण वाला है, आकाश मव- 
गाहनहेतुत्व लक्षण वाला है, पुदूगल स्पादिक गत्व लक्षण वाला है गौर जीव चेतन्यस्वरूप बताया 
गया है । तो द्रव्याथिकनय की रृष्टि से इस स्वभाव से और अस्तित्वादिक गुणों से कभी भी च्यय को 
प्राप्त नह्दी होते अर्थात्‌ तप्ट नहीं होते | इस कारण ये सब द्रव्य वित्य हैं । 

द्रव्यो की भवस्यितता- अवस्थित शब्द का क्या अर्थ है ” धर्मादिक ६ द्रव्य हैं, कभी भी ६ 
सख्या का व्याघात नही है। उतना ही है। यह बताने के लिये अवस्थित शब्द कहा है। पदार्थ जितने 
हैं उतने हो अवस्थित है। जाति अपेक्षा भी और व्यक्ति अपेक्षा भी। सत्‌ कभी असत्‌ नही होता । 
असत्‌ कभी सत्‌ नहीं होता | अथवा प्रदेश की अपेक्षा देखें तो जिसके जितने प्रदेश कहे गये है उतने 
ही होते हैं, उनका भी विनाश वहीं होता। जैसे धर्म द्रव्य, अधर्भ द्रव्य, लोकाकाश एक जीव इनके 
समान असस्यात प्रदेश हैं। अलोकाकाश के अनन्त प्रदेश हैं। आकाश दोनो ही एक ही हैं पर सम्बन्ध 
भेद से भेद किया है। पुदूगल मे परमाणु की अपेक्षा एक ही प्रदेश है पर उपचार से शक्ति अपेक्षा 
स्वन्ध अपेक्षा अनन्त प्रदेशीपना है। तो इन प्रदेशों का भी उल्हाघत न होने से अवस्थित कहा है । 
यहाँ शकाकार कहता है कि अवरिधित का जो कुछ भी भाव होता है वह तो नित्य शब्द के कहने से 
ही जान लिया गया है। फिर अवस्थित शब्द यहाँ ले कहना चाहिये, क्योकि नित्यपने का उ्लघन 
करके अवस्थितपता नही होता । अतएव नित्य छ्षब्द कह देने पर अवस्थित शब्द की आवश्यकता नहीं 
रहती । इसका उत्तर यह है कि अवस्थित धत्द का भाव यह है कि द्रव्य में अनेक परिणाम होने पर 
भी उनके असाधारण स्वभाव का परिणाम किसी अन्य के रूप से नही हो जाता । यह भी अवस्थित 
दब्द का भाव लेना है। जैसे--धर्म, अधर्म आकाश, काल इनके कितने ही परिणमन होते रहते है, 
पर यह मूतिमान बन जाये या उपयोग स्वभाव का बन जाए यह नही हो पाता । जीव के भी कितने 
हो परिणाम होते हैं, पर वह अधर्म बन जाए या झपादिमान वन जाए, यह भी कभी नहीं होता। 
पुदगल के ताना परिणमन होते हैं, पर इन परिणमनों के कारण कभी मूर्तपना भी बदल जाये शोर 
अमूर्तेपना भा जाये यह भो कभी नहीं होता। यह बात प्रमिद्ध करने के लिये अवस्थित कहना 
धावष्यन है । 


परिणमन होते रहने पर भी ब्तु के नित्य अवस्थित रहुने का दस्त स्वरूप--दकाकार 
गहूता है दि हसमे परिणाम अनेक होते रहे और अवस्थित भी बहुतायें, ये दो बातें एक साथ कैसे 
हो सकती है ? जिनके परिणाम बनेक होते £ वे अवध्यित ढुँसे ? तो उत्तर इसका यह है कि द्रत्वा- 
घिकनम छो रप्टि में तो उनकी स्थिति है और पर्यावाधिकतय की शतष्ट से उतबा उत्याद विनाण हे 
तो चूडि समत गदाय॑ द्वत्य पर्यावात्मण है इस कारण नय विवक्षा मे क्षेनों शी क्षतें एक 
साथ हैं, परिषमन अनेक होते रहते हैं फिर भी ये ज्यों के तो अवस्पित रहते है। अदा यो मानों 
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कि अवस्थित का विश्ेषण है नित्य मायने ये सभो पदार्थ नित्य अवस्थित हैं, कुछ काल के लिये 
अवस्थित हो सो नही याने स्व पर प्रत्ययक उत्पादक विनाश होते रहने पर भी जिन-जिन पदार्थों का 
जो-जो स्वरूप है वे पदार्थ अपने उस स्वकप को कभी भी नहीं छोडते। इस कारण ये समस्त द्रव्य 
नित्य अवस्थित हैं, यह अर्थ लेना चाहिये। 
सूत्रोकत अरुप शत्द का विवरण ओर प्रकरण प्रोकत द्रव्य सस्या का लक्ष्य-प्रकृत सूत्र मे जो 
अवस्थित शब्द दिया है वह क्नियावानपने की निवृत्ति के लिये है। ऐसी शका होने पर उत्तर दिया जा 
रहा है कि अवस्यित वचन निष्किय बताने के लिये नहीं है। भले सूत्रनिर्दिष्ट ये द्रव्य निष्क्रिय हैं 
पर आगे सूत्र आयेगा-- निष्कियाणि च। उस सूत्र से सिद्ध होगा कि ये पदार्थ निष्किय हैं । सूत्र में जो 
अहूप शब्द का प्रहण है वह द्रव्य के स्वतत्त्व के बताने के लिए है थाने यह द्रव्य अरूपी है | इसका स्व- 
रुप अरूप है। और, रूप नही है इसके स्वरूप मे, ऐसा कहने से रस, गन्घ, स्पश भी ग्रहण में आता 
कि ये भी नही हैं। तो अरूप का अर्थ रूप रहित यह अर्थ न रहा कितु अमृर्त है मायने रूप, रस, गध 
स्पर्श इन चारो से रहित है। इस सूत्र तक १ द्रव्यों का वर्णण चला। इससे बह ने समझता कि जो 
६ द्रव्य बताये गए हैं वह बताना गलत है, क्योकि यहा मतलब है अस्तिकायों का। ४ अस्तिकाय है, 
उनका प्रकरण चल रहा है। एक द्वव्य जो शेष रह गया उसको बचाने के लिये भागे स्वयं कालइच 
ऐसा वृश्र कहा जायेगा। सो उसे न देखकर केवल अब तक कहे हुए द्रव्य पर ही र्ष्ट देकर जानना 
कि यहाँ तक ५ कहे गए हैं। सो यहाँ से इन ५ अस्तिकायों के वर्णन में और ६ द्रव्यो के बताने में 
किसी भी प्रकार का विरोध नहीं है ' 
पुदूगल द्रष्य के भहपित्व के प्रतिषेध के लिये पृथक सृत्र की वक्ष्यमाणता-अव यहाँ एक 
जिज्ञासा होती है कि प्रकृत सूत्र में सभी द्रव्यों को नित्य अवरिथित बताया गया है। वह तो सही है, 
पर साथ ही इन सबको अछ्यी बताया गया है याने अब _तक जिन-जिन पदार्थों का वर्णन हुआ धर्म, 
द्रव्य, अधर्म द्रव्य, भाकाश्ष द्रव्य, पुद्गल द्रव्य और जीव, सो इन पांचों को हो बात इस सूत्र में कही 
गई है। तो अछगी भी कहा गया है तो क्या पुदूगल भी अध्पी है ? उसका समाधान यो करता कि 
यह अभी सामान्य कथन है। उसका अपवादरूप सूत्र आगे आयेगा | सूत्त रचनापद्धति मे लाधव आदि 
की रष्टि ते इस प्रकार वर्णन चलता है कि कोई बात पहले बोल दी और उसमे कोई अपवाद है, 
तो भागे सूत्व स्वय कह दिया करते हैं। तो उम अपवाद के लिए सूत्र कहा है। 
रूपिण पुदूगला: ॥ ४-१ ॥ 
प्रकरण मे अरूपित्व शब्द का वाच्य अमूर्तत्व--पुदगल द्रव्य रूपी होते हैं बच्चपि रुप शब्द क्के 
अमेक अर्थ हैं। पर अहा रुपी से मतलब मूर्ते का ही ग्रहण करता। रूप शब्द के क्या-वया अर्थ होते 
हैं ? हृप शब्द का कही तो द्रव्य अर्थ होता है। जैसे कोई कहे कि गोल्प, तो उसका अर्थ है गोद्वव्य । 
कही रूप का अर्थ स्वभाव बनता है--जैसे चैतन्य पुरुषस्यस्वह्प | चेतत्य पुरुष का स्वस्प है। तो 
स्वरूप मायने स्वभाव । आत्मा का स्वरूप ज्ञानद्शन है। मायने ज्ञान दर्शन आत्मा का स्वभाव 
है। कही रूप शब्द अभ्यास अथ्थ में आता है । जिसे दस रूप अध्यय्त करना चाहिए जिसका अर्थ 
होता है कि १० बार तक अभ्यास करता चाहिए। कही रूप शब्द श्रुति में आता है अर्थात श्रवण 
विषयभूत बने उसमे आता है। जेपे स्वरूप शब्इस्प स्वश्रुतिरित्यण_याने शब्द का स्व हुप है मायने 
श्रवण का विधयभूत बने वही शब्द का रूप है। हप शब्द का प्रयोग महाभूतों के लिए भी किया जाता 
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अभे३ होने पर भी मतुप, प्रत्यय की योजना का व्यवहार होने से भी रूप शब्द मे हू 
प्रत्यय लगते का ओषित्य-दूसरी बात यह है कि लोक में ऐसा प्रकट व्यवहार दिखता है कि अभ्रेद 
होने पर भी वान ध्ब्द लगा करता है। जंसे भात्मा आत्मावान है, अपने स्वरूप वाला है। आत्मा 
कोई भिन्‍न वस्तु तो नही है लेकित प्रतिपादन विधि से इसी प्रकार पे प्रयुक्त होता है। जैसे कोई 
कहना कि यह काठ सारवान है। कोई मोटी कडो पडी थी। जिसे छत के नीचे लगाते हैं, वह है 
कडी तो वह कडी साखान है, सार वाली है। अब देखिये तार अभिलत है सारमय ही वो है वह 
वृश, मगर सारवान इस भ्रकार का शब्द का प्रयोग अभेद होने पर भी देखा जाता है। कही सार वृक्ष 
से अन्य नही है। तो भी व्यपदेश देखा गया ऐसे ही रूपी है पुदगल ऐसा कहने पर यद्यपि रूप शर्क्ति 
पृद्गल में अभेद रूप है फिर भी लोक मे ऐसा व्यवहार देखा हूं जाता है। 
सूत्र में विविधता को प्रसिद्धि के लिये पुदूगल शब्द का बहुवचन से प्रयोग--इस सूत्र में दो 
पद हैं। पहला पद है-- रूपिण ओर दूसरा पद है -पुदूगला' । पहले पद के सम्बन्ध मे वर्णन हुआ 
है। अब द्वितीय पद पुद्गल के विषय मे सुनो । सूत्र मे पुद्गला ऐसा बहुतचन कहा गया है, सो यह 
बहुबचत भेद का प्रतिपादन करने के लिए है यान पुदूगल के अनेक प्रकार बताने के लिए बहुवचन 
मे प्रयोग किया गया है। पुदगल नाना प्रकार के हैं। पहले तो देखिये-परमाणु और स्कत्घ । रकध 
नाना तरह के हैं, दो परम/णुओ का समुदाय भो रकन्ध कहलाता है। अनन्त परमाणुओं का समुदाय 
भी रकन्ध है। सो पुद्गल के अनेक भेद आगे बत्ताये जायेंगे। यहाँ केवल इतना ही निर्देश किया जाता 
है कि सूत्र मे पुदूगला शब्द बहुवचन मे प्रयुक्त होता है, तो उससे विदित होता है कि अनेक जाति 
के पुदूगल मूर्तिमान हैं, यह अर्थ बनता है। ये पुदुगल एक-एक परमाणु रूप भिन्‍न-भिन्‍त हैं और ये 
अनन्तानन्त परमाणु हैं। समस्त परमाणु कितने हैं इसका अन्दाज बनावें इस ढंग से कि पहलें जीव 
द्रव्य के द्वारा ग्रहण किये गये पुदुगल की हो गणना समझ लीजिये । जो जीवविकास में अत्यन्त होन 
हो । जैसे कोई सृक्ष्म जीव, छोटी से छोटी अवगराहना वाला जीव के भी साथ जो शरीर दा है 
ओदारिक शरीर उसमे अनन्त परमाणु हैं मौर उससे अनन्तगरुणे शरीर के आहार वर्गणा के विश्रासो- 
पंच्रय परमाणु है। उसे अनन्त गणे तेजस परमाणु हैं। उससे अनन्तगुणे कार्माण परमाणु हैं और 
उससे अनस्तगुने कार्माण वर्गणा के विश्रासोपचय परमाणु हैं। इतने परमाणु तो लगे हैं सूक्ष्म जीव 
के साथ | एक इच्द्रिय के साथ, पर जो दो इच्ध्िय जीव हैं तो उतने परमाणु तो उसके साथ हैं ही । 
पर भाषावगंणा के परमाणु भी उस जीव से अधिष्ठित हैं। फिर ३ इच्द्रिय को देखिये तो उतने तो 
हैं ही और भाषावर्गंणा के परमाणु उसके साथ हैं, इसी प्रकार ४ इच्ध्रिय मे व ५ इच्धिय में हैं सज्ञी 
पचचेन्द्रिय जीवो के मतोवर्गणा के परमाणु भी लग गए । यह तो जीव के द्वारा गृहीत का वर्णन है-- 
जोकि ग्रहण मे आ गये । अब देखो वे परमाणु और हैं जिन्‍्हे जीव ने ग्रहण करके छोड दिया। वे ओर 
जो जीव के द्वारा ग्रहण में नहीं आ सकते वे परमाणु ओर हैं। तो इस प्रकार अनन्तानन्त परमाणु 
विदित होते हैं। सो ये सब परमाण्‌ एक दूसरे से मिल्ल-भिन्‍तर हैं तो क्या इसी तरह से भोर ह्व्य भी 
भिल्ल-भिन्‍न अनेक हैं उत्तके उत्तर में कहते हैं-- 
भा आकाशादेकद्रव्याणि ॥ ४-६ ॥ 
अभिविधि अर्थ में आइक्षा प्रयोग-आकाश पयेन्‍्त एक द्रव्य होते हैं। यहाँ आ शब्द का जो 
अलग प्रयोग है उसका बर्थ है अभिविधि, मायने व्यापता जिसका अर्थ है उसे भी शामिल करता । 


( २९५ ) 


तो इप अर्थ से धमें, अर्थ और आकाश ये ३ द्रव्य आ गए। प्रथम सूत्र में इसका नाम दिया गया है। 
उप्र क्रम से आकाश पर्थन्त लेना, मायने आकाश को भी लेना । कही आ शब्द का प्रयोग मर्यादा अर्य 
में होता, उस मूड में यह भाव बनता कि उससे पहले-पहले तक लेवा । किंतु यहाँ मर्यादा अर्थ में मा 
का प्रयोग नहीं है। कितु अभिविधि अर्थ में है। जिससे प्रथम सूत्र के क्रम के अनुसार बना कि धर्म, 
अधमे और आकाश ये ३ एक-एक द्रव्य हैं। एक शब्द अथ यहाँ समात आदिक नहीं है करितु गणना- 
वाचक है। सस्या बताई जा रही है कि वह द्रव्य केवल एक एक हो है। 
सुत्र में एक द्रव्याणि बहु वचनास्त कहने का प्रयोजत -भव यहाँ शकाकार कहता है कि जब 
यहू सब केवल एक द्रव्य है तो द्रव्य शब्द का बहुवचन प्रयोग न करना चाहिए। एक द्रव्याणि की जगह 
एक द्रव्य यह प्रयोग करना चांहिये । उत्तर देते हैं कि एक द्रव्याणि कहने से धर्म को अपेक्षा बहुत्व 
की पिद्धि हुई है। सामानाधिकरण की दृष्टि से ३ पृथक-पृथक एक-एक द्रव्य हैं। शकाकार कह रहा 
था कि द्रव्य शब्द का एकवचन में प्रयोग होना चाहिये । पर वह श्का ठीक वही है, क्योकि धर्मादिक 
की अपेक्षा यहा बहुत्व की पिद्धि की गई है। धर्मादिक बहुत द्रव्य हैं, उस अपेक्षा से बहुवचन का उप- 
योग किया है। एक में अनेक अर्थ के रहने का सामर्थ्य है। अब शक्राकार कहता है कि अगर एक 
द्रव्य कहने से धर्म की अपेक्षा बहुत्व पिद्ध नहीं होता तब एकेक ऐसा कह लीजिये कि ये तीन 
द्रव्य एक-एक हैं और उसमे सूत्र का लाघव भी हो जाता है, और रहा बहुत बताने का सवाल सो 
यह प्रसिद्ध ही है कि द्रव्य ६ प्रकार के होते है, सो उन द्रव्यों का सही शान होता ही रहता है। पर 
एक-एक है, इस कारण से एकंक ऐसा सूत्र कह दिया जाना चाहिये। इसके उत्तर मे कहते हैं कि एक 
द्रव्याणि, ऐसा शब्द देना अनयक नही है क्यो कि इन पदार्थों में द्रव्य को अपेक्षा, एकत्व की प्रसिद्ध 
की है सो हो एकक ऐसा कहने पर नही जाना जा सकता कि द्रव्य से एक है, क्षेत्र से एक है कि भाव 
पे एक है ? यह समझ में नही आ सकता था तो उप्का सन्देह मिदाने के लिये एक द्रव्य का बहुवचन 
में ग्रहण किया गया है। 
एफ व्र्व्याग बहुवचनान्ता शब्द से ध्वनित तथ्य--सूत्र में एक द्वव्याणि कहने से अर्थ ग्रहण 

करता चाहिये कि गति स्थिति परिणाम वाले अनेक प्रकार के जीव पुदुगल द्रव्यों के अनेक परिणामों 
का निमित्तपना होने पे भावो से बहुत्व होने पर भो प्रदेश भेद से अनेक क्षेत्रपता होने पर भी धर्म 
द्रव्य व अधमेद्रत्य, द्रव्य से एक-एक ही हैं। यहाँ अवगाही अनेक द्वब्यो को अवगाहने मे विभित्तपत्ा 
होने से अनन्त भावपना होने पर भी, प्रदेश भेद होने से अन्त क्षेत्रपना होने पर भी द्रव्य से एक ही 
आकाश है, इसलिये इस सम्बन्ध में उधल-पुथल ने करना। और इसी प्रकार जीव पुद्गलों मे एक 
द्रव्यपना नही है--जैसे कि धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य, आकाश द्रव्य, ये एक-एक हैं। तब सूत्रो पर दत्यो 
में एक-एक ही का ग्रहण बना । अब यहाँ तक धर्म, अधर्म आकाश, पुदूगल, जीव इन ५ पदार्थों का 
वर्णन चला है, तो इस सम्बन्ध मे यह जिज्ञासा होता प्राकृतिक है कि काल द्ब्य फिर कंसे है ? यहां 
तो बताया नहीं गया ” सो उसका उत्तर यहू है कि वह एक-एक है और असख्यात सस्या में है, इसका 
निणय आगे किया जायेगा । तो यहाँ तक ५ अस्तिकायो की बात कही गई है, जो कि आत्महित में 
कैसे उतका ज्ञान साधक होता है, यह सब वात विचार लेता चाहिये। तो इस सूत्र मे जीव और 
पुद्गल छोड दिये गये । और आकाश तक लिया गया है, बयोकि जीव और पुद्यल में अनेकपना है। 
यदि उनमे अनेकपना ते हो तो देखे गये किया कारक के मेद का विरोध होगा, वृक्ष से पत्ता गिरा 


( २६१६ ) 


इसमें कारक भिल्‍्न-भिन्‍त है। तथा जीव पुदूगल अनेक न होतो अनुभावन संसार और मोक्ष की 
क्रियाओं का विस्तार यहाँ सिद्ध ही त हो सकेगा। अब अधिकार प्राप्त इन एक-एक हत्यों की 
विशेषता प्रतिपादित करने के लिये सूत्र कहते हैं। 
दे निष्कियांणि व ॥ ६-७ ॥ 

धर्म ;व्य, अधर्म द्रव्य व आकाश द्रव्य की सिष्करियता का परिभाषण-धर्म, अधर्म और 
भाकाश् हच्य ये निष्किय हैं। क्रिया का लक्षण है अन्तरग और वहिरय निमित्त की अपक्षा से जो 
द्रव्य का अन्य देश मे प्राप्ति का हेतुभूत पर्याय विशेष होता है उसको क्रिया कहते हैं। आभ्यतर 
कारण क्या है ? किया रूप मे परिणमने की शक्ति सहित द्रव्य | स्वय द्रष्य में क्रिया रुप से परिणमने 
की जो योग्यता है वह भन्तरग कारण है, और वहिरग कारण क्या है? जिनके सम्पर्क अभिषात 
आदिक की अपेक्षा करके पदार्थ के देशान्तर की प्राप्ति का हेतुभुत परिणमन विश्येष उत्तल्न होता है 
वह बाह्य कारण है। बाह्य कारण होता है अन्य पदार्थों के सम्पर्क वाला। अन्तरंग कारण होता 
है क्रिया रुप से परिणमने वाली स्वय दृष्य की शवित । तो ऐसा अन्तरग और वहिरग निमित्त सापेक्ष 
क्रिया हुमा करती है। यहाँ दोनो को निमित्त कहा है। इस विशेषण से यह सिद्ध होता है कि परि- 
णमने वाले द्रव्यो मे क्लिया करते रहने का स्वभाव नहीं होता । यदि क्रिया रूप परिणमने का द्रव्य 
स्वभाव होने तो हव्पो को हमेशा ही निरन्तर क्विया करते ही रहना चाहिये। क्रियावान द्रग्यो में भी 
कभी क्रिया होती है, कभी नही होती है। जो भी सक्रिय द्रव्य हैं-णीव और पुद्गल, इनमे कभी 
क्रिया है कभी नही है। जब अत्तरग वहिरग निमित्त कायोग है तब क्रिया होती है अन्यथा नही 
होती । सो यदि क्रिया करता द्रव्य का स्वभाव बन जाये तो सदेव क्रिया करते रहना चाहिये। 

क्रिया के लक्षण के विशेषण शब्दों से ध्वनित तथ्य-यहाँ जो क्रिया का लक्षण किया गया 
है उसमें बताया है कि द्रव्य का पर्याय विशेष है क्रिया। इस विशेषण से यह सिद्ध हुआ कि वह 
क्रिया भिल्‍त वस्तु नही है। यदि क्रिया द्रव्य से भिन्‍त वस्तु बन जाये तो द्रव्य तो निशंचल बन जायेगा, 
और जब ब्रव्य निश्चल हों गया तो कोई भी भिस्न क्विया हो उसका इस पर कोई प्रभाव नही होगा । 
अथवा यदि क्रिया का पर्याय विद्येष न हो किन्तु अन्य ही हो कुछ तो न क्रिया रहेगी न हरब्य मे क्रिया 
परिणाम बताया जा सकेगा । क्रिया का जो लक्षण किया गया है उसमे बताया है कि अन्य देश की 
प्राप्ति का कारण क्विया होती है। इससे श्ञानादिक परिणमनों की निवृत्ति हो गई, याने ज्ञानादिख्प 
परिणाम विश्ेष हो उन्हे क्रिया नही कहते । वह सब तो भावरूप परिणमतर हैं किन्तु जो एक देश से 
अन्य देश को प्राप्त कराये, ऐसा परिणाम विशेष क्रिया कहलाती है। निष्कियाणि, इस शब्द में मिर्‌ 
तो उपसर्ग है और क्रिय्रा सज्ञावाचक है । जिसका यह अर्थ होता है कि जो क्रिया से निष्क्रान्त हो वह 
निष्किय कहलाता है, याने जहाँ क्रिया नही है ऐस्ता द्रव्य निष्क्रिय कहलाता है । 

निष्फिय द्रव्यों मे भो उत्पाद व्यय को निरन्तरता-यहाँ शका होती है कि यदि पदार्थ 
निष्क्रिय हो गये तो उनमे कोई पर्याय उत्पन्न तहों सकेगी। तब वह ध्रूव कूटस्थ अपरिणामी हो 
जायेगा । इस शक के उत्तर में कहते हैं कि ऐसी बात तही है कि निष्करियपना होने से पर्यायों के 
उत्पाद का अभाव हो जायेगा, क्योकि पर्याग्रों का उत्पाद और ढंग से ही होता है। जो विष्किय 
पदार्थ में भी है और क्रियावात पदार्थ मे भी है। धर्मादिक द्रव्य यद्यपि निष्किय हैं तो भी उनमे उत्पाद 
व्यय होता रहता है। वहाँ यह सदेह न करता चाहिये कि जैसे घट आदिक का उत्पाद क्रियापूर्वक 


(२१७ ) 


देखा गया । चाक चलता है, क्रिया होती है तो उसमें से घट पर्याय की उत्पत्ति होती है। तो जहाँ 
क्रिया नही है वहाँ उत्पाद कैसे होगा और जहाँ उत्पाद नहीं है वहाँ व्यय भी नहीं होगा औौर जहाँ 
उत्पाद व्यय धौव्य सब खत्म हो गये तो फिर वरतु ही क्या रही। ऐसा संदेह निष्किय होने वाले 
पदार्थों मे न करना, क्योकि उनका उत्पाद और ढंग से है, हाँ क्रिया नाम का उत्पाद नहीं हैं यह तो 
सत्य है। धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आाकाशद्रव्य -नौर आये कहा जाने वाला काल द्रव्य ये निष्क्रिय हैं। 
क्रिया नामक उत्पाद इनमे नही है, फिर भी धर्मादिक द्वव्यों में उत्पाद निरन्तर घलता ही रहता है। 
यह कैसे सो निरखिये उत्पाद दो प्रकार का होता है--(१) स्वनिमित्तक और, (२) पर निमित्तक, 
स्वनिमित्तक उत्पाद तो पदार्थों में स्वभावतः अपने ही अगुरुलधुत्व गुण के पड़गुण वृद्धि हानि से बल 
रहे सभी पदार्थों का उत्पाद और व्यय देखा गया है | यह हुआ स्थनिमित्तक उत्पाद और परनिमित्तक 
उत्पाद क्या ? जैसे घोडा, मनृष्य आादिक चल रहे हैं तो उनका निमित्त पाकर या उनके उपलक्ष्य से 
धर्म द्रव्य का तवीन-तवीन परिणमन रुप उत्पाद माना है। स्थित होने से अधर्से का उत्पाद, अवगाहन 
होने से आकाश का उत्पाद । सो क्षण-क्षण में उतकी गति, स्थिति, अवगाहन मे फर्क हो रहा है तो 
उतका हेतुभूत जो कुछ भिन्न चल रहा है उसकी अपेक्षा से वह परनिमित्तक उत्पाद विनाश है, 
ऐसा व्यवहार से समझा जायेगा। । 
निष्क्रिय द्व्यों को अन्य पदार्थ परिणाम के प्रति उदासोत सिमित्त भाव्नता-अब यहाँ 

शकाकार कहता है कि जो द्रव्य निष्क्रिय है वह दूसरों की गति, स्थिति, अवगाहन और क्रिया के 
कारणभूत कैसे हो सकता है ” जो क्रियावान जल आदिक हैं बे मछली आदिक के गमन के कारण 
देखे गये है, पर धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आकाशद्रव्य जब निष्क्रिय ही मान लिये गये तो वे दुसरे की क्रिया 
के कारण कैसे हो सकते हैं ” इस शका का उत्तर है कि यह द्रव्य दूसरे द्रव्य की गति, स्थिति अवगा- 
हुत में प्रेरक नही है, किन्तु बलाधान मात्र है, उदासीन सहायक है इच्द्रिय की तरह। जैसे--कोई रूप 

को देखने की इच्छा कर रहा है तो उस पुरुष के चक्षइन्द्रिय रूप के मिरखने मे बलाधान मात्त है, 

सहायक निमित्त मात्र है, किन्तु वह देखता चक्षुइन्द्रिय के सामथ्यं की चीज नही है। चक्षइच््रिय तो 
जड़ पौद्गलिक है, वह समझने का काम कभी कर ही नहीं सकती, किन्तु जो; रूप को समझने का 
प्रयास करता है उसको रूप के समझने के लिये चक्षुइच्द्रिय सहायक निमित्त होते हैं, इसे कहते हैं बला- 
घाम मात्र, याने जिसकी उपस्थिति से उपादान अपने में बल प्रकट कर सके उसे बलाघान मात्र कहा 
है। चक्षुइन्द्रिय देखती तही है, अन्यथा किसी अन्य द्रव्य भे उपयोग लग. रहा हो और आंखें खुली भी 

हो वो भी सामने का कोई पदार्थ दिखता नहीं, है, अथवा ये चक्षुइच्द्रिय जो शरीर मे नाक के दोनो 
ओर लगी रहती हैं जड पौदूगलिक वे सत्‌ समझने वाले पदार्थ हो तो आयु का क्षय हो जाने से जब 
आत्मा शरीर से तिकल जाता है तब ये द्व्येन्द्रियाँ तो हैं मगर रूपादिक की उपलब्धि मे समर्थ नही 

होती । इससे यह समझता कि देखना, सूघना आदिक इन सब ज्ञानों के उत्पत्ति करने मे सामथ्यं 

आत्मा का ही है। इन्द्रिय तो बलाधान मात्र है। 

उदासोन निमित्तमात्र का एक अन्य दृष्टन्त से समर्थन-जैसे कोई दूसरी मंजिल पर भवत 

है पयवा कही भी हो और उससे चारो ओर अनेक खिडकिया लगी हैं उस हौल मे रहने वाले पुरुष 

खिडकियों से चारो ओर की धात देख लेते हैं, समझ लेते है तो क्या वह देखना और समझना उन 

सिडकियो का सामर्थ्य है ? नहो। देखना, समझना पुरुष का ही सामर्थ्य है। खिडकिया तो बलाधान 
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मात्र हैं। उनके हार से कोई पुरुष अपनी सामथ्यं से बाहर देख ले तो देख ले। तो जैसे देखना 
आदिक आत्मा का ही सामर्थ्य है. और इच्दियाँ वलाधान मात्र है ऐसे ही स्वय हो गति, स्थिति, 
अवगाहना पर्याय रूप से परिणमते वाले जीव और पुदुगल का धर्म, अधर्म, आकाश द्रत्य गति आदिक 
की रचना में बलाघात मात्र है। परिणमता बह द्रव्य स्वग्न है। जीव पुद्गल ये धर्म, अधर्म आदिक 
स्वय क्रिया रूप से नही परिणमतते। तात्पयं यह हुआ कि न चलता हुआ धर्म जीव पुदृगल के चलने 
में नि्मित्त कारण है, ऐसे ही अधरमंद्रव्य, आकाशद्रत्य अपना कोई व्यापार ने करते हुये भी, क्रिया त 
करते हये भी पदार्थों की स्थिति और अवगाहना मे निमित्त मात्त हैं। कैसे समझा जाये ? तो उसका 
उत्तर है कि द्रव्य की सामथ्यं से यह वात समझी गई। जैसे आकाश न चलता हुआ से द्वत्यो के 
साथ सम्बद्ध है। आकाश कही किसी द्रव्य के पास जाकर उसको अपने मे छिपाता हो ऐशा नही है। 
तो जीव पुदुगर्ल आदिक अवगाही हो जायें, उत्की अवगाहना वन जाये तो अवगाहना परिणमस मे 
सामथ्यं आकाश का ही है, अन्य का नही है, ऐसे ही धर्मद्रव्य और अधर्म द्रव्य निष्किय है तो भी यह 
अन्य द्रव्यों की गति, स्थिति आदिक क्रिया की रचना के प्रति बलाघान मात्र है। तो वह नियत- 
नियत होने से असाधारण समझता चाहिये। ७ 

तीन भस्तिकायों क्री निष्फ़ियता के कथन से शेष दो अस्तिकायों के क्षियावन्‍्त्व की 
सिद्धि--निष्कियाणि व्‌ । इस सूत्र मे च शब्द के देने से अधिकार प्राप्त उन तीन का सकेत हो जाता 
है! वे तीनो एक-एक द्रव्य हैं और निष्क्रिय हैं। धर्मद्रव्य लोकाकाश में है, अतस्यात प्रदेशी है, वह एक 
द्रव्य है, अधमंद्रव्य भी ऐसा ही है, आकाश द्वव्य अनन्त प्रदेशी है ओर एक द्रव्य है। वे सब तीचो एक- 
एक द्रव्य निष्किय हैं, ऐसा कहने से यह अपने आप सिद्ध हो जाता है कि जीव और पुद्गल स्व और 
पर के सापेक्ष होकर क्रिया परिणाम वाले हो जाते हैं। सापेक्ष के मायने पराधीनता नही है. क्षिस्तु 
सहज योग है कि योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव होने पर यह उपादान क्रिया परिणामयुकत होता है । 

सर्वगत बताकर आत्मा को सर्वथा निष्क्रिय बताने को विफल चेष्टा-भब यहां शकाकार 
कहता है कि आत्मा तो सक्रिग्र नही हो सकता, क्योकि बहू सर्वव्यापी है। जो-जो सर्वत्यापी होता है 
बह स्वय निष्क्रिय होता है, पर जब उनमे क्रिय्रा के हेतुभृत आत्म प्रयत्त गुण का समवाय सम्बन्ध 
होता है अर्थात्‌ प्रयत् का सयोग होता है. तव हस्तादि सक्रिय हो पे हैं। इस शंका का उत्तर यह 
है कि यदि आत्म द्रव्य में क्विया रुप से परिणमने का सामर्थ्य न होता तो अन्य शरीरादिक पदार्थों मे 
क्रिया न उत्तल्त हो सकतो थी। जेसे कि वायु स्वय क्रिया रूप परिणत है तो पत्त, फूल आदिक 
वतस्पतियो को क्िय्रा का कारण हो जाता है, ऐसे ही आत्मा क्रिया पर्याय के स्वभाव वाला है, सो 
जव वीर्सान्तराय कर्म का क्षयोपश्म हुआ, ज्ञानावरण का क्षणोपशञम हुआ, अगोपाग नामकर्म का 
उदय हुआ तब विह्यायोगतिनाम कर्म के उदय से एक शक्ति विशेष उल्यत्त होतो है। उस समय किसी 
क्रिया रूप से चल रहें ओत्मा के हाथ आदिक में क्रिया का उत्तत्त होना युक्त है, याने जो क्रिया रूप 
परिणमने का स्वय स्वभाव रखता है वह होगा अन्य की क्रिया का तिमित्त कारण, तब ही हरतादिक 
क्षियाओ की उत्पत्ति देखी जा रही है, और यदि आत्मा को निष्क्रिय मात लिया जायेगा तो अन्य 
पदार्थों में भी क्रिया का हेतुश्त वह नही हो सकता । सो आत्मा स्वय क्रिया रुपसे परिणमत्ते का 
स्वभाव रखता है और योग्य कारण कलाप मिलने पर क्रिया रुप से परिणमता है, तो उसका संस्पक 
पाकर हाथ-पैर झादिक अगो में भी क्रिया होने लगती , है, विष्किय पदार्थ अध्य की व्ियाओं का 


( २१६ ) 
कारण नहीं बन सकता है। उमके लिए आकाश का रुष्टान्त रख लीजिये। आकाश क्रिया रूप, 
परिणत नहीं हो सकता तो वह आकाश, मिट्टी, घट, पठ आदिक पदार्थों में सयुकत है तो वह क्रिया 
का कारण नही बन पाता । उसी तरह यहाँ परखिये कि आत्मा को दि निष्क्रिय मान लिया जाये 
तो भात्मा का शरीर के साथ सथोग होने पर भी हाथ आदि भगो में वह आत्मा क्रिया का कारणनही 
हो सकता । और भी देखिये जो यह बतला रहे हैं शकाकार कि आत्माके क्रिया हेतुभूत प्रयत्त गुण 
का सयोग हीने पर क्रिया बनती है तो यह बंतलायें शकाकार कि आत्मा को तो निष्क्रिय कहते ही हैँ 
और जो संयोग हुआ है वह संयोग सक्रिय है या निष्किय ? सक्रिय तो होता नहीं, क्योकि वह द्रव्य 
नही हैं तो निष्किय ही कहना पडेगा। तो सयोग निष्क्रिय, प्रयत्न निष्किय तो इंस निष्क्रिय के होने 
पर भी भर्थात्‌ आत्मा सयोग प्रयत्त इन तीन निष्क़िय का जमघंट होने पर भी क्रिया बन ही न 
सकेगी । 
अग्निसयोग के रृष्टांत से सयोग को क्रियाहेतु बताकर आत्मा को सर्वथा निष्किय बताने 
की विफल चेध्टा--अब शकाकार तक करता, है कि जेसे अग्ति के)सयोर्ग से घट आदिक पदार्थों मे 
रूप से रुपातर बन जाता है तो वह केवल अग्नि से नहीं बन जाता किंतु संयोग से बता है। से 
ऐसे ही आत्मा मे सयोग और प्रयत्न इनका सम्बन्ध होने से हाथ आदिक मे क्रिया बन जाती है। हा 
आत्मा में कोई क्विया नहो होती, और वह त्योग प्रयत्त आत्मा के अदृष्ट के अनुसार होता है। इस 
शंका के उत्तर में तथ्य अनुरूप भरा है, इस कथन मे तो हमारे इष्ट की सिद्धि होती है। किस प्रकार? 
जैसे कि अग्नि का सयोग रुपादिमानूद्वव्य का गुण है सो अन्य घट आादिक भे जोकि स्वय रूपादिमान 
हैं उनमे अन्य-अन्य रूपादिकों की उत्पत्ति का कारण बन जाता है। तो अग्नि के सयोग से घट में एक 
रूप से दूसरा रूप जो बना सो यह तब ही तो बना कि अग्नि भी रूपादिमान, घट भी रूरदिमान | 
तो उनके सग्रोग से अन्य रूप की उत्पत्ति हो गई। तब ऐसे ही यहाँ समझ्न लीजिये कि आत्मा भी 
क्रियावान और संयोग प्रयत्न भी हस्तादिक क्रियाओं के करने वाले क्रियावान हैं। इसलिए क्रिया 
होती रहती है। तो आत्मा निष्क्रियनही है। हाँ स्वभावमे तो निष्क्रिय है | स्वय अपने आप अकेला ही 
रहे तो निष्क़िय है। भले ही जब इसका मोक्ष होता है तब ऊध्वेगमन स्वभाव के कारण एक समय को 
लोक पर्यन्‍त गति होती है, सो वह उप्त काल का प्रभाव है कि जैसे छिलके मे बँधा हुआ एरन्ड का 
बीज बंधन मे रहने से वही पेड पर चिपका रहता था और बच्धन के खुलने से वह बीज ऊपर उछुलता 
है तो ऐसे ही कर्म बन्धन में रहते पर जीव तसार में ही भ्रमण करता रहता है। कर्मबन्ध विल्कुल 
छट जाने पर जीव ऊध्वंगमन स्वभाव से ऊपर चला जाता है। यह उस एक समय का वियोगजन्य 
प्रभाव है। पर वहाँ तो आत्मा के स्वभाव से क्रिया नहीं पडी है। हाँ अन्तरग, बहिरंग निमित्त- 
सापेक्ष क्रिया हो जाती है। सो आत्मा का क्रियावानपना होना यह आश्रव है। यहाँ जो अग्नि सपोग 
का रष्टात कहा गया है सो उस सयोग का सामर्थ्यं नहीं है यह. क्योकि सयोग न उष्ण है, न शीत है, 
न प्रेरक है, न निरोध या उपधात करने वाला है । न चिपकने वाला है। उस सयोग को अन्य रूप 
के उत्ताद विनाश का कारण नही कह सकते । तो यहा प्रकृत बात के विरोध करने मे शकाकार ने जो 
हृष्टात दिया है वह उचित नही बन रहा । ! 
ग्रुत्व रृष्टांत से निष्कियों में क्विया हेतुत्व बताकर आत्मा को मिष्फ़िय प्रसिद्ध करने की 
विफल चेष्डा-यहाँ कोई यह कहे कि जैसे वजनदार होना यह शुण निष्किय है मर ऐसा गुरुत्व लोहे 


( २२० ) 
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के गोले में वर्तमान है, उसका सम्पर्क तृण आादिक की क्रियाओं का कारण बन जाता है। जंसे गोला 
वजनदार है, स्वय निष्क़िय है और वह कोई नोची जमीत को पाकर हो सरके या कोई बलवान 
पुरुष सरकाये, तो जहा से गया वहा के सम्पर्क भें आये तृण आदिक में भी क्रिया हो गई। ऐसे ही 
आत्मा, सयोग और प्रयत्त ये निष्किय होकर भी हस्तादिक अंगों में क्रिया के कारण हो जाते हैं, 
ऐसा सोचना ठीक नही है। यह तो अग्नि सयोग के दृष्टात के समान हो गया। वैसे कि क्विया परिण- 
मन करने वाला है वह लोहे का गोला और उसका गुण है गुरुत्व। वह दूसरे की क्रियाओं का 
कारण बन जाता है ऐसे ही आत्मा के सयोग और प्रयल ये भी क्रियाघ्य परिणमने वाले आत्मद्रव्य के 
गुण हैं। इसमें भी आत्मा का सक्रियपना सिद्ध होता है। खाली गुरुत्व को देखा तो वह निष्किय है। 
स्पर्श भी तही कर सकता, प्रेरक भी नही, ठोकर देमे वाला भी नहीं अर्थात गुरुत्व गुण क्रिया का 
कारक नही बत पाता, तब यह समझना चाहिये कि क्लिया रूप से परिणमने वाला द्रव्य ही क्रिया 
का हेतुभूत है। ' 


निष्किय अस्तिकायों के निर्देश का प्रकरण -यह मोक्ष क्षास्त्र का पेझुचम अध्याय चल 
रहा है। पञ्चम अध्याय में पहला सूत्र था -अजोवकांया: धर्माधर्माकाशपुदगला: ॥ ५-१॥ 


धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आकाश द्रव्य और पुदंगल द्रव्य ये अजीव होते हुए अस्तिकाय हैं बर्थात 
अजीव भी हैं ओर अस्तिकाय भो हैं! इसके वाद बताया गया है कि ये द्रव्य हैं, फिर बताया गया 
जीव भी द्रव्य है। फिर उनकी विशेषता वता-बताकर इस भिष्क्रियाणि सूत्र मे यह बात कह रहे हैं 
कि वे सब निष्क्रिय हैं। इससे पहले सूत्र आया था--आ आकाशादेक द्रव्याणि' । आकाश परयृत यह 
एक-एक द्रव्य है। धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आकाशद्रव्य एक-एक ही हैं। इनकी संख्या अनेक तहीं है। 
और ये तीनो निष्क्रिय हैं, इनमे क्रिया नहीं है। पिद्धात की वात यह है कि जीव और पुद्गल इनमे 
तो क्रिया होती है । धर्मदरव्य, अधर्मद्रव्य, आकाशद्रव्य और कालद्रव्य इनमे क्रिया नहीं होती । तो सूत्र 
प्रत्थ में सूत्रों की पद्धति फ्ेअनुसार वर्णण चलता है । यहाँ बतला रहे हैं कि ये निष्क्रिय द्रव्य हैं और 
इससे यह पिद्ध हुआ कि ये ३ तो निष्क्रिय है कितु जीव और पुदूगल ये सक्रिय हैं। इनमें क्रिया होती 
है। एक देश से दूसरे देश में पहुँचना इसका ताम है क्रिया । परिणमन्र तो सबमे होता है। चाहे क्रिया 
वाला हो चाहे वे क्रिया का हो । जैसे एक स्थान से दुसरे स्थान पर पहुँचना इसका नाम क्रिया है। 
तो इस क्रिया में परिणमत हुआ या नहीं ? हुआ है। भौर एक स्थान पर ही रहे दूसरे स्थान पर व 
पहुँचे मगर उसमे क्रोध, मान, माया, लोम होते । रूप रग बदल रहें या घ॒र्मं अधम आकाश के परि- 
णमन चल रहे तो भी परिणमन है या नही ? है पर क्विया नही है। तो जीव और पुद्गल इनमे किया 
है, बाकी किप्ती द्रव्य में क्रिया नही है। यह एक सिद्धात है। 

किया के परिचय के सम्बन्ध में झका समाधान की प्रस्तावना-अब क्रिया कैसे होती 
है इस सम्बन्ध में कुछ विवाद चल रहा है। तो उत्तो से सम्बन्धित कुछ बात बतलाते हैं ताकि विषय 
अच्छी तरह समझ में अयेगा | विषय कठित है। उपयोग आपका ऐसा वन जय्ये कि यह तो कठित 
विषय है, क्या सुनता ? उपयोग को ढीला कर दिया तो कुछ समझ में नहीं आता, पर यह ध्यान मे ही 
कर सुनें कि हम भी तो श्ञानस्वरूप पदार्थ हैं। जिसका जानता काम है, क्यों न ज्ञान में आयेगा 


(१२! ) 


ज्ञान में बना ही पढ़ेगा, ऐसा भीतर का उत्माह हो, अरद्धा हो। जब हम ज्ञानस्वरप पदार्थ हैं तो 
हमारे ज्ञान से दूर कंसे हो जायेगा ” सब ज्ञान में आयेगा | जो ब्लानस्वस्प अन्तस्तत्व की आस्था 
रखते हैं वे उप्तसे इतना जञानवल पाते हैं कि ज्ञावावरण का क्षयोपश्ञम होता है, ओर ज्ञान 
बढ़ता है। और इस ही ज्ञानस्वरूप आत्मा की दृष्टि के प्रताप से केवलन्नान होता है। जानावरण का 
पूर्ण क्षय होता है और ३ शोक ३ कालवर्ती समस्त पदार्थ उनके ज्ञान में आ जाते हैं। तो द्रव्य के 
सम्बन्ध में पदार्थ के सम्बन्ध में मेदवादियों का क्या सिद्धान्त है बहु थोडा सा सुनो--“बंशेषिकवाद 
में भागते हैं ६ भावात्मकपदार्थ ओर एक अभावात्मक पदार्थ । द्रव्य, गुण,कर्म, सामान्य,विशेष, समवाय 
ये ६ तो भावात्मक हैं। अभाव पदार्थ सो अभावात्मक है ही । यहाँ ऐसी मेदवाद की रृप्टि हुई, जिससे 
यहुजाहिर किया किद्रत्य मलगपदार्थ है। गुण अलगपदार्थ है। द्रव्य से गुण , गुण सेद्रन्य न्यारा नहीं है । 
जैसे आत्मा ज्ञानस्वस्प है, पर इन वेशेषिको के यहा आत्मा ज्ञानस्वरूप नही है, भात्मा अलग है, ज्ञान 
अलग है। ज्ञान के सम्बन्ध से आत्मा ज्ञानी कहलाता है। इसे कहते हैं भेदवाद याने भेद को भी 
झरना, कुछ भेद की ऐसी धुन करता कि थोडा भी वचन का मेद हो तो भी भेद कर देना । तो इस 
सिद्धांत में द्रव्य तिराला है, गुण निराले हैं, कर्म निराला है, कर्म मायने क्रिया। सो द्रव्य गुण कर्म ये 
३ तो मुए्य सत्‌ है, और उपचार से सत्‌ तीन और हैं। सामान्य, विशेष, समवाय । जैसे कहते ता कि 
आत्मा क्षात्मा सव एक समान हैं। यह किस बात से पहिचाना ? सामान्य स्वरूप से पहिचाना। तो 
इनका कहना है कि वह सामास्य भी एक अलग पदार्थ है यह मनुष्य पशु से मिलन है।तो उनको 
कहना है कि वह भिन्नता भी एक बलग पदार्थ है, और जब ये सव अलग-अलग पदार्थ हो गये तो अलग 
अलग ही रहे तव तो कुछ भी काम ने चलेगा। तो इनकी इकट्ठा भी तो करना पड़ेगा। तो यह 
बहुते हैं कि द्रव्य और द्वव्य में तो सयोग से इकद्ठायन होता और बाकी तो सब में समवाय से एक 
होता है। दो का सम्बन्ध माने, जत़े पृथ्वी औौर जल इवका तो संयोग होगा। और, पृथ्वी में हूप 
एनका समवाय होगा । उनसे कोई पूछ कि जब ये अलग-अलग हैं सब तो किन्हीं मे संयोग कहना 
और किन्ही मे समवाय कहूना यह अन्तर कंसे ? तो वे विवम होकर यह उत्तर देंगे कि कया बताये ? 
द्रव्य से गुण निराला करने में दिखने मे नहीं आता, अलग क्षेत्र मे नही हैँ। इस कारण हम उन्हें सम- 
बाय से तेते है और जो भिन्न-भिन्न जगह मे हैँ उन्हें हम सयोग से जेते हैं। ताल यह है कि उच्होंते 
६ पदार्थ यो माने | 


प्ेदवाद में पदार्थ सरया फा पुर्वेपक्ष-अब जरा स्थाद्ाद दर्शन से वेशेषिकोक्त पदार्थों का 
मिलान करें तो देखो ये ६ कहते तो हैं, मगर ये ६३ ६ नहीं हैं तु एक द्रव्य है न शुण है, ने कर्म है, मं 
सामास्य है, न पिशेष है, दे समवाय है। ये कोई पृथक नहीं हूं, किस्त्‌ द्रव्य में द्रव्य भी जो सामियत 
है बह गुण है। उस द्वव्य को एफ जगह से दूसरों जगह पहुँचाते हैं सो द्रव्य की यह पर्याय क्रिया है । 
गरछ्ठ मिलते हुये धर्म देस फरके कह दिया कि यह सामान्य है। सामान्य भी द्रव्य का पर्याय हुआ । 
फिर एक द्रव्य से दूसरे द्रव्य में कुछ धर्म मिलते नहीं दिखे तो कहते कि यह विशेष है। तो यहू 
विशेष भी द्रष्य का पर्याय हुआ। बात्मा में छोष बाया तो आत्मा में ह्ोव का पमवाय है मगर 
समय दोतते ही कोष अलग हो गया । तो लो फ्रीध का समदाय भी अलग हो गया । यो समयवाय 
भी द्स्य झा हो परिणाम है। एक हो बीज है द्रव्य, सो कभो ,किसी पी एस ऐसी विदिग्र एन हो 


( रश ). 


जाती है कि जो कहना चाहिये सो कह नहीं पाये और जो ते कहना चाहिये उस पर जोर छाल 
दिया । कया कहना चाहिये था उन्हें ? द्रव्य ६ हैं- जीव, पुदूगल, धर्म, अधरम, आकाश और काल, 
द्रव्य के भेद किया-वैशेषिकोने, उनमे कुछ छुट गये कुछ पुनस्वत भाये हैं । तो यह है सिद्धान्त, जीव 
एक द्रव्य है; वह जीव योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के मिलने १र एक देश से दूसरे देश मे पहुँच 
जाता है। जीव क्रियावान है भौर ६स सम्बन्ध मे ये विशेषवादी यह कहते हैं कि आत्मा निष्किय है। 
जीव मे क्रिया नही होती । पर जीवो मे प्रयत्न का सयोग होता है तब हाथ पैर आदिक की क्रिया का 
वह प्रयत्न कारण बनता है, जीव कारण नही वनता। 
क्रिया (फर्स) परिचय सम्बन्धित प्रकरण- यह सूत्र वतलाया जा रहा है निष्कियाणि व 
प्रत्येक दस लक्षण पं मे मोक्ष शास्त्र प्रायः बचत्ता है, उतमे एक या डेढ़ घण्टे का समय लगता है, 
जिसमे एक अध्याय पूरा करना पडता है और उसमे भी साधारण रूप से भी अर्थ समझ में आया या 
नही, इसका कोई निर्णय नहीं रखा । आचार्य महाराज के तत्त्व विज्ञात को देखों, एक ही बात'मे 
कितने भेद कर-करके उसको निखार रहे हैं, जब यह सुना गया कि धर्म-अधमे। आकाश ये निष्किय 
हैं और इनके अलावा जीव और पुद्गल सक्रिय हैं। काल द्रव्य आगे कहा जायेगा। वह भी निष्क्रिय 
हैं। तो यहाँ कोई पूछता है कि पुदूगल को तो कह दो कि क्रियावान है, यह तो हम मान लेंगे क्ट, 
परल्तु जीव मे क्रिया न होती है यह नही समझ्न सकते, क्योकि जीव चलता हुआ कहाँ नजर भाता ? 
पुद्गल मे तो क्रिया होती है। ढेला उठाकर रख दिया, हाथ भी चला लिया मगर जीव मे क्रिया कंसे 
हुई ? कंसे समझें कि जीव क्रिया करता है ” उसका उत्तर यह है कि यदि जीव क्रिया न करता होता 
तो शरीर में भी क्रिया न हो सकती थी। शरीर मे क्रिया होने का कारण है जीव की सक्रियता । 
इससे यो अनुमान बनाइयेगा कि आत्मा क्रियावान है, क्योकि अन्य द्रव्यों में क्रिया होने का कारण 
है। यो जीव शक्ति है। 
तत्त्व ज्ञान के आधिवय से तत्त्व घोध क्री अधिक स्पंष्टता-आप सोचते होगे कि इल बातो 

के कहने से कौन सा हमारा काम बनेगा ? फालतू बात क्यो कही जा रही है” अच्छा तो जिन बातो 
से काम बने जरा वही करके दिखा दो । जो आत्मतत्त्व की कथनी है सो बोलते जायेंगे घण्टे दो घण्टे 
और रोज बोलेंगे, पर रोज का बोलना, वैसा ही बोलता, वह एक आदत बन जाती है, और जब _ 
सववेज्ञ के शासन में कहे हुये करणानुयोग घरणानुयौग, प्रथमानुयोग के तत्त्व का भी अध्ययन साथ 
चलता हो तो एक ऐसा उत्साह बनता है और एक ऐसी नवीनता आती है कि अध्यात्म चर्चा में 
उसको फिर आनन्द आने लगता है। इससे जो फेवल दो ही बातों की कथनी भें अपना पूरा जीवन 
लगाकर और समझ लें कि हमने सब कुछ पाया उनमे वह उम्रग नहीं मा पाती आत्मानुभव करने - 
के लिये। फिर अनश्यस्त पुरुष को क्या करना चाहिये ” भोजत में भाप क्या करते हैं ” कभी यह - 
खाया, कभी वह खाया, ता आप ज्ञात की दिशा में भी क्या करें ? कुछ करणानुयोग की बात भी जातें। 
यह प्रकरण चल रहा है द्रव्यानुयोग का । आप कहेंगे कि कठित तो लग रहा, फिर द्रव्यानयोग कैसे ” , 
द्रव्यानुयोग तो बडा सरल हुआ करता है कि जीव न्यारा पुदूगल न्यरा। और यह ही बात चाहे 
कितमे ही लोगो से बुलवा लीजिये, सब हा-हाँ कहते चने जायेगे कि द्रव्यानुयोग तो बडा सरल होता 
हैं। भरे भेग्रा, द्रव्यनुयोग उनको अत्यन्त सरल है जिन्होंने आत्मा के सहज ज्ञाव स्वरूप का ज्ञात 
द्वारा अनुभव कर लिया बाकी के लिये तो गोरख धन्धा है। जैसे गोरख धन्वे मे बया होता कि एक 
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दुसरे से तार फसे हुये होते, उसमें एक छुल्ला देना पडता, उनको छू कर जरा भी उतना दिया तो 
उनका सुल्षाना अत्यन्त कठिन होता है, ऐसा ही अत्यन्त कठित होता है द्रव्यानुयोग उनके लिये जो 
'कि ज्ञान स्वरूप का अतुभव नही कर पाये। जिल्होने ज्ञान स्वरूप का अनुभव कर लिया उनके लिये 
यह द्रव्यानुयोग अत्यन्त सरल है।' एक सेकेण्ड के लाखवें हिस्से मे वह परमात्मतत्त्व के दशन कर 
सकता है भौर संत्य सहज आनन्द का अनुभव कर सकता है। पर यह बात जब न बच रही हो या हर 
समय नहीं बनती है तो शेष समयो मे द्रव्य के स्वरूप का ज्ञान कीजिये 
विशेष तत्त्व बोध के बीच दर्शन ज्ञान सामान्यात्मक अन्तस्तत्त्व के दशशत से सहजावस्दलाभ- 
भैयो देखते-देखने मे फर्क होता है। जैसे कोई दुर देश का एरुष एक दिन में आपके इस मेरठ शहर को 
घूम कर देख सकता है एक तो उसका देखना और एक यहा के स्थानीय पुरुष का देखना जिसका कि 
अनेको लोगो से परिचय है, जिसका रोज-रोज सारे शहर में आना-जाना रहता है बताओ, इन दोनो 
प्रकार के लोगो के ज्ञान मे कुछ फर्क है कि नहीं ? हां है फके। भरे दोनो की जानकारी में रता 
का फक है, ऐसे ही एक व्यक्ति तो द्रव्य के स्वरूप सामान्य को सुत-सुनकर निर्णय बनाता है कि जीव 
स्यारा पुद्गल न्यारा, ज्ञान मेरा स्वरूप आदिक कुछ बातें सुत लिया और एक व्यक्ति ऐसा जो कि 
स्थाय, युक्ति, तके और हेतुओ से सही-सही जानकारी कर द्रव्य के स्वरूप का अवधारण करता है एक 
वह है रह निर्णय करने वाला । आत्मा क्या है, कैसा है, उसमे कसी शर्वितग्ा हैं, क्या प्रवृत्तियाँ होती 
हैं, वयो होती हैं इन सबका उत्तरोत्तर विशेष परिचय होने से वस्तु का स्वरूप बहुत स्पष्ट हो जाता 
है। यहाँ प्रकरण यह चल रहा है कि जीव क्रियावान है क्योकि अच्य द्रव्यो में क्रिया का कारण बनता 
है। बहुत काम करने के बाद जैसे आप एक क्षण को कार्य की निष्पत्ति होने पर संतोष को श्वास 
लेकर बैठते हैं ओर आराभ अनुभव करते हैं ऐसे ही द्रव्य का सूक्ष्मतया परीक्षण का काम करने के 
बाद लक्ष्यभूत अन्तस्तत्त्व की ्ष्टि होने पर यह भव्य पुरुष एक क्षण सहज आराम करता है । 
जीव के क्षियावत्व को सिद्धि-यहाँ यह बतलाया जा रहा था कि जीव क्रियावान है क्योकि 
बहू शरीरादिक की क्रिया का कारण बनता है। बताओ हाथ यहाँ से उठाकर यहाँ कंसे पहुँचा ? 
आत्मा ते किया ज्ञान कि हाथ यहाँ घरता और इच्छा की तो ज्ञान और इच्छा होने पर भात्मा के 
प्रदेशों में परिस्पद हुआ और उस प्रयत्न का निमित्त पाकर एक क्षेत्रावगाह में रहने वाले शरीर में 
वायु चली, जिसका वात, पित्त, कफ में नाम कहते हैं। और उस वायु के चलते का निमित्त पाकर 
यह हाथ चल उठा । तो मूल मे तो वह आत्मा का प्रयत्त कारण पडा। आत्म प्रदेश परिस्पद हुये 
बिना शरीर मे परिस्पद तहीं हो सकता ओर क्रियावान आत्मा हुआ ना, क्योकि वह अच्य द्रध्य में 
क्रिया का कारण पडता है, तो एक जिज्ञासु कह उठा कि तुम्हारा हेतु शुद्ध नही है, क्योकि काल द्रत्य 
ऐसा है कि अब्य द्रव्यों की क्रिया का कारण है और फिर भी क्रियावान नहीं है काल द्रव्य । तो जो 
यह कह रहे हो कि अन्य द्वत्य में जो क्रिया का कारण हो वह सक्रिय होता है। जैसे जं।व पुद्गल, 
मगर काल द्रव्य तो अन्य पदार्थों की क्रिया मे कारण है और काल सक्रिय नही है, इनका उत्तर बहुत 
काम का है। उत्तर यह आयेगा कि क्रिया के कारणभूत या किसी विकार के कारणभृत दो प्रकार के 
पदाये होते हैं--एक प्रेरक ओर एक उदासीन। यह प्रसंग भागे भाप सुनेंगे। काल द्वत्य को बताया है 
कि यह उदासीन कारण है। प्रेरर कारण जितने भी होगे वे क्रियावान होगे । 
प्रेक भर उदासीन निममित्त की स्थिति--यद्युपि चाहे प्र रक कारण हो चाहे उदासीन कारण 
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हो, किसी भी सिमित्त कारण का द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव कुछ भी उपादान में नहीं जाता, यह पक्की 
बात है। मगर उससे बहुत तथ्य ज्ञान होगा कि प्रेरक नि्मित्त किस वातावरण मे होता है-? केवल 
एक यह रष्टि बनाकर कि किसी भी निर्मित्त कारण का गुण पर्याय उपादान में होता है और उदासीन 
निमित्त किस कारण से कभी भी नही पहुँचता और यह वात सत्य है, लेकित इस आधार पर सभी 
कारणों को एक समान उदासीन कहना यह ठीक नही बैठता, अन्यथा आप का भेद की दृष्टि में नही 
कर सकते । तो काल द्रव्य क्रिया रूप से परिणमने वाले पदार्यों का स्वय निमित्त मांत्र है, उदासीन 
निमित्त है। जैसे बुड़ढे के चलने मे लाठी उदासीव निमित्त है और क्यो जी। बुड़ढे को एक लड़का 
पकड़कर ले जाये और उस बुडढ़े को एक लाठी मिली चलने के लियेतो इन दो निमित्तो मे नि्ित्त 
की रष्ट से अस्तर है कि नही ? है। एक उदासोत है और एक प्रेरक और यद्यपि न उदासीन 
का कुछ उपादान में गया और न कुछ प्रेरक का उपादान में गया। यहाँ बात एक समान है। फिर 
से देखें तो सही, सक्रिय पदार्थ अन्य पदार्थ की क्रिया का हेतु होता है और निष्क्रिय लाठी दुडढे की 
क्रिया का कारण नही बना किन्तु बुढ़ढे के घखलने भे उदासीन निमित्त रहा। इस बात को आगे के 
प्रसंग भे कहेंगे । 
मिमित्त के सास्विध्य मे ही विकारभाव की उपपत्ति-पदार्थों के जितने भी स्वभाव परिणमन 
होते हैं उनमे निमित्त केवल काल द्रव्य है और वह कहलाता है उदासीत निमित्त, क्योकि काल द्रव्य 
सक्रिय नही है। विभाव परिणमन केवल जीव और पुदुंगल में होता है। सो जितने विभाव परिणमन 
होते हैं उतमे काल द्रव्य तो सबका उदासीन निमित्त कारण है ही, पर वहाँ उपादान कारण के साथ 
और भी कोई विशेष निभित्त कारण है। यदि विभाव परिणमन, विकार भाव चिमित्त के न होने पर 
भी हो जाये तो वह स्वभाव परिणमन कहलायेगा, और जो स्वभाव परिणमतर होता है उसकी धारा 
कभी मिट्ती नही है, सदा विकार होता रहेगा। तो यह आवश्यक है कि विकार परिणमत निमित्त के 
सन्निधान में ही होता है। भव उन विकार परिणमत्रों में जो पृदगल में विकार परिणमन हैं उनमे 
तो उपादान व निमित्त कारण है और जीव मे जो विकार परिणमन हैसो वे विकार परिणमतर दो 
प्रकार के हैं--(१) व्यकतत विकार, (२) अव्यक्त विकार । व्यक्त विकार होने में उपादान, 
निमित्त व आश्रयभूत ३ कारण हैं. अव्यक्त विकार में उपादान व निमित्त दो कारण हैं। 
व्यक्त और अव्यकत विकार तथा उनके कारणों का सक्षिप्त दिग्दशव--व्यवत् विकार उसे 
कहते हैं जो बुद्धि में आये, जिसका अनुभव बने, महसूस हो वह है व्यक्त विक्ार। और अव्यवतत 
विकार वह कहलाता है जो बुद्धि में ल आये किन्तु इस उपयोग पर्द पर पड़ जरूर गया है। इस आत्म- 
भूमि पर पुदूगल कर्मोदय का प्रतिफलन हो गया, पर बुद्धि मे नहीं आ पाता, वह कहलाता है 
अव्यक्त विकार । व्यक्त विकार के लिये तो कुछ दुृष्टान्त गा ही है है सब लोग समझते हैं कि 
व्यक्त विज्वार है, इसमे महसूस होता, पीडा होती, हुए होता, बुद्धि में आता, वह सब व्यक्त 
विकार है । 4३०० विकार-जैसे श्रेणी मे रहने वाले मुनियो के रागादिक विकार आते हैं। रागादिक 
विकार धवें गुणस्थात तक चलते हैं, १५वें मे सुक्ष्म राग है, पर वह सब अव्यकत है। वह तो शुक्ल 
ध्यान में है, शुक्ल ध्यान कहते ही उसे हैं कि जहाँ राग न हो या महसूस न हो जहाँ ह प त हो या हेप 
महसूस न हो अनृश्नूति हो वही तो शुक्ल ध्यान है। तो वृद्धि मे तही है राग 6 प्‌ इस कारण उसे शुक्ल 
ध्यान कहते हैं। उस श्रे णी मे रहने वाले मुनियों के अव्यक्त विकार हैं। अप्रमत्त दशा में अव्यक्त 
विकार हैं, प्रमत्त दशा में भी किसी का गुणस्थान में नीचे उपयोग उसका लग रहा हो दूसरी ओर 
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और रागादिक विकार सो निरन्तर उदय में आते हो रहते, पर कोई समझ मे ही नहीं भा पाया, 
पयोकि उगा था उपयोग दुसरी ओर । सम्यर्स्धष्ट के लिये जब वह स्वानुरुवे में है तो उपयोग तो 
सहज घुद्ध आत्मस्वरप में लगा है, कर्मोदय तो निरच्तर चल रहा है और उनका प्रतिफलन भी 
निरन्तर हो रहा है। तो वहाँ हो गया अच्यकत्त विकार। तो अव्यक्त विकार में तो दो कारण हैं-- 
(१) उपादान कारण और, (२) निमित्त कारण, किन्तु व्यक्त विकार भें तीन कारण होते हैं-- 
(१) उपादान कारण, (२) नि्मित्त कारण और, (३) आश्रयभूत कारण । किसी भी इस्दिय के विषय- 
भूत पदार्थ पर उपयोग लग रहा हो तब वह विकार व्यक्त होता है, नही तो उसकी वया मुद्रा * कुछ 
उसका रुपक तही बन पाता । ऐसा यह विकार परिणमन निमित्त सल्तिधाव में हुआ करता है। 
वहां भी यह ही बुद्धि रखना कि निमित्त के सस्निधान में तो हुये दिकार अगर निमित्त को परिणति 
से उपादान में विकार नही हुये । | 

प्रेरफ निमित और उदासीम निमित्त-निमित्त के दो प्रकार बनते-(१) प्रेरक निमित्त, 
(२) उद्यांप्तीन निमित्त | जो अनुरूप व्यापार कर रहा है वह तो है प्रेरक निभित्त और जो व्यापार 
नही कर रहा फिल्तु उपस्थित है वह है उदासीन निममित्त | णैसे घढा बनाया कुम्हार ने। लोक वचन 
ऐसे ही कहे जाते है। सो कहते ता । कुम्हार निभित्त कारण है घड़ा बनते का। दौर यदि कुम्हार 
चाक के पास बैठा है, लेटा है, आराम कर रहा है तो वह कुम्हार निमित्त बनता क्या ? नहीं बनता | 
घढडा भी नही बन रहा । बेठा है, जेसे गधा या लडके बच्चे जंसे वहाँ बेलते हैँ वेसे ही कुम्हार भी 
वेठा है तो दुम्हार यदि उदासीन है तो घडा क्यो नहीं बन रहा ? तब यह हो तो कहा जायेगा कि 
जिस प्रकार घड़ा बन सकता है उस प्रकार का व्यापार करता हुआ कुम्हार, हाथ चलाता हुआ 
कुम्हार हो तो वह विमित्त कारण है, तब इसका अर्थ क्‍या हुआ कि प्रेरक तिमित्त कारण है। 
जैसे प्रकाश हो रहा है इम समय सूर्य के साल्विध्य में तो सूर्य तो जमीत पर प्रकाश होने का नि्मित्त 
कारण है पर वया वह प्रेरक फारण है या उदासोन कारण है ? वह उदासीन कारण है। उपस्थित 
भर है और प्रकाश हो रहा है। यू कुछ ऐसाव्यापार नहीं कर रहा है कि इस जीव के भीतर 
अपनी कुछ ेष्टा करके प्रकाश कर । वह तो केवल उपस्थित मात्र है। जो कोई व्यापार नही कर 
रहे, ऐसा निमित्त तो कहलाता है उदासोन भर जो व्यापार करते हुये हो, जिस व्यापार सम्पलता 
के होने पर विचार भाव होता हो जीव में या पुदूगल में वह कहलाता है प्र रकू निमित्त । 

फ्ियावती शक्तिमान पदार्षों मे हो क्रिया की सप्वता--यह प्रकरण चत्त रहा है कि आत्मा 
शियावान है। बदि यह क्रियावान ने होता तो ध्रीरादि के अगो मे क्रिया न हो सकती थी, वयोकि 
संत्रियता का नि्मित्त कारण मक़रिय होता है। इस प्रकरण में एक शक्ता हो रही है कि आत्मा को 
सत्रिय सिद्ध कर दिया । जीव फ्रियावान है, और सिद्धास्त भी यह बताता है कि जीव में फ्रियावत्ती 
शक्ति और भाग्वती घर्वित दोनो हो हैं, ऐसे ही पुदूगन में भो क्रियावत्तों पवित और भाववतों घवितत 
दोनों ही है। शेष द्रब्यो मे सिरे भाववती शपित्त है, क्रियावती लही। जिसमें फ्रियावती शक्ति नही 
वह निष्किय है। शिक्मे क्रियावतों शक्ति है बहू कमी निप्यिय होता कभी सक्निय होता। खैर जब 
मद एपित सिद्ध पर दिया तो एक घका हुई कि जीव अगर सक्रिय है तो मोक्ष होने बर भी जीद को 
सक्षिय रहता चारियि, घलते रहना बाहिये। उसका उत्तर यहू है कि यह बात तो दष्ट हो है-फीव 
आप्ट कर्मों से मुद्ा होने पर झए गमन स्वभाव से ऊपर जाता है, अब यह बाल अन्य है कि धर्म-अपर्म 


( २२६ ), 


द्रत्य का सदकाव जहाँ तक है वहाँ ही तक इसकी गति रिथति है।' कित्तु यहाँ एक बात ध्यान मे 
लेता कि जिस प्रकार की त्रिया ससारी जीवो में होती है उस तरह की नही होती क्रिया । कर्मो के प्रेरे 
ये ससारी जोव तिरछे चलते, नचते फिरते । विग्रह गति हो तो भी ये किन्ही दिश्ञाओ में चलते । पर 
मुक्त जीव केवल ऊ्ढें गमन स्वभाव से ऊपर ही जाते हैं। अथवा यह समझना चाहिये कि फिर भागे 
क्रिया का निमित्त न होने से जाना भी नहीं जाता। क्रियावती शवित का अब वहाँ स्वभाव परिणमनः 
हो रहा है, विभाव परिणमन नही है, सो जंसे पुदूगल की क्रिया मे, शरीर के अग की क्रिय्रा में कारण- 
भूत यह आत्मा क्रियावान है, तो पुद्गल भी सक्रिय हुआ और जीव भी सक्रिय हुआ, और इसमे क्रिया 
स्वपर निमित्तक होती है, उत्पाद व्यय स्वपर निमित्तक होता है जैसे पदार्थ में अपनी योग्यता से और 
अन्य का निमित्त सन्तिधान होने पर कमे वे उत्पाद व्यय हुआ करता है। 
हियां और क्ियावान में सर्वथा भेदेकास्त को अपिद्धि-यहाँ यह बात बतायी गई कि धर्म 
द्रव्य, अधम द्रव्य, आकाश द्रव्य ये तीन तो निष्किय हैं अस्तिकाय, काल द्रव्य भी निष्क्रिय हैं उसका 
वर्णन आगे होगा और जीवद्रव्य, प्रुदृगलद्रत्य ये क्रियावान हैं, तो वैश्येपिकों की शका यह चल रही 
थी कि क्रिया पदार्थ से अलग वस्तु है। देखो किसी को अलग समझ में नहीं आ रहा कि हाथ अगर 
चला तो हाथ की क्रिया हाथ से अलग है । कोई मान सकता क्या यह वात ? हाथ की क्रिया हाथ में 
ही है। तो बात तो ऐसी ही है कि जीव की क्रिथा जीव में ही है। उस काल जोवमय है। मेरे जीव 
से निराली मेरी क्रिया तही है। पर विशेषवाद मे तो जरा भी शब्द का फर्क हुआ तो मेद कर डालते । 
ऐसा उन्होने अत ले रखा है। यह हाथ क्रिया कर रहा है तो ऐसा शब्द सुनकर यो लगेगा कि जैसे 
कोई कहता है कि यह बालक पेसिल बना रहा है। तो वालक अलग है, पेंसिल अलग है ऐसे हो हाथ 
क्रिया कर रहा है तो हाथ अलग है, क्रिया अलग है। यो कुछ समझ मेद से क्रिया को क्रियावान से 
अलग बताते हैं। लेकिन क्रिय्रा से क्रियावान अलग है ऐसा किसी की समझ में नहीं आता। अगर 
क्रियावात अलग है, क्रिया अलग है, क्रिया करने वाला हाथ अलग है भर क्रिया अलग है तो भव ने 
क्रिया कुछ रही न हाथ कुछ रहा, पदार्थ यह निष्किय हो गया। जैसे भग्ति में उध्णता यह अत्रग है 
क्‍या ? इसे भी वशेषिश लोग अलग मालते हैं। उतका कहना है कि गर्मी के सम्प्रन्ध से अग्नि गर्म 
हुईं। अगर गर्मी अलग है और भम्नि अलग है तो गर्मी तो दुर है, अग्नि दूर है तो अग्नि तो गर्मी 
बिना रह गई ता ? तो फिर अग्ति क्या ? और गर्मी अग्नि बिना रह गई अथवा दोदो ही ने रहे, 
अग्नि बिना गर्मी कैसे रहे, गर्मी विना अग्नि कंसे रहे ? ऐसो ही क्रिया की बात है। किया बिता 
क्रियावान पदार्थ क्या कहलायेंगे और क्रियावात बिना क्रिया क्या कहुलायेगी ? इस प्रकार के व्यापार 
के होते हुये पदार्थ में यह व्यवहार देखा जाता है। 
किसी भी युक्ति से क्रिया व क्रियावान मे सर्वथा भद की सिद्धि की अद्वंयता-कुछ यहाँ 

वैश्येषिक लोग, अन्य मतावलम्ी भेद सिद्ध करने को कहते हैं कि क्रिया और क्रिया का आश्रयभूत 
पदार्थ ये दोनों भिल्‍न हैं, क्योकि इनका भिल्‍्त-भिन्‍्त रूप से ज्ञान हुआ ना ? क्रिय्रा, क्रिया कहलाती है, 
पदार्थ, पदार्थ कहलाता है । जैसे दो पर्वत दूर-दूर हो तो उनका भेद रूप से ज्ञान हुआ ता ? जैसे हिमा- 
लय पर्वत या विन्ध्याचल पर्वत दो अलग-अलग हैं तो अलग अलग ही हैँ, इसकी अलग समझ बनती 
है।-तो ऐसे ही क्रिया और पदार्थ इनकी समझ जुडी बनती है। ज्ञान में तो जा रहा कि क्रिया, 
क्रिया कहलाती, पदार्थ, पदार्थ कहलाता । अगर ये एक होते तो सदा क्रिया चलती जैसे घोडा मे 
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घोड़ा है, कोई क्िय्रा नही हो रही, अब चलने लगा क्रिया हो गई। तो जब इनमे भेद है ऐसी समझ 
बनें तो ये जुदे ही हैं, पर यह शका यो ठीक नही कि क्षिया क्षियावान से सर्वथा भिन्त नही हो सकती । 
कथण्चित भेद है। जैसे अभी मनुष्य खडा, अब चल दिया। अगर एक ही होता तो ये दो रूप न 
बनते कि अभी खडा था, अभी चल दिया, पर भेद पूर्वक जाने नहीं जाते ये, इसलिये इसमे भेद त 
समझना और फिर सर्वथा एकास्तवाद तो कही भी नही है। दो पंत जुदे-जुदे पढे हैं मगर स्वंधा 
भिल नही है वे । सत्त्व सामान्य से एक हैं, यह भी सत है, वह भी,सत्‌ है। कही ऐसा नही है कि यह 
तो सत्‌ है वह अप्तत है। लो सत्‌ से अभेद तो रहा । तो मतलब यह है कि सवंधा एकान्त के अभिप्राय' 
में किसी भी वस्तु की सिद्धि नही होती। .- ४ हे 


अभिरलेकदेश स्थितत्व हेतु से क्रिया को क्षियावान से सर्वेथा अभिन्न मानने की एक अरिका- 

एक शकाकार यह कह रहा है कि क्विया से क्रियावान भिन्न नही है। तो सर्वधा अभिन्‍न ही मान लो, 
क्योकि वही क्रिया है, वही पदार्थ है, हाथ चला तो वही पदार्थ है, वही क्रिया है तो उन्हे एक मान 
लीजिये | शका किस बात की चल रही है ” देखो-दव्य, गुण, पर्याय, इन तीन के बोध बिना तत्त्व- 
ज्ञान स्पष्ट नही होता । जैसे आत्म द्रव्य है तो आत्मा में ज्ञान, दर्शन, चारित् आदिक गुण हैं। और, 
आत्मा भें उन गुणो की अवस्थायें बतना, यह भाववान पर्याय है और एक देश से दुसरे देश मे जाना, 
यह क्रियावान पर्याय है। तो इसी के बारे भे शका चल रही है कि गुण ओर क्रिया, गुण और पर्याय 
ये द्रव्य से अभिलत है | उत्तर- सर्वथा अभिन्न भी नही, कथब्चित्‌ अभिन्न है, किन्तु वेशेषिक यह मानते 
हैं कि ये तीन चीजें बिल्कुल अलग अलग हैं। द्रव्य अलग पदार्थ है, गुण अलग पदार्थ है, कर्म अलग 
पदार्थ है, तो उस ही की यहाँ चर्चा चल रही। कोई कठित या तया विषय नहीं है, जैसे रोज-रोज 
बोलते रहते है, द्रव्य, गुण, पर्याय, उस ही की यह चर्चा है। चर्चा यहाँ यह चल रही है कि पर्याय 
द्रव्य से अत्यन्त जुदी है या एकमेक है. ऐसा कोई कोई मानते हैं, पर्याय दो किस्म की होती है-एक 
एक भाववान, दूसरी क्रियावातर पर्याय। तो यह क्िया पर्याय को बात चल रही है कि क्रिया 
क्रियावान पदार्थ से सर्वथा अभिन्न है। ऐसा एक वया शकाकार कह रहा है, तो उसका हेतु दे रहे कि 
भिन्न देश में स्थित है। जहाँ हो क्रिया है वहाँ हो वे पदार्थ हैं। 


लोकर्रएट से क्रिया को क्षियावान से सर्वेधा अभिन्‍त मानने की आरेंका का समाधान--उतत 
शका का समाधान यह है कि यह जो हेतु दे रहे हो यह एक ही देश में है, एक हो प्रदेश मे है, क्षेत्र में 
है इस कारण दोनो एक हैँ। तो एक ही देश मे रहते हैं यह आप लौकिक दष्टि से कह रहे हैं या 
शास्त्रीय रष्ट ते ” अगर लौकिक इष्टि से कह रहे हो जैसे कि एक गिलास मे शर्वत बनाया, पानी 
है, दूरा है, काली मिर्च है, इलायची है, कई चीजें डाली है उसमे तो यो कह दिया करते लोग कि वह 
एक चीज है, वंयोकि एक ही जगह है सब । मगर लोकर्दष्ठि से भी देखे तो भी एक जगह तही हूँ वे 
सब । चाहे कितता ही घुल-मिल गई हो वे सब चीजें हैं गिलास मे, मगर कालीमिर्च के थश काली 
मिच्े में ही है, इलायची के वश इलायघी में ही हैं। वे इतने सृक्ष्म हो गये हैं कि जुदे एकदम नही 
मालूम पड़ते, मगर जुदे-जुदे जानने की मशीनें हैं, जीभ से भी चखकर जाना जा सकता । 
कि यह तो कालीमिच है, यह इलायची है, यह वूरा है वहाँ स्वादभेद है ना ? एकतो शर्वत को 
पीकर भी उनमे भेद जाना जा सकता, दूसरे मश्षीतो द्वारा भी इनको अलग-अलग किया जा सकता। 


( एर८ ) 


तो जैसे शबंत में मिल जुल कर भी सव चीजें अलग अलग हैं ऐसे ही अन्य अन्य चीजें भी जान लें कि 
जीव है तो एक देश्ष मे रहने के कारण एक हो जाये इसके लिये रृष्ठास्त दिया सो यह वात नही बनी । 
' शीस्त्रोय दृष्टि से क्रिया को क्षियावानसे अधिन्‍त मानने को आरेका का समाधान-अगर शास्त्रीय 

विधि से पुछुते हो तो शास्त्रीय विधि का अर्थ यह है कि जैसे एक ही जगह पर हवा भी चल रही, 
धूप भी हो रही । अब यह बतलाओ कि एक ही आकाश प्रदेश में धूप भी है, हवा भी है, धूप मे हवा' 
है। हवा मे ही धूप है। तो शबेत की अपेक्षा इनमे अधिक मिक्सचर है, मगर धूप अपने धूप अवयवों 
मे रहती है और वायु अपनी वायु मे रहती है कभी वडी धूप भी पड रही हो, भौर हवा भी चल रही 
हो, कुछ ठड के दिन हो और आप कोई खेस ओढकर बैठ जायें तो आपको हवा न लगेगी धूप लगेगी । 
उसके जानने के उपाय भी हैं। तो ऐसे हो समझ्िये कि क्रिया है क्रियावान के आश्रय में और क्विया- 
वान पदार्थ है अपने भवयवो के आश्रय मे। जेसे घोड़ा चल रहा है तो चलना तो घोडे में है ओर 
घोडा अपने अवयवो मे है, ऐसा आश्रयभूत भी भिन्न मिल गया, इससे भी जाना जाता कि वह एक 
नही है। मु हि 

क्रिया व क्रियावान के भेद अप्रेद को समस्या का स्थाहाद से समाधान-स्याद्वाद का सहारा 
लिये बिना कोई भी तत्त्व सिद्ध नहीं किया जा सकता है। अब यह बतलाओ कि प्राण जीव से भिन्न 
हैं या अभिन्‍त ? अगर कहो कि जीव से भिल्न हैं प्राण तो फिर जीव को कुचलते जाओ, प्राण का क्या 
बिगडेगा ? वह तो न्यारा पडा है, हिसा कुछ नही होने की । भगर कहो कि जीव से प्राण स्यारा नही 
है तो जीव तो अमर है।सो कुचलने से प्राण भी कभी खतम नहोंगे, क्योकि वे एक हो गये । क्या 
उत्तर बनेगा ? तो उत्तर देंगे स्थाद्ादी कि कथड्चित भिल्‍्त हैं कथड्चित अभिन्न हैं। क्रिया क्रिया- 
वान से भिन्‍न है या अभिन्‍्म ? कोई कहता है कि भिन्‍न है तो उसमे भी दोष और कोई कहता है कि 
अभिन्‍म है उसमे भी दोष । स्याह्माद उत्तर देता है कि कथब्वित भेद हैं और कथज्चित अभेद । तो 
यह भी सिद्ध त हो सकेगा कि क्रिया क्रियावान से अत्यन्त अभिल्‍्त होती है। 

क्रम प्राप्त अजीव द्रव्यो के चणन के प्रसग में निध्करिय अजीवकार्ों का प्रकृत सृत्न से कथन-- 
निष्क्रियाणि च, यह सूत्र कहा जा रहा रहा है, धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य और आकाशद्रव्य ये तीन अस्ति- 
कौय तो निष्क्रिय हैं, रच भी हिलते-दुलते नही । आकाश अनन्त है, स्वेव्यापी है उसमे हिलना डु. न 
बोलमे का वया सवाल ? धर्म अधर्म द्रव्य भी लोकाकाश प्रमाण है, लोकाकाश मे स्वेव्यापी हैं, उसकी 
भी जिया कुछ नहीं। तो ये तीव अस्तिकाय निष्क्रिय बढ़ाये गये तो उसका अर्थ यह हुआ कि शप 
बचे दो अस्तिकाय, जीव और पुद्गल। ये क्रियावान पदार्थ हैं। मोक्ष शास्त्र में ७ तत्त्वो का विवेचन 
किया गया है। जैसे कि प्रधम अध्याय में बताया था कि सम्यर्दर्शन, सम्यस्शान, सम्यकचारितर मोक्ष 
मार्ग है। और सम्यस्दर्दन क्या * अ्योजनभूत तत्वों का यथार्थ श्रद्धान सम्यग्दशंत है। ता वह तत्त्व 
क्या है ? कितना है। उत्तर बताया गया था कि जीव, अजीव, आश्रव, बंध, सम्बर, निर्ज॑रा और मोक्ष 
गे ७ तत्त्व हैं। इन ७ तत्त्वो में से जीव का वर्णन चतुर्थ 90:84 हुआ था, यह पंचम अध्याय चल 
रहा है। इसमे अजीव तत्त्व का वर्णन है। अजीव पदार्थ कैसे-ेसे होते हैं यह बात यहा समझायी जा 
रही है। कही ऊल जलूल विषय नही आ रहा कि क्यो यह विषय रख दिया, उसतरा नम्बर है, क्रम 
प्राप्त है, सो इस अजीव पदाथों के बारे मे यह सब कथत चल रहा है। 

जोव व पुदूगलो की सक्रियता व धर्मे अधर्म, आकाश व काल द्रव्य की तिष्करियता-इस पचम 
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ध्याय में अजीव पदार्थों का वर्णन बल रहा है। अजीव पदार्थ हैं १। (१) पुदुगल, (२) धर्म, (३) 
धर्म, (४) आकाश और, (५) काल । अजीवों में से अस्तिकाय हैं ४-परुदगल, धरम, अवर्म और 
॥काश । और जीव हव्य भी अस्तिकाय है। तो यो अस्तिकाय की रृष्टि से ४ द्रव्य है. (१) जीव, 
२) पुदृगल, (३) घमे, (४) अधरम और, (५) आकाश। इनमे जीव और पुद्गल तो क्रियावान है, 
र्म, अधरम, आकाक्ष ये क्रियावान नही हैं। जीव क्रियावान है, इस सम्बन्ध में बहुत चर्चा चली, पर 
न्‍्त में यह बात निष्कर्ष में आयी कि जीव अगर निष्क्रिय होता तो बरीर के अगो में किया का 
हरण न'बन सकता था | तो जीव भी सक्रिय है और मुक्त हो जाने पर एक समय का ऊद्धंगमंन 
खभाव से क्रिया करके मोक्ष में पहुँचता है। तो वह है स्वाभाविक गति। मोक्ष में अब क्रिया तो 
ही होती । तो यो समझिये कि क्रियावती शक्ति का शुद्ध परिणमत चल रहा है। पर अन्य गुणों मे 
उरिणमन रूप क्रिया हो रही है। इस तरह से कथव्चित सक्रिय वहाँ भी कह सकते, पुदूगल भी सक्रिय 
है और उसमे क्रिया स्वाभाविक भी होती है और प्रयोग के कारण भी होती है। जैसे एक पुद्गल अणु 
पति करता है, स्वभाव है। ये स्कन्ध ढेला पत्थर ये चलाये चलते है, फ़ेकते से फिकते हैं। तो यह 
प्रायोगिक हुआ । प्रायोगिक कैसा कि जैसे स्पष्ट दिखता है कि इज्जव चल रहा, एक की क्रिया में 
दूसरा नि्ित्त हो रहा, यह सब प्रयोग की क्रिया कहलाती है। 

क्रियावान से क्रिया का कथचित्‌ भेद व कथचित्‌ अभेद-इस क्रिया के बारे में बतलाया कि 
पह क्विया क्रियावान से सवेध। भिन्‍त नही है कि क्रिया कही पडी हो और क्रिया होने वाला अलग हो। 
प्रदि भिन्‍न हो तो क्रिया हो ही नही सकती, क्योकि उनमे तयोग तो होता नहीं। स्मवाय की टेक 
करते है वैशेषिक । तो वह समवाय एक तरह का तादात्म्य है. अभेद है। कथनमात्र का भेद है। तो 
सर्वथा अभेद भी नहीं बतता, वेयोकि एक ही हो जाये तो क्रिया और क्रियावान ये सज्ञा नही हो 
सकती । सर्वथा भेद भी नही है कि क्रिया अलग पडी हो, क्रियावान अलग पड़ा हो । जैसे डडा और 
डडी ये अलग है तो सयोग घन जाने पर एक कहा से हो * 

क्षणिक पदार्थों में क्रिया की असभवता को आरेका- अब एक शका और हो सकती है 
क्षणिकवादियों की ओर से। एक क्षणिकवाद सिद्धान्त है। यह मामता कि प्रत्येक पदार्थ एक समय 
को रहता है और नष्ट हो जाता है। तया ही उत्पल्‍न होता है और उत्न्न होते हो नष्ट हो जाता है | 
यो क्षणिक्रवाद का कहना है कि जब सर्वपदार्थ अनित्य है, एक क्षण को हुये और बाद में मिट गए 
तो उनमे क्रिया कैसे वेनेगी ? क्रिया तो तथ बते जब कुछ समय ठहरे | तो यह चल रहा, परन्‍्तु पदार्थ 
तो ठहरता ही नही, क्षण-क्षण मे नया-नया होता जाता है। जेसे कि जेन सिद्धान्त में मानते ना कि 
क्षणिकवर्ती पर्याय एक क्षण को पर्याय हुई और वह मिट गई तो वह पर्याय में ही पदार्थ है, ऐसा 
क्षणिकवादियों का कथन है और वह क्षण भर को हुई भौरखतम हो गई। फिर क्रिया कैसे बनेगी, 
इसलिये सभी पदार्थ क्वियारहित हैं। सिद्धान्त के अनुसार जो कि सभी पदार्थ क्षणिक हैं, तो जंसे 
कोई एक घोडा दोड रहा है, तो वहाँ यह वात नही है कि कोई एक घोड़ा है और वही दोड रहा है। 
इस प्रदेश मे घोड़ा है, वह दूसरा है। दूसरे प्रदेश मे घोड़ा है वह दूसरा पैदा हुआ, तीसरे अगुल पर 
घोडा आया तो अस्य पैदा हुआ। इस तरह नये-तये घोड़े पद्ा होते रहते हैं गौर लोगो को भ्रम हो 
रहा है कि एक ही घोडा जा रहा है। यह सव शकाकार की तरफ से कह रहे हैं, वह कंसी युक्ति दे 
रहा । उसकी एक युवित और भी देखें जैसे सनीमा के पर्दे पर दौड़ते हुये चलते हुये चित्र नजर बाते 
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मगर वे चित्र जो तजर आये वे क्या फ़िल्म की रील पर दौड रहे? जैसे एक यह हाथ है, इसको 
इधर से उधर करके १०० बार उस हाथ के फोटो लिये गए तो १०० तरह के फोटो नजर आये मगर 
वह फोटो रील में अपती जगह निष्क्रिय हैं। उनका चलाव नहीं है, पर उनको जो लगातार दिखाया 
जाता है तो चलता हुआ नजर आता है। तो चलते हमे जो नजर आता है वह तो भ्रम है कि सच 
है ” वह भ्रम है। एक-एक फोटो मे एक-एक ही फोटो है और अपनी जगह उतनी ही है वहां क्रिया 
रच भी नही है। तो उनका जो चित्रण हुआ सनीमा के पर्दों पर तो वहां पर भी एक-एक ही अक्स 
था रहा है। उनकी क्रिया नही हो रही है मगर जो पाप्त-पास के वे चित्र हैं तो एक सतान लगने 
लगते हैं कि हाँ चलो ऐसे ही जो पदार्थ चल रहे हैं सो हर एक प्रदेश पर तया-नया पदायथे उत्तत्त 
हुआ है और वे निकट-निकट होने से उसमे भ्रम हो गया कि ये चलते हैं। क्षणिकवादी कहते हैं कि 
सभी पदार्थ क्षणिक है। सो निष्क्रिय ही हैं, क्रिया किसी मे नहीं है । 

सर्वथा क्षणिकत्व का निराकरण होने से पदार्थों की सक्रियता का समर्थन--उक्त शत का 
समाधान यह है कि ऐसा किसी को प्रतीति में नही आ रहा कि पदार्थ क्षण-क्षण में नष्ट होता है। 
वही-मही पदार्थ है, उसका परिणाम बदलता है। जसे आप यह एक जीव हैं। बचपन ग्रुजरा, जवानी 
गुजरी, बुढ़ापा आया और उस बीच घण्टे-घण्टे मे हजारो तरह के विचार चले तो ये परिणमर्न तो हुए 
आपके पर ये अलग पदार्थ नही हैं। यदि ये अलग-अलग पदार्थ हो--८ बजे दूसरा जीव, ८ बजकर 
एक मिनट बाद दूसरा जीव, तो उस एक मिनट पहले वाले जीव की बात दूसरे मिन८ मे होने वाले 
जीव को याद क्यो रहती है ? और उससे अपना सिलसिला क्यों जोड़ता है ? जेसे कि दूसरे शरीर मे 
रहने वाले जीव की बात दूसरे में कुछ नहीं है क्योकि वह अलग-अलग हैं। ऐसे ही यहां भी अलग- 
अलग हैं, फिर तो कुछ व्यवहार ही नहीं हो सकता । लेन-देन दृकान, भापसी व्यवहार बोलचाल सब 
ख़तम हो जायेगा । वरतुतः पदार्थ क्षणिक नहीं है। अब सिद्धान्त क्या निकला कि सभी पदार्थ द्रव्य 
हष्ट से नित्य हैं, पर्याय रष्टि से अनित्ट हैं, प्रव्येक पदार्थ द्रव्यपर्यायात्मक है, सर्वथा नित्य भी कुछ 
नही है। कोई सोचे कि स्वधा नित्य मान लें निष्क्रिय बत जाएगा तो ऐसा कोई पदार्थ होता ही तही 
है कि पर्याय शून्य हो । उसका कोई व्यक्त रूप नही होता । तो सभी पदार्थ कथड्चित्‌ सक्रिय हैं और 
कथब्चितू निष्क्रिय हैं, और इस दृष्टि मे परिणमन को क्रिया मानता । 

क्रिया की अपेक्षा सक्रिय निष्करिय द्रव्यों का परिचय-यह प्रकरण चल रहा है एक देश से 
दूसरे देश में पहुँचने वाली क्रियाओं का। क्रिया की अपेक्षा सभी सक्रिय नहीं हैं किन्तु धर्म, अपर्म, 
भाकाश और काल ये चार द्रव्य तो निष्किय हैं और जीव पुदगल ये दो द्वव्य सक्रिय हैं, इस प्रकार 
अजीव पदार्थ में निष्क्रिय भर सक्तियपने का एक निर्णय हुआ। अब सर्वप्रथम सूत्र भें बताया था 
झिसी अध्याय में कि ये अजीवकाय हैं धरम, अधमे, आकाश और पुद्गल अस्तिकाय हैं, उससे यह तो 
जानने मे आ गया कि यह वहुप्रदेशी है जो बहुप्रदेशी होता है उसको अस्तिकाय कहते हैं। तो यह तो 
ज्ञान हो गया पर यह नही मालूम पडा कि किस द्रव्य मे कितने प्रदेश होते हैं । सो अब प्रदेशों की 
इयत्ता याने परिमाण बताने के लिये सूत्र कहते हैं। 

असस्येया: प्रदेशा धर्मोधर्तेंक जीवानाम्‌ ॥५-५॥ 

असर्यात प्रदेश वाले द्रव्यों का निर्देश-धर्मद्रव्य, अधरमंद्रव्य और एक जीव, इसके असृस्यात 

अदेश हति हैं। कैसे जाता कि इसके असख्यात प्रदेश होते हैं? तो धर्म भौर अधर्म द्रव्य का परिमाण 
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देखिये-धर्मद्रव्य और अधमँद्रव्य का आदि अन्त परिमाण है। आकाश की तरह अनन्त नही हो 
सकता, क्योंकि यह लोकाकाश मे ही रहता है, और लोक का परिमाण है। पृथ्वी, ढेला, पत्थर 
आदिक जो कुछ बने हैं, यह ही तो समस्त लोक है, तो इन का अन्त जंरूर है कही। चाहे कितना 
ही बड़ा विस्तार हो, पर लोक का अन्त कही जरूर है। तो धमम द्रव्य लोक काक्ष में है। जहाँ तक 
लोक है वहाँ तक घर्मद्रव्य है, या कहो कि जहाँ तक धर्मद्रव्य है वहाँ तक लोक है, तो धर्मेद्रव्य का भी 
कही अन्त है इसलिये अनन्त प्रदेश तो हो नहीं सकते, पर इतना विशाल है कि उसके प्रदेश गिने नही 
जा सकते, इस कारण सख्यात भी नही है और सकोच विस्तार भी नहीं होता। भैया, मूल गणवायें 
३ होती हैं--(१) सख्यात, (२) असख्यात और, (३) अन्त । धर्म अधर्म द्रव्य के प्रदेश अनन्त तो हैँ 
नही, सख्यात भी नही, तब भसख्यात हैं यहू अपने आप सिद्ध होता है। धर्म द्रव्य के असख्यात प्रदेश 
है। अधर्मद्रव्य के असख्यात प्रदेश हैं । और एक जीव के असख्यात प्रदेश हैं। 
लोक पुरण समुद्घातकी स्थिति से जीव के असस्येय प्रदेशों का स्पष्ठ परिचय - एक जीब 
के ये प्रदेश कैसे समझे गए ” तो यो समझ्षिये कि किसी अवस्था में यदि यह जीव फल जाये तो 
उतना ही फैल पाता है जितना कि धर्म द्रव्य का परिमाण है, लोकाकाश का परिमाण | इतना फैलता 
कब है ? केवली समुद्घात अवस्था मे। जब किसी मुनिराज के चार घातिया कर्म का क्षय हो जाता 
है तो वह सपोग केवली अरहत कहलाता है। उत्तके अभी चार अधातिया कर्म बाकी हैं--(१) 
वेदवीय, (२' आयु, (३ नाम और, (४) गोत्र | सो भायु तो बहुत थोडी होती है उन तोन कर्मों के 
भुहाबले मे और शेष तीन कर्म लाखो करोड़ो वर्षों के या उससे भी अधिक के होते हैं। तो यहां एक 
समस्या यह आती है कि आयु तो है मानों थोडी, मान लो चार मिन्तट की रह गई और तीन कर्म 
हैं लाखो करोड़ो वर्ष के तो आयु का क्षय होने पर फिर यह शरीर तो रहेगा नही, तो त्तीन का क्या 
हाल होगा ? तीन कमे तो भत्ता में हैं। तो बात यह है कि जिस समय आयु कर्म अन्‍्तमुं हुते रह जाता 
है उस समय में समोग केवलो भगवान के समुद्घात होता है अर्थात्‌ वे जीव प्रदेश शरीर से बाहर फैलते 
हैं और पहले तो वे दण्डाकार फंलते हैं। पद्मासन में विराजें हो भरहत भगवान तो उस आकार फंलते 
है। पड़गासन से विराजे हो उस ढग से फैलते हैं, तिगुते आकार फैनते है, मंगर लोक है १४ राज तो 
वह सीक से भो पतला जैसा समझ लीजिए हो गया। डडे के आकार हो गया फिर अगल बगल 
फैलता है फिर कपाट (किवाड) के आकार हो गये प्रदेश। फिर आगे पीछे फंजते हैं, प्रतर हो गया 
फिर बाकी जो बातवलय बचा है उसमे फैलते है, उस समय सारे लोक में जीव के.प्रदेश फैन चकते 
है। उप्के बाद घटते भी उस ही क्रम से हैं, फिर शरोर प्रमाण रह जाते हैं। इस क्रिया में बाकी के 
जो तीन अधघातिया फर्म है वे आयू कर्म के करीब बराबर हो जाते हैं। जो कुछ अन्तर रहता है तो 
बाद में अपने आप नष्ट हो जाता है। तो चारो कर्म एक बरावर के हो गए । तो एक साथ क्षय हुआ 
और मोक्ष उनका हुआ | तो यहाँ यह बात जानना कि जिस समय लोक पूरण समुद्घात हुआ उस 
समय लोकाकाश के एक-एक प्रदेश पर जीव का एक-एक प्रदेश हो गया, और जीव के मध्य के जो 
८ प्रदेश हैं वे मेर पवेत के नीचे बीचोबीच मध्य में जो ८ प्रदेश हैं वहा है और शेष सर्वत्न एक एक 
प्रदेश पर प्रदेश-प्रदेश ठह?.कर ऊध्वेलोक मध्यलोक अधोलोक में समग्र लोकाकाश् को व्याप लेते 
हैं। तो जीव धर्मद्रव्य के प्रदेश बराबर हो गये लोक पुरण अवस्था मे, उससे जाना गया कि येजीव 
के भी असख्यात प्रदेश होते है। अब जीव के प्रदेश तो सकोच में आा जाते कि यह देह बराबर हो 
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गया मगर धर्म द्रव्य के प्रदेश सकोच में नहीं आते | वे नित्य अवस्थित हैं । जे हैं वैसे ही हैं। तो 
इस प्रकार धर्म द्रत्य, अधर्म द्रव्य और एक जीव इनके असस्यात प्रदेश होते हैं। 

असस्यात को असंस्यात रुप मे हो जानने में सर्वक्षता-यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि जब 
इसके प्रदेश गिनने में ही नही आते तो फ़िर उन प्रदेशों की कोई जानकारी ही नहीं रहती। कितने हैं 
प्रदेश ! उनकी कुछ गणना ही नहीं है तब फ़िर उनको कोई जान ही नहीं सकता । तो कोई फिर 
सर्वज्ञ नही रहा । कहते हैं जो संबको जाने सो सर्वत् । जीवके सब प्रदेशोकों कहाँ जाना ? वे गिनती 
में ही नही भाते । तो इस तरह तो असर्वज्ञता था जायेगी। उत्तर मे कहते हैं कि यह शका करना 
ठीक नहीं, कारण यह है कि जानने मे आया, मगर वह असस्यात, असस्यात रूप से जानने मे आया, 
ये गिने नहीं जा सकते । इतने है इस रूप से जानने मे आये तो जान लिया ता सबको । और ठीक 
ही जाना । असख्यात की असखरुयात रूप से जानना यथा जानना है। अनन्त को अनन्त रूप से 
जानना यथाय॑ ज्ञान है ।.यदि असस्यात को ग्रिनतीः रूप मे जाना जाता तो झूठा ज्ञान है। और जो 
जैसा अवस्थित है उसको उस तरह से जानना यह है सम्यस््ञान। तो इस प्रकार सिद्ध हुआ कि धर्म 
द्रव्य के असस्यात प्रदेश, अधर्मद्रव्य के असख्यात प्रदेश और एक जीव के असस्यात प्रदेश होते हैं। ... 

' प्रदेश का प्रदेशत--प्रदेश का अर्थ क्या है ?-प्रविष्यन्ते प्रतिपाचन्ते इति प्रदेश जो प्रतिपादित 

हो, जो समझाया जाये वह प्रदेश है, यह कैसे प्रतिपादित किया गया ” एक परमाणु जितनी जगहको परे 
उसे कहते हैं एक प्रदेश । परमाणु नाम है अविभागी पुदुगल द्रव्य का। जो कुछ ये दिखते हैं ये सब 
स्कन्ध है, इनमे अनन्त परमाणु हैं। असस्यात, सख्यात या दो चार परमाणु का कोई एकन्ध बना हो 
तो वह आँखों से दिखने मे न आयेगा। अर्थात्‌ जब अनन्तानन्त परमाणु हैं तब छूय होते है। फिर भी 
वे सब एक एक ही तो हैं। वे बिखर जायें और बिजरते बिखरते उनमे एक परमाणु रह जाये तो वह 
एक प्रदेश है। परमाणु परमाणु एक प्रदेशी । अब ऐसा ध्यान मे लीजिए कि सुई की नोक से जितना 
गड़ढा हो सकता है कागज में या पृथ्वी पर उतनी जगह में अवगिनते अदेश् होते हैं माकाश के । इतनी 
जगह भें पडा हुआ कोई स्क ध है तो वह भी अनगिनते परमाणुओ का स्कन्ध है अनन्त का भी हो 
सकता है एक परमाणु कितना होता है ” आज के विज्ञान में अगु बम, परमाणु बम कहते तो है 
मगर वह अणु नही है वह परमाणु नहीं है। अणु का कभी प्रयोग नहीं #िया जा सकता । वह तो 
अपने आप जो कुछ हो सो हो | ये अणु बम परमाणु बम, यह भी अनन्त परमाणुओ का रकच्ध है । 
मगर शरत्न विद्या मे कम से कम जो कुछ स्कन्‍्ध॒ उनमे तेयार हो उसका ताम परमाणु रखा। यही 
उनकी इरष्टि मे छोटा है । 

प्रदेश लक्षण के आधार पर असस्येय प्रदेश वाले पदार्थों का मिरूपण--एक परमाणु जितनी 
जगह को पैरे उसे कहत हैं एक प्रदेश। एक परमाणु दो प्रदेशों को नहीं बेर प्क्ता। हाँ एक प्रदेश 
में कई परमाणु रह सकत हैं।वह तो एक अवगाहना की बात है, किन्तु एक परमाणु दो प्रदेशों को 
नहीं पैर पाता । तो एक गरंगाए द्वारा जिनने प्रदेश घिरे उमका नाम है अदेश । तो ऐसे ऐसे अस॒ब्यात 
प्रदेश है धर्म द्रव्य मे । और ठोक उनने हो अधर्मा द्रव्य में प्रदेश हैं ओर ठोक उतने हो एक जीव मे 
प्रदेश हैं। घाहे चीटी के शरीर का जीव हो, चाहे हाथी के शरीर का जीव हो, प्रदेश सत्के वरावर हैं, 
असख्यात हैं यह छोटे बड़े का जो अन्तर लग रहा है यह सकोच और विस्तार के कारण है। तो इन 
तीन मैं जिसके असस्यात प्रदेश बताये गये, धर्म द्रव्य और अपर्म द्रव्य तो विष्किय हैं और लोकाकाश 
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बराबर व्यापकर अवस्थित हैं, किन्तु जीव उतने प्रदेश वाला है जितने - कि धर्म द्रव्य में प्रदेश हैं, फिर 
भा उसके सकोच विस्तार का स्वभाव है। यह स्वभाव भी अन्य द्रव्य से व मिलेगा। परमाणु का भी 
सकोच विस्तार नही है, वहा तो बध है, मिलना-जुलना है, विछुडना है। अलग-अलग हो जाते हैं। 
घम द्रव्य मे भी सकोच विस्तार नही, अधम भे भी नहीं भाकाश में भी नहीं और कालब्रव्य में भी 


नही । न्‍ । ४ हे 
जीव पदार्थ में हो कर्मोपाधिवश सकोच विस्तार--जीव एक ही ऐसा पदार्थ है कि जिसके 
प्रदेश का परमाणु सकुचित भी हो जाये और विस्तार भी हो जाये तो इस सकोच और विस्तार का 
कारण क्या हैं ? कर्मोदय । पुदूगल कर्म के उदय का निमित्त पाकर जैसी शरीर रचना हुई है उसमे 
फल गया, अथवा सिकूड गया । तो जीव के प्रदेशों का सिकुडना या फैलता यह कर्मोदिय का विमित्त 
पाकर होता है और यही कारण है कि जो जिस शरीर से मुक्त होता हैः वह उसी शरीर प्रमाण रहता 
है मोक्ष मे । कुछ लोग पूछते हैं कि वे सिद्ध वटबीजप्रमाण या सर्वेव्यापकयों क्यों नही रहते हैं। तो 
कोई जवाब देवे कि उससे घटकर रहे या बढ़कर ” घठ जाये इसका कारण क्‍या ? बढ़ ज!ये इसका 
कारण क्या ? घटने-बढने का कारण तो कर्मोदय था। अब कर्मक्षय हो गया तो न घट सकता और 
ते बढ़ सकता । जिस प्रमाण में था, मुक्त हुआ, मोक्ष होने पर वही प्रमाण रहता है। इस प्रकार इस 
अस्तिकाय के प्रमाण मे प्रदेश बताये हैं--धर्म, अधर्म और एक जीव के असस्य|त । और वह असस्यात 
भी ते जघन्य असस्यात न उत्कृष्ट असख्यात, किन्तु मध्यम असख्यात। असख्यात, भी असस्यात तरह 
का होता है, उसमे जघन्य असख्यात भी नहीं हैं; उत्कृष्ट मसस्यात भी तहीं है किन्तु मध्य का 
अस॒स्यात और वह भो एक नियत। उसकी गणना नही है इस कारण स्पष्ट ध्याव में नही आता 
मगर युक्त से, आगम से यह भले प्रकार सिद्ध है कि इसमें असस्यात प्रदेश होते हैं। 
एक् द्रव्य मे प्रदेशपरिमाण निरूपण की संगतता से आशक्रा-पण्चम अध्याय के प्रथम पत्र 
में अजीव अस्तिकायों के नाम लिये और उसके बाद जीव अस्तिकाय को भी बताया था। तो अस्तिकाय 
शब्द से इतना तो बोध हुआ कि ये द्रव्य बहुप्रदेशी हैं, धर्मंद्रव्य, अधर्मद्रत्य, आक्राशद्रव्य, पुदगल भी 
भी लिया गया है, स्कन्ध के नाते से और जीवद्रव्य, ये सब बहुप्रदेशी है। अब यहाँ प्रंत्येक द्रव्य के 
प्रदेशों की गणता बता रहे हैं। इस सूत्र मे बताया गया है कि धर्मद्रत्य, अधर्मद्रव्य और एक जीवद्रव्य 
भसख्यात प्रदेशों होते हैं। यहाँ एक शका यह हो सकती है कि पर्मद्रत्य ओर अधर्मंद्रव्य तो एक द्रव्य 
है और एक जीव भी एक द्रव्य है। ती एक द्रव्य मे प्रदेश की कव्पना करना उपचार सा मालम होता 
है। जैसे बडी चीज हो, चौकी है तो कह सकते हैं कि इसमे अनन्त प्रदेश हैं, अनन्त परमाण हे । इसके 
अनन्त हिस्से हैं मगर एक द्रव्य के बारे में हिस्सा बताना, प्रदेश बताना, अवयव बताना यह कंसे 
ठीक हो सकता है। भौर उपचार की जो बात है वह मिथ्यावचन है और मिथ्यावचन का तत्त्वपरीक्षा 
में कोई अधिकार नही। लोकव्यवहार मे तो उपचार चलेगा, किन्तु जहा तत्त्व परीक्षण हो रहा वहां 
उपचार से कोई प्रयोजन नही । झूठ थात को क्या चर्चा बढाना? पानी से तो प्यास बुझेगी, भृग- 
तृष्णा से नही इसलिये एक द्रव्य में असस्यात प्रदेश बताना यह उपचार से कही हुई वात है, वास्तव 
में नही है। जो एक द्रव्य है सो एक है, उसमे अवयव की क्या कल्पना ? 
एक द्रच्य से मुख्य क्षेत्र विधाग प्रतिपाद्य होने से प्रदेश परिणाम निरूपण की सगतता का 
समाधान--उत्त शका का उत्तर देते हैं। कल्पता नहीं, उपचार नही किस्तु मु्य क्षेत्र का विभाग है। 
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एक धर्मद्रव्य है जो असस्यातप्रदेशी कहा गया है। तो धर्मद्रव्य का निज का है । सो तो युक्त ही हैं। 
हाँ दोनो कहो, अन्य कहो | तो धर्मद्रव्य के वर्णव में जब यह कहा जाए कि धर्मद्रव्य के द्वारा अवगा- 
हित जो आकाश प्रदेश है तो वह प्रदेश अन्य है, पर धर्मद्रव्य के रखय के क्षेत्र भें जो असस्यात प्रदेश 
बताये हैं वे तो द्रव्य के ही मुख्य हैं। ऐसे ही अधर्मद्रव्य के और एक जीव द्रव्य के उसके जो प्रदेश वह 
गए है वे मुख्य हैं । निजका द्रव्य, निजका क्षेत्र, तिजका काल और निजका भाव वह तो निज द्रव्य को 
ही है। तो निज केवल द्रव्य का जो क्षेत्र है उस ही को असंख्यात रूप से बताया । 

मुख्य क्षेत्र विभाग होने से एक द्रव्य की निरवयवता को अनुपपत्ति की शका व समाधान-- 
भव इसी से सम्बन्धित एक शका और हो सकती है कि यदि धर्मद्रव्य में असस्यातत प्रदेश माद लिया, 
अधर्म मे एक जीव में असस्यात प्रदेश मात लिया तब तो यह निरवयव ने होगा याने इसके अवयव 
बन गए । जसे शरीर के अवयव है, पेर हैं, हाथ हैं, पेट है, सिर है तो इसके वाद क्षेत्र मे है ना यह 
दरीर। इतना ही बडा परिमाण णब धर्म, अधर्म और एक जीव का है तो वह अवयव रहित नहीं 
कहलाया । निरवयव वही बनेगा। उनमे भी अवयव वन गये। जैसे कुर्सी टेवुल मे अवयव हुए 
क्योकि अब तो प्रदेश को मुस्य विभाग मान लिया कि उसके विभाग हैं। वह मुख्य मान लिया गया। 
तो फिर अब यह ही बन जाएगा। इस भका का उत्तर यह है कि एक द्रव्य में मुख्य विभाग तो माना 
है, पर द्रव्यशप्ट से नही माना, क्षेत्र रष्टि से है वह बात । अवयव नाना तो तब कहलाते जब कि द्रत्य 
सृष्टि से यह नानापन होता । जैसे चौकी मे द्रव्य ताता हैं, अनन्त परमाणु हैं तो उनके अवग्रव बन 
जायेंगे। यह निचला अवयव है, यह चौडाई में है, यह्‌ णया में है। थो भवयच वर जायेंगे, मगर जो 
एक ही द्रव्य है उस एक का अवयव कुछ नही हो सकता । भले ही क्षेत्र से अस॒स्यात प्रदेश हैं मगर 
बह एक है। देखिये जो अवयदी हो, जिसमे बहुत अवयव होते तो वहाँ यह बात बना करती है कि 
एक बवयव में कुछ घटना घटी तो अन्ये अवयव में नही घटती | चौकी को एक हिस्सा जला तो 
वाकी हिस्सा नही जल रहा। वुश्चा दीजिए उतनी जल चुकी, बाकों चौकी सही है, क्योकि यह चौको 
अनेक द्रव्य है। एक द्रव्य मे ही यह्‌ बात नहीं घटी । भव जँसे एक जीव है तो उसमे यह मे बन पाएगा 
कि पैर के प्रदेशों मे तो! मौज माना जा रहा और हाथ के प्रदेश कष्ट मान रहे। कष्ट होगा तो 
समग्र भाव मे होगा क्योकि वह एक है, मौज होगा;तो समग्र जीव में होगा। भ्रम द्रव्य मे भी जो 
अगुरलपुत्वगुण की पड़गुण हाति वृद्धि से जो एक परिणमन होता है वह एक ही समग्र में है, किन्तु 
घट पद आदिक पदार्थों मे ऐसी बात नहीं बनती । इससे सिद्ध है. कि स्कत्ध तो अवयव वाला है, पर 
धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य एक जीव आकाश भी प्रत्येक एक-एक द्रव्य तिरवयव है । हे 

सुत्रगत एक छत्द की सार्थक्ता-यह सूत्र चल रहा धर्म, अधर्म और एक जीव के प्रदेश 
परिमाण का। तो इस सूत्र मे एक जीव शब्द दिया । उसका तात्पर्य यह है कि एक जीव के हैं 
असख्यात प्रदेश । जीव तो अनन्तानन्त हैं ।उनके प्रदेश तो मिलने-जुलने से अनन्तावत्त बनेगेफिर | 
फिर मिलने जुलने का क्या'सवाल ? प्रत्येक जीव का सत्त्त अलग अलग है, और उनमे से एक जीव 
के असंस्यात अदेश हैं। इसी कारण इस सूत्र में एक जीव शक्ष दिया है। जंसे धर्म द्रव्य एक है, दो 
या अनेक हैं हो नही तो वहाँ एक आब्द देने की जरूरत तही पडती । अधम द्रव्य भी एक है, अनेक नहीं 
है, इस कारण अधम्म के।साथ ही एक शब्द बोलने की आवश्यकता, नही हुई । किन्तु जीव हैं अनत्ता- 
वन्त | परन्तु एक एक जीव'में यह असख्यात प्रदेशी/है, यह। बताने के लिए इस,जीव के-एक शब्द 
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दिया है। जीव कितने होते हैं? देखिवे-भनुष्यो की सस्या चारो गतियों में सबसे कम है। और 
मनुष्यों सें असंख्यात गुमे नरक गति के जीव है और वारकियों से असख्यातगुने देवगति के जीव हैं। 
देवगति के जीवो से असृख्यातगुते तरस जीव हैं। जितने अभी बताये ये तो आा ही गए और दो इन्द्रिय, 
तीन इच्धिय, चार इस्द्रिय और पण्चेस्धिय तियेज्व ये भी मिल गये तो ये सभी तस्त जीव कहलाते 
है, और इन बरस जीवों से असंख्यातगुने निमोद को छोडकर बाकी के सब स्थावर जीव हैं। पृथ्वीकाय 
जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय और प्रत्येक वनस्पतिकाय और जितने जीव अभी बताये है स्थावर 
तक के उत सबसे अनन्त गुने सिद्ध भगवात है, और सिद्ध भगवान से अनस्त गुंने निगोदिया जीव हैं। 
भब जीवो की सझ्या जाने लो इन अनन्तानस्त जीवो में से एक एक प्रत्येक जीव के असख्यात प्रदेश 
होते हैं। 

सूत्र मे असस्येयाः प्रदेशा इन दो पदों को समास न करके अलग अलग प्रयुक्त करने का 
प्रयोजन-सूत्र मे तीन पद दिये हैं, असंस्येयाः प्रदेश, घर्माधमेंक जीवाना, यह जो प्रम्पन्ध विवक्षा 
की है, इसके प्रदेश असख्यात् हैं। तो प्रदेश तो पदार्थ से जुदे नही हैं, मगर कंथड्चित्‌ भेद पू्वेक कहे 
बिता समझ ही ने आयेगी और उसी के वास्ते यहाँ सम्बन्ध का निर्देश किया है। इसके प्रदेश होते हैं 
समझने के लिये । एक जी सम्पूर्ण द्रव्य है वह तो द्रव्य है भौर एक क्षेत्र की ्ष्टि से परमाणु मे देखें 
तो बहाँ यह प्रदेश है। तो कप्चित्‌ प्रदेश के भेद का परिचय वन रहा है अन्यथा समझाने का व्यव- 
हार भी खतम हो जायेगां। इसी तरह यहाँ सम्बन्ध का निर्देश किया, अन्यथा सूत्र यो बना सकते थे- 
असस्येयप्रदेशा धर्माधर्मेक जीवानों या अध्॑स्येयप्रदेशा: घर्मावरमकजीवा: एक दों अक्षर कम हो गये। 
और सूत्त मे जितने अक्षर कम हो उतना ही महत्त्व माना जाता है। पर ऐसा क्यो न किया गया ? 
सम्बन्ध बुद्धि की और असस्येय प्रदेश इनको भिल्ल-भिन्‍न पदों मे रखा, इसका एक कारण यह भी है 
कि यदि इस सूत्र में असस्येया: प्रदेशा,, यो अलग-अलग न बोलते तो आगे जितने सूत्र बताये जाते प्रदेश 
बताने के लिये सप्मी सूत्रों मे प्रदेश शब्द देता पडता । असस्यात प्रदेशी तो ये हैं तो अनन्त प्रदेशी आकाश 
है और सख्यात असरुयात, अनन्तप्रदेशी पुद्गल हैं, यों बोलना पडता, तो यहाँ ही एक शब्द की ही तो बात 
है। इतना लाघव न किया तो उसका लाभ यह 'हुआ कि आगे जितने सूत्र कहे जायेंगे सबमे लाघव 
बन जायेगा। लाघव कहते हैं छोटे सूत्र को, सब छोटे पूत्र बन जायेगे । इसलिये यहाँ कर्म घारय 
समास ने करके भिन्‍्त-भिन्‍न पदों में यह वात रखी गई | 

बालक को उपचार से सिह बताने की तरह निरवयव एक द्रह्य को उपचार से ही बहुप्रदेशी 
पहें जाने की आरेकौ-अब पुत्र" एक शका बनती है कि जब इतना वर्णन चल रहा है जीव के बारे 
में और इसका प्रमाण जाता जा। रहा है तिस पर भी आपने बताया कि यह निरवयव है-यहू एक- 
एक द्रव्य, इसमें विभाग नही है, टुकड़े नहीं है। आधा पाना वीचा-ऊँचा ये कोई विभाग नही है । 
निरवयव है, तब तो प्रदेश कल्पना बिल्कुल उपचार की है, वास्तविक नहीं है। समझाने के लिये 
प्रदेश की कल्पना है कि लोग समझ्न जाए कि यह एक द्रव्य इतना बडा है। वास्तव मे-प्रदेश तो पर- 
माषु मे हैं। स्कस्धो में खूब समझ में आ रहा। बाकी जो सबसे बहुत प्रदेश बताये जाते-हैं वहू तो 
एक उपचार को बात है, अच्दाज की बात है। कैसे कि वास्तव मे द्रव्य है पुद्गल और पुदगल की 
त्तरह समझा गया इसको तो यह उपचार है। जैसे किसी बच्चे को कहते हैं कि यह तो सिह है तो यह 
बात-सचमुच है या उपचार की बात है ” अगर सचमुच है तो बस घर खतम हो जाएगा । फिर तो 
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कोई न बचेगा। वह बच्चा सबको खा जाएगा। और उपचार की बात है तो यही अपनी बात आयी 
कि वास्तव में शिह तो कुछ और है और उसकी तरह इस बच्चे को वता रहे, तो ऐसे ही यहाँ यह्‌ 
बात नजर आती है कि प्रदेश तो वास्तव में पुदगल में ही होते हैं, मगर उसकी तरह इसे समझाया 
जाता के । जैसी शूरवीरता, करता, तेज सिह मे है वैसे ही लक्षण उस बच्चे मे नजर से आाये तो जैसे 
वहा पिह का उपचार कर दिया ऐसा ही उपचार इस एक द्रव्प के प्रदेश भेद मानने मे है! 


उक्त शका के समाधान में सोपपदता होने से धर्म अधर्म भाकाश प्रुदृगल जीव सम में स्वतस्त 
मुख्य प्रदेशो का औचित्य-उत्तत शका का यह उत्तर है कि एक द्रव्य के प्रदेश के लिये पिह बालक 
का दुृष्टान्त उचित नही बैठता, क्योकि वहाँ तो यह वात है कि दो को एक विशेष्य विशेषण की तरह 
रखा जा रहा है। वालक सिंह है इस एक जीव के प्रदेशो का पुदू्गल के साथ एक समान रूप से 
वर्णन नही है, किन्तु वहा पर स्वतन्त्र स्वतन्त्त वात है। पुदगल के इतने प्रदेश हैं, धर्मद्रव्य के इतने 
हैं। सबमे स्वतन्त्र-स्वतन्त्र बात कही गई, यह तो उपपद सहित है जैसे घट के प्रदेश ऐसे ही धर्मद्रव्य 
के प्रदेश | बालक सिह इस तरह पृदगल धर्म यह कुछ उपचार नहीं बन गया, सबमे स्वाधीन प्रदेश 
है। प्रत्येक पदार्थ अपने आपके क्षेत्र मे है, अपने आपके भाव मे है, किसी अन्य के क्षेत्र मे नही है और 
इस राष्टि से यह भी वास्तविक बात नहीं है कि हम आप सब आकाक्ष मे रह रहे। हम आकाश मे 
रहते हैं यह वात तो तब कही जायेगी कि पहले तो हम आकाश से अलग घरे हो, और फिर उठाकर 
आकाश में घरे गये हो, तव यह कहता ठीक था कि हम आकाश्ष मे हैं। भले ही हम छोटे हैं और 
आकाश बडा है, फिर भी आकाश आकाश मे है, हम हम मे हैं। सभी एक जगह रह रहे है वह बात 
है मगर आधार आधेय तो तब समझा जाता है कि जब पहले आधार से अलग हो, फिर आधार मे 
रखे हो । जैसे बोरे मे घने भर दिये, ये चने बोरे में हैं यह बात ठीक है। चने पहले बोरे से अलग 
रखे, फिर उन्हे बोरे में रख दिया, पर ऐप हम आप लोगों के लिए किसी भी द्रव्य के लिए नही है 
कि वह द्रव्य पहले आकाश में न था फिर किस तरह यह आकाश में आ गया ? अनादि से समस्त 
द्रव्य हैं, अपने-अपने स्वरूप में हैं, अपने-अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव में है, इसलिये एक को दूसरे का 
आधार नही बताया जा सकता । है 

अत्यत्त परोक्ष होने से धर्म उध्य भाधि अमूते हत्यो मे प्रदेशों का सव्यवहार प्रत्यक्ष न होते 
पर भी प्रदेशों की मुस्यता-यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि जैसे घट की बात बिल्कुल स्पष्ट है, चौकी 
की बात बिल्कुल साफ है कि इस चौकी में इतने अवयव हैं, इतने अश्ञ हैं, ऐसे धर्म या अधमे, या 
एक जीव में तो विदित नही होता । तो स्वत कोई अवधारण नहीं हो रहा । कोई यहाँ स्पष्ट बात 
नहीं चल रही । कैसे मानें कि घर्मादिक में प्रदेश होते हैं सो खुद ही को प्रकट होगा। अभी यहाँ यह 
बताते कि जितना आकाश का हिस्सा एक परमाणु रोके उतने को प्रदेश कहते हैं, और ऐसे-ऐसे प्रदेश 
धर्म मे असख्यात हैं तो यह तो दूसरे के द्वारा कथन बना । अगर इसमे खुद प्रदेश होते तो अपने आप 
ही कथन बनना चाहिये था। इस कारण से उतने प्रदेश मुख्य तहीं कहे जा सकते। उत्तर यह है 
इनका कि भाई धर्मादिक्क द्रव्य अमृत्त हैं, ये आँखों से देखे नही जा रकते, इसलिये परोक्ष हैं, तो इनको 
कैसे कहा जाए, कैसे निरखा जाए ? घट आदिक तो प्रत्यक्ष हो रहे । चौकी टेवुल बगेरह साफ दिख 
रहे है, इसमे तो प्रदेश बताये जा सकते हैं, पर धर्मादिक तो सब अत्यन्तः परोक्ष हैं। सो उनमे प्रदेश 


( १३७ ) 


मुख्य होने पर भी अपने आप में कही इन्द्रिय भादिक के द्वारा निश्चय नहीं कराया जा सकता | उन्हें 
तो युक्ति से समझता होगा। 
आमम प्रामाण्य से (क द्रव्य के बहुप्रदेशित्व का अवगम - भागम से भी धर्मादिक द्वव्यों का 
बहुप्रदेशित्व जानना होगा । अरहृत्त भगवान के आगम की प्रमाणता से यह ही बात सिद्ध होती है। 
भगवान कौन ? जो समस्त पदार्थों को स्पष्ट जाते ऐसे ज्ञान का अतिशय्य जहाँ प्रकट हो उसे कहते 
हैं सर्वज्ञ। उनके द्वारा कहा गया आगम जिसको गणधरों ने सुनकर उसकी द्वादशाज़ रचना वो और 
उनके शिष्य उनकी बुद्धि के प्रसार से परम्परा से आज आगम पाया जा रहा है। उसमे उपदेश किया। 
धर्मादिक के क्षेत्र बताता मुख्य हो है, ऐसा जामना चाहिये । दूसरी बात एक जीव के बारे में स्थित 
प्रदेश और अवस्थित प्रदेश का आगम में वर्णन है। जीव असख्यात प्रदेशी है। जेसे आज इस शरीर 
मे है, तो इस शरीर प्रमाण जीव है। तो इतना विस्तार तो बता, मगर एक-एक प्रदेश करके विस्तार 
देखा जाये तो असस्यात प्रदेश हैँ । और जब यह लोक भर मे फैलता तब भी असस्यात्त है। आकाश 
प्रदेश की अपेक्षा से तो ये अनेक प्रकार के असख्यात बन गये, जो जीब के द्वारा क्षेत्र प्रदेश रोके गये 
और स्वक्षेत्र की रृष्टि से सभी जीवो मे एक समान नियत असख्यात प्रदेश होते हैं। सकोच विस्तार 
के कारण छोटे बडे का प्रमाण नजर आता है। 
स्थित और अस्थित आत्म प्रदेशों के निरूपण से एक जीव के बहुप्रदेशित्व की सिद्धि-आत्म- 
प्रदेशो को बताया गया है स्थित और अस्थित । जीव के मध्य के ८ प्रदेश इनमे योग नही होता, ये 
चचल नहीं होते, यहाँ परिरपद नही होता, ये सवंदा स्थित रहते हैँ। और इसके अतिरिक्त भगवान 
अयोग केवली १४वें गुणस्थान में तो उनके सारे प्रदेश सिद्ध होते हैं और पघिद्ध भगवान के सब प्रदेश 
स्थित है, वहाँ हलन-डुलन नही, परिस्पद नहीं। यहाँ हम आप सारी जीवो के प्रदेशों उन ८ प्रदेशो 
के अतिरिक्त बाकी प्रदेश चचल हैं, उनमे परिस्पद है, व्यायाम किया किसी ने तो प्रदेश का बहुत 
प्रिस्पद है। दु ख सताप आया तो बडा परिस्पद, पर उन ८ प्रदेशों को छोड़कर शोष प्रदेशों में यहु 
परिस्पद है और वह अवस्थित है। तो शेष अन्य प्राणियों के कभी स्थित है कभी अस्थित । तो ऐसा 
जो विशेष रूप से निरूपण है उससे ही सिद्ध हुआ कि जीव में असस्यात प्रदेश मुख्य ही है। इस तरह 
हाँ यह बतलाया गया कि धर्म द्रव्य में असस्यात प्रदेश, अधर्मद्रव्य मे असस्यात और जीव द्रव्य मे 
असख्यात प्रदेश हैं। दुनिया में क्या-क्या है, उनकी विशेष विवरण के साथ जब जानकारी होती है 
तो स्वपर का भेद विज्ञान बडा छह होता है कि यह तो सब पर है और यह मैं स्वय ज्ञानस्वरुप स्व 
हूँ। स्वपर भेद विजन से ही आत्मकल्याण होता है। इस पचम अध्याय के प्रथम मूत्र मे धर्म, अधर्म 
आकाश और पुदुगल ये चार पदार्थ बताये गये थे--इसके भागे जीव को भी अस्तिकाय कहा है। न 
५ अस्तिकायों मे किसके कितने प्रदेश हैं यह प्रकरण चल रहा है। तो घ॒मम, अधर्म एक जीवद्धप्य 
इनके प्रदेश कितने हैं वह वर्णन हो चका | अब आकाश द्रव्य के कितने प्रदेश्न हैं, यह वर्णन करते हैं। 
आकाशस्पानस्ता: ॥६-४॥ 
आकाश के प्रदेशों का परिमाण - आकाश द्रव्य के अनन्त प्रदेश होते हैं। सृत्र मे दो पद है- 
आकाशस्य भर अतन्ता जिसका अर्थ है कि आकाश्ष के अनस्त है। अब क्या अतन्त हैं * तो यहां 
प्रदेश शब्द लेना । इससे पहले जो सूत्र था उसमे प्रदेशा आया है और वहाँ से अनुव्ृत्ति ली गई है। 
अनुवृत्ति लेने का लोक मे भी कायदा है और थास्त्रो मे भी कायदा है। जेसे कहा कि शिखर $ 


( ररेंष ) 


अमुकनन्द, अमुकलाल जायेंगे और मैं भी, बस इतना बोला तो अर्थ निकल आया कि मैं भी जाऊगा। 
तो जो पहने शब्द बोले जाते हैं उस वावय से जिन जिन शब्दों को आवश्यकता है अनुदृत्ति कर ली 
जाती है। तो पहले सूत्र मे प्रदेशा, शब्द भाया था। उस्त प्रदेश शब्द की अनुवृत्ति यहाँ की गई। और 
यहो कारण है कि पूर्व सूत्र मे असस्मेय प्रदेशा ऐसा समास्त तन करके अलग अलग वाब्द-रखे गये हैं। 
जैसे कि उसी पूर्व सूत्र के कथन में यह बात बतायी गई थी । अनन्त का अर्थ क्या है? जिसका अन्त 
नही, अवस्नान नही, समाप्ति नही उसे अनन्त कहते हैं। थाकाश के उतने प्रदेश हैं जो अनन्त हैं । जिस 
जगह यह अगली खडी है उस जगह में असख्यात प्रदेश हैं, अनन्त नही, क्योकि उसका अन्त है। और 
समूचे आकाश के कितने अंदेश हैं ? अनन्त । उसका अन्त नहीं । अनन्त भी अनेक प्रकार के होते हैं, 
ओऔर देखिये आकाश प्रदेश का अन्त नही है, सो अनन्त है। मगर इस अवन्त से भी बडा अनन्त कोई 
है क्या ? तो केवल ज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेद, ये आाकाश्-से भी अधिक अनन्त हैं। अन्त दोनो का 
नही है फिर भी कमी बेशी है। केवल श्ञान मे इतसे अविभाग प्रतिच्छेद हैं कि ऐसे लोकालोक कितने 
ही होते तो भी ज्ञान उन्हें जानता । 

आकाश के प्रदेशों के कथचित्‌ भेद का दिग्दशंभर--आकाश के अतन्त प्रदेश हैं। ऐसा कहने 
में भेद जच रहा है| जैसे कोई कहता कि यह इसका लड़का है, तो इसमें भेद जचा ना ? वह पुरुष 
अलग है, लडका अलग है। भाकाश के अनन्त प्रदेश है। ऐसा कहने मे म्रेद जचा । चह भेद कपज्चितृ 
है, सर्वथा नही है। प्रदेश और प्रदेशी इन दो बातो को समझने के लिये भेद डाला है । प्रदेशी तो 
है आकाश और प्रदेश हैं उसके अनन्त । समग्र आकाश पर द्॑ष्टि देने से जो शेय बना और बाक़ाश के 
इन अध्रख्यात प्रदेशों पर इष्टि देने से जो ज्ञेय बना उसमे अन्तर है या नहीं ” अन्तर है। यह हिस्सा- 
हिस्सा है, वह पूरा है, पर सर्वधा भेद यो नहीं है कि अनन्त प्रदेश होने पर भी आकाश एक हो द्रव्य 
है। उपके हिस्से नही हैं, टुकडे नही हैं। भाग जच रहे हैं फिर भी आकाश के टुकड़े नहीं हैं। तत्त्व 
ऐसा ही है और भले प्रकार समझने से ज्ञात भी होगा कि बात सही यही है। आकाश एक है, उप्के 
अनन्त प्रदेश हैं, फिर भी हिस्से तही हैं। तो आाकाग के अन्त प्रदेश हैं, ऐसा कहने मे भेद का निर्देश 
हुआ सो जमे आकाश के प्रदेश सर्वया मिलन नहीं हैं ऐसे हो आकाश और प्रदेश सर्वथा अभित्त भी 
नही है। यह भी एक अनोखा तत्त्व देखिये -अगर भाकाश और उसके प्रदेश अभिन्न हो जायें, एंक 
ही चीज सर्वथा हो जाए तो इसका अर्थ यह हुआ कि प्रदेश और प्रदेशी दोनो एक कहलायें। चाहे तो 
प्रदेश कहो, चाह आकाश कहो, सर्वथा अमेद हो गया। जब सर्वथा अमेद हो गया तो मानों एक 
प्रदेश आकाश के बराबर कहो या सारा आकाश एक प्रदेश के बराबर कहो, जो सर्वेधा अभिन्‍न है" 
वह पूर्णतया एक कहलाता है। सो अगर आकाश पूरा एक प्रदेश हो गया तो आकाश प्रदेशों ने रहा। 
प्रदेशी उसे कहते हैं जिमके बहुत प्रदेश हो। जब भ्रदेशी न रहा तो प्रदेश भी न रहा। फिर कु भी 
ते रहा। फिर चर्चा किस बात की ? हि 

आकाश अभय अमू्ते पदार्थों जैसा अमूर्त पदार्थ है, फिर भी आकाश के बाबत कुछ-लुछ परि- 
चुय चलाया तो है। जैसे अन्य अगूर्ते मे उतनी गति नहीं कुछ समझने की विशेष । धर्मद्रत्य, अधर्म- 
द्रव्य, कालद्रत्य इसके बारे मे कुछ अनुमान करते हैं, भीतर को अधिक नहीं समझ पाते, हाँ जीव के 
बारेमे हम,खूब समझ लेते हैं क्योकि जोव हम छुद हैं ना? हम पर सब बातें बोतती हैं। तो अपूर्त- 
होने पर भी जीव के बारे में समझ बहुत अच्छी बनती है। तो अपर्तों मे समझ का दुप्तस नम्बर 


( रह ) 


आकाइद्रत्य का बनता है, बाकी तो सब उतना स्पष्ट मन द्वारा नहीं बन रहा, पर हाँ अनुमान द्वारा 
बन रहा है। यही तो आकाश है। जिसे लोग पोल कहते हैं, कुछ ध्यान मे आया मगर पोल कहने सें 
लोग सोचते ऐसा कि जो कुछ नहीं है यही तो आकाश है किन्तु आकाश एक सत्तात्मक पदार्थ है। 
सदभूत है और- एक द्रव्य है। अब इस समझ में कुछ बुद्धि चकंकर खा जाती है। जब इसको हम एक 
संत्‌ रवरूप कहते है भौर उसमे अगुरुलघुत्व शुण की सैद्युण हानि वृद्धि रूप परिणमन कहते हैं तो कुछ 
अधिक विचार करने की जरूरत पड जाती है। यह आकाश एक पदार्थ है और उसके अनन्त प्रदेश हैं । 
यहाँ भेद निर्देश करके बताया है, पर स्वथा भेद न समझ्नता । यदि आकाश जुदा है और प्रदेश बिल्कुल 
जुदे है तो इसके” मायने भिन्‍्त भिन्न सत्‌ हो गये। अब भिन्‍ल भिल्‍्त सत हो गये तो ये प्रदेश क्या 
कहलाये ? ध 

वेशपिक दर्शन और स्थाद्राद - वैशेषिक दार्शनिको को समझा।ां जां रहा है, वे लोग ७ पदार्थ 
मातते है-(१) दव्य, (२) गुण, (३) कर्म, (४ सामान्य, (५) विशेष, (६) समवाय और, (७) 
अभाव । ताम कुछ अटपठ से लग रहे होगे मंगर ये सब जे दर्शन ने भी माने है, किन्तु पदार्थ रूप में 
नही माता । जैन दर्शव ते किस तरह माना कि द्रव्य वह है जो सत्‌ है। चाहे जीव हो, परमाणु हों, 
कृछ भी हो, वह द्रव्य है। उस द्रव्य में रहने वाला जो स्वभाव है, शवित हैं, स्वरूप है बह गुण है। 
जैसे आत्मा में ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आतच्द ये गुण हैं, मगर ये गुण अलग पदार्थ नहीं, किन्तु वेशेषिको 
ते कहा कि जब कुछ समझ में जा रहा कि ये कुछ एक-एक हैं तो ये अलग-अलग ही हैं, उन्होने पदार्थ 
मात लिया, यह अन्तर आया। आात्मा में गुण है और आत्मा मे क्रिया: भी है, आत्मा में पर्याव भी 
है, परिणमत भी है तो वह परिणमत और क्रिय्रा वेशेषिकों के यहाँ जुदे पदार्थ हैं। देखो जो अन्य 
दाशंनिको ने माना सो एकदम गलत न थे। जो कहा वह एक समझने की बाते है, और वहाँ बहु 'बात 
बनती है, समझ भी आती है, पर स्याह्वाद का सहारा छोडने से, वे अत्यन्त अच्धकार मे पहुँच गए। 
जो दाइंनिक मानते हैं उसमे बल वे हो, तथ्य न हो, वह बात तो नहीं है, पर तथ्य होकर भी स्था- 
द्वाद के बिता अतथ्य बन गया । हे 

स्थाह्ादसम्मत द्रव्य गुण पर्यायों का वेशेषिकरदर्शन मे प्रेदभ्ातिसे कथन-पदार्थ के बारे मे 
जो वेशेषिक सिद्धात ते कहा है वह सब जैन सिद्धात में भी कहा है, और उसका घटन इस तरह है-- 
द्रव्य जैसे जीव-- इसमे गुण है इसमे सदा रहने वाली शवित । ज्ञान दर्शन आदिक उन गुणों को बेशे- 
पिको वे अलग मान लिया स्थाद्वाद में द्रव्य गुणमय कहा । पर्याय क्रिया एक देश से अन्य देश मे 
पहुँचे यह कहलाती है क्रिया । और देशाल्तर में तो न जाय, कितु बदल चलती रहे उसे कहते हैं एक 
भाववाला परिणमत। भाववाले परिणम्रत को कुछ को तो गुण में डाला वैशेषिको ने और क्रिया कक 
परिणमन को एक अलग पदार्थ माता सो यो पर्याय को भी अलग पदार्थ माता पर जैत पिद्धात 
बतलाता है कि जो द्रव्य जिस काल में जिस पर्याय से परिणम रहा है वह पर्याय उस काल मे उस 
द्रव्य में अमेद है। 

स्पाहादसम्मत सामान्य विशेष नित्यतादात्य व अनित्म तादातय का वैशेषिकदर्शन में भेद 
अआंतिसे कयन--अब रहे वेशेषिकों के सामान्य, विशेष समवाय | जैन सिद्धात ने सामान्य बुद्धियोचर 
तथ्य माना है। अलग पडा हुआ पदार्थ नहीं है। जो धर्म अनेक में पाया जाय वह सामान्य है। जरा 
ध्यान से युनेंगे बात स्पष्ट होगी । आपमे जो वात पाई गई वही हमे पायी गई, वही और मे पाई 


ही 
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गई, वह धर्म सामान्य कहलाता है। जैसे चेतन्य ज्ञानस्वरूप आप ,मे भी है, हममे भी है। सब जीवों 
मे है तो ज्ञानस्वरुप द्वामान्य कहलाता है । मगर यहाँ भी यह बात देखियेगा कि एकात करने में यह 
सिद्ध होगा कि जो ज्ञानस्वरूप आपमे है वही शञानस्वरूप, हममे है, ऐसा तो नहीं है। आप का ज्ञान- 
स्वरूप आपमे तन्मय है। भाप के प्रदेशों से बाहर नही है। हमारा ज्ञानस्वरूप हममे तत्मय है। हमारे 
प्रदेश से बाहर नहीं है। तो फिर सामान्य का अर्थ क्या है” समाने भव सामान्य,' समान मे होने 
वाली बात को सामान्य कहते हैं समाव कोई एक चीज न हुई, क्षिन्तु बुद्धि में एक बोध जगे कि ऐसा 
यहाँ भी है, ऐसा यहाँ भी है, यह तो है सामान्य का अर्थ। मोर वही एक, यह सामान्य का अर्थ नही है 
सामान्‍य को वेशेषिको ने अलग पदार्थ माना कि सामान्य एक है, स्वव्यापी है, उसका सम्बन्ध होता है 

द्रव्यादिक मे । तो जो वैशेषिक वाद में माना गया है वह कुछ तथ्य पर है मगर किस प्रकार है, यह स्थाहाद 
समझायेगा। विद्येष पदार्थ-शोई बात हमसे आपमे अधिके (दिखी तो वहा विशेष था जाता है। इससे यह 
चीज विद्येप है। गाय से भैंस विलक्षण है। और वह विलक्षणपतरा, वह विशेषपता वैशेषिको के यहा एक 
पदार्थ माना गया है, पर यह विशेष कोई पदार्थ है क्या ? सत्‌ है क्या ? एक बुद्धि में, भाया हुआ 
तथ्य है। यह धर्म इसमे नही पाया जाता, इसमें पाया जाता। जब ये बातें वेशेषिको ने अलग-अलग 
मान ली तो अलग-अलग पढ़े रहते से तो कुछ बात बनेगी नहीं। कोई: बताये कि ग्रुण कहा अलग 
पड़ हैं, द्रव्य कहा अनग पढ़ा है, अनेक दोष आते हैं। उत दोषों को दूर करमे के लिये माना सम- 
बाय, हैं तो त्यारे-न्यारे, मगर समवाय सम्बन्ध है। इसको जैन शासन ने कहा तादातय सम्बन्ध । 
तादात्म्य कोई सम्बन्ध नही । सम्बन्ध तो वह कहलाता है कि पहले तो अलग-अलग हो और फिर 
मिल गये हो, ऐसा तो है हो नही । हा कयज्चित तादात््य होता है पर्याय के साथ | तो इस तरह 
प्रेवेशेषिकों मे पदार्थ माने गये हैं और स्थाद्वाद में बरव्य की तारीफ मानी गई है। 


स्पाहादसम्मत अमावधर्म का वेशेषिक दर्शन मे भेद्रांति से कषन-एक मानता है अभाव 
पदार्थ वैशेषिकदर्शन मे । घट नहीं है, घट का अभाव है। जो नहीं है उसका अभाव है। तो ऐसा 
अगर अभाव पदार्थ वेशेषिकोने माना तो कुछ गलती की कया ” आपको नहीं जचता क्या कि अभाव 
है। यह घट का अभाव है यहा हाथी का अभाव है ? हा समझ में आता है कि अभीव है मगर वैशे- 
पिक्ो मे अभाव को एक भिन्‍न पदार्थ माना। यह अभाव एक वस्तु है। जब कि जेन शासन ने 
अभाव को अलग पदार्थ नही माता किंतु अभाव को अन्य के भावस्वरूप माना है जैसे कि हाथी का 
अभाव है। भन्दिर में हाथी नही है तो हाथी के अभाव का अर्थ क्‍या हुआ ? हाथी से रहित यह 
मन्दिर । हाथी शून्य इस मन्दिर का नाम हाथी का अभाव है। अभाव किसी अन्य के सदुभावरूप है। 
जहा अभाव बंतला रहे वह वस्तु | जिसका अभाव बतला रहें हैं उतरे शून्य वह वस्तु उत्त अभाव का 
विषय है। जैसे किसी से कहा कि ज़रा जाकर देख आता कि इस हाल में चाँदी का कलश रखा था कि 
नही ? तो वह जाता है, वहा रखा था नहीं, सो देख करके आता और कहता कि वहा कलश नहीं 
है। " तो क्या बच्छी तरह देख भाये। “ हा, हां अच्छी तरह देख आये। ““ बताओ अच्छी तरह 
क्या देखा ? जिसको देखने के वाद यहा आकर कह रहे कि वहा कलश नहीं है। वहा आाख से क्या 
देखा ? फर्स, किवाड, भीठ, रोगत, भवन भवन ही देखकर आया और यहा कहता है कि हम खुब देख 
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कर आये कि वहाँ कलश नही है। तो इससे सिद्ध हुआ कि कलश से रहित जो भवन है उस भवन 
का ताम कलश का अभाव है। जेन शासन में अभाव के विषय में वहुत बडा वर्णन है अष्टसहस्नी भे, 
मगर आजकल तो जैनो में भी कुछ लोग ऐसे बन गये अज्ञानवश कि उस अभाव की चर्चा तुस्छभाव- 
रूप में करने लगे जैसा कि अन्य दर्शन भें की जाती है। जे पूव॑पर्याय संयुक्त द्रव्य उत्तर पर्याय 
का कारण नहीं, क्योकि उत्तर पर्याय के समय मे वह पूर्व पर्याय है ही नहीं। जब हैं नहीं तो कारण 
मानें कैसे ? यह प्रइन उठते लगा जेव सिद्धात की अनभिन्नता से | ओर इसके लिये वया कहा जाये ? 
यह कोई निर्णय तही है कि बहुत सा धनिक वर्ग असयम मे ही मोक्ष मिलने की कल्पना करके किसी 
बात को कहने लगे तो वह बात ठीक ही है। जो ठीक है सो ठीक है। 
ऋजुसुत्ननय की रृष्टि से मात्र क्षणवर्तो पर्याय का ही परिचय--एक र्रष्ट है जैन सिद्धांत भे 

ऋजुसूत्रनय की । और ऋणजूसूत्रतय की विवक्षा में बडी हैरान बुद्धि हो जाती है। कुछ कह नहीं 
सकते । कुछ व्यवहार ही नहीं चल सकता । जैसे कही रुई जल रही है किसी की दुकान में और वह 
स्पाद्ादी नही है। वह आजकल का जैसा नये दिमाग का जन हो या क्षणिक वादी बौद्ध हो तो मुख 
से यह न कह सकेगा कि ₹ई जल रही है। उसकी रुई ख़तम हो जायेगी। क्यों तही कह सकता ? 

इसलिये कि जो ₹ई है वह जल नही रही और जो जल रही वह रई तही। बताओ जो जल रही उसे 
आप रई कह सकते क्‍या ? धरे वह तो आग है, रुई तही है, और जो रईई हैं वह जल नही रही । तो 
लोग कहेंगे कि यह तो झूठ बक रहा रहा। १ई कभो जल वही सकती। जो रई है वह जल नहीं 
रहो और जल रही वह रुई तहीं। स्थाद्राद का कितता उपकार है। आज उसके विरोध के कारण 
लोग चचल बन गये । उनका मार्ग एक तही रह सका। वे लक्ष्य में क्या लेवें ? हमको एक भीट दिख 
रही है सामने की । तो सामने की भीट दिखने से यदि हम ऐसा एकरान्त कर बैठे कि दूसरी भीट इस 

कमरे में है ही नही भौर ऐसा कहने के अनुसार बात हो जाये तब तो फिर छुत गिर जायेगी और 

हम आप सब भी दवकर मर जाये।। तो जरा ढग से सोचो कि इस भवन में चारो तरफ भीट है। 

सम्भा है, सब कुछ है मगर यह भीट हमे अधिक पसंद आयी, क्योंकि इसका चित्नाय अच्छा है। ढंग 

अच्दा है, इसलिये देख रहे हैं तव तो गुजारा चल जायेगा गौर अगर यह कहा जाय कि अन्य भी है 

हो वही और अगर भवन भी हमारी आज्ञा मे हो कि जैसा हम कहे वेसा हो जाय तो बस अभी गिर 

जायगा सब भवन। यह हालत चलेगी । 

स्पाह्ादशासन के अनस्यस्त की हालत--वस्तु द्रव्य पर्यायात्मक है इसके विषय मे जैसा अन्य 

दाशेनिको ने किया कि किसी ते पर्याय को त मानकर द्रव्यको ही मानकर वर्णव किया और किसी ने 
द्रव्य को न मातकर पर्याय का ही वर्णत किया । ऐसा ही आज के प्रसार मे है कि कोई पुस्तकरूप 
लबा कथन द्रव्य को ने मानकर केवल पर्याय को ही मान करके कहा। जैसे-सारे जीवन रटन लगाना- 

पर्याय अकारणका[है। उसका कोई कारण नही है, क्योकि अन्य तीज है ही नही, जिस समय जो पर्याय 

है उस समय मे पूर्व पर्याय है ही नहीं। यह कथन क्षणिक्रवादियों का है। जिसे अपनी प्रसिद्धि के लिये 

यह बात जरूरी है वह कुछ विचित्र कहेगा तभी मनोरथ पुरा होगा तो यहा द्रव्यको बिल्कुल नही 

भाता, कैब ल पर्याथ को हो पूरा पदार्थ मावकर कथन है। और कही वह आत्मत्तत्त्व अपरिणामी प्रव 

है, जिसमे पर्याय है ही नही, पर्याय व्यवहार है और व्यवहार सब छठ है वहाँ कुछ परिणमन ही नही 

ऐसा एकात करके कहना तो वहा पर्याय नहीं माना। सिर्फ़ वृब्य माना। यही बात अच्य दार्शनिको 
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ते की । वे अन्य दार्शनिक उल्टे तो चले । पर पागल न बने क्योकि उन्होंने एक ही बात कही। जो 
पर्याय नही मानता और केवल द्वव्य ही मानता उसने शुरू से लेकर अन्त तक वही बात कही। 
मगर यहा द्रव्य को न मानकर अन्वयका निषेध कर पर्याय को ही पूर्ण वस्तु बनाकर बात कहना, 
कभी पर्याय को न मामकर द्रव्य की ही कल्पना की बात करता, जैसे कमी माँ की स्त्री कहना, स्त्री 
को माँ कहना। हाँ गौण मुख्य का तो उपदेश है, पर जैन शासन मे द्रव्यपर्यायात्मक सत्‌ में एक का 'त' 
करके दूसरे का 'ही' करने का उपदेश तही है। इस जगह आप ऐसा विश्वास करके बैठें कि इस भवन मे 
चारो तरफ उसका भाधार है और फिर एक को देखते रहें तो आप आराम से मौज लेंगे । आप की 
प्रतीति तो है कि चारो तरफ आधार है, पर अन्य का निषेध करके केवल एक को ही मान कर 
चलने में एक भीतर की शल्य खतम नहीं हो सकती । 


आकाश और आकाश के प्रदेशों की चर्चा-यहाँ बात चल रही है कि वेशेषिक लोग ७ पदार्थ 
मानते हैं। द्रत्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय और अभाव ओर इन सबके सबको जेन शासन 
भी बताता है, मगर के सातो के सातो एक ही पदार्थ हैं। ये ७ पदार्थ नही हैं। द्रत्य की ही शक्ति गुण 
है, द्रव्य की ही परिणति कम है, द्रव्य की समानता सामान्य है, द्रव्य की विलक्षणता विशेष है, 
और भेद है ही नही और भेद करके समझाया जा रहा तो ऐसा मेद करने पर भी अमेद समझता। 
यह सकेत समवाय का है। और विवक्षित हव्य अन्य सबके अभावरूप हैं सो यह अभाव बन गया। 
एक ही चीज ७ रूप से समझी जाती है मगर वेशेषिकदशन मे पृथक-पथक रूप से माना उसके आधार 
पर यहाँ आकाश के प्रदेशो के बारे मे चर्चा चल रही है। भाकाश मे कितने प्रदेश हैं, कितना विस्तार 
है, यह वर्णन चलेगा। 

आकाश से आकाशप्रदेशों को सर्वेथा प्रेद मानने वालों के भिन्न प्रदेश को द्रव्य मानने 
की अपिद्धि--जो दाशंतिक आकाश्ष के प्रदेशों को आकाश से सवेधा भिन्‍न मानते हैं वे यह बतायें 
कि आकाश के प्रदेश जो आकाश द्रव्य से भिन्न है वे प्रदेश क्या द्रव्य कहलाते हैं या गुण, कर्म मादिक 
कहलाते है। यदि उन प्रदेशों को द्रव्य माना जाय तो इसका अर्थ यह हुआ कि जितने दी प्रदेश हैं वे 
सब एक एक आकाश द्रव्य हैं। और यो अनेक आकाश द्रव्य बन जायेंगे । क्य|कि यहाँ भेद करने पर 
एक एक प्रदेश का आदि अन्त बन गया । जब आदि अन्त बन गया तो प्रत्येक प्रदेश एक-एक आकाश 
द्रव्य हो गये कितु शकाकार ने भी आकाश को एक द्रव्य माना है। बनेक द्रव्यो से मिलकर कोई एक 
द्रव्य नही कहलाता है। तो इन प्रदेशों को द्रव्य तो कह नहीं सकते । द्रव्य तो वह एक आकाश हो है। 
प्रदेश तो उसका माना गया अवयव है | अवयव दो किस्म से निरखां जाता है -(१) एक तो द्रव्य 
रूप से अवयव--जसे घट, पट आदिक में १-१ परमाणु उसका भाग है। कुछ-कुछ परमाणुओं के छोटे- 
छोटे रकन्ध के घट के अवग्रव है तो वे सब स्वतत्त्र-स्वतन्त्र पदार्थ हैं। किंतु एक अखण्ड द्रव्य जो 
बहुत विस्तृत हो उसके सवक्षेत्र के अवयव माने जाते है। लेकित यहाँ शक्ाकार प्रदेशों को आकाश 
से सर्वथा भिन्न मान रहा है। तो उनके यहाँ यो अनेक आक्राश द्रव्य बन बेठेगे। 


आकाश से आकाश प्रदेशों को सर्वेधा भेद मानने वालो के यहाँ सिन्‍्न प्रदेश को गुण सांनने 
की अपिद्धि--अब शकाकार यदि यह कहे कि हम उन प्रदेशों को गुण मानते है। आकाश एक है 
और उसके अनस्त प्रदेश हैं अर्थात अनन्त गुण हैं, तो यह कहना बिलकुल युक्त नहीं है। कारण यह है 
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कि दो द्रव्य पदार्थों का संयोग माना जाता है। जो भी पदार्थ आकाश मे हैं तो आकाश भी द्रव्य है, 
पदार्थ भी द्रव्य है, उन दो का सयोग माना गया है। तो एक विस्तृत आकाश के साथ दूसरे पदार्थ का 
सयोग हो सकता नही । ऐता कोई मूर्तिमात पदार्थ है ही नहीं जो सारे आकाश में पडाहुआ हो, 
मोर यह देखा जाता है कि जेसे कलश यहाँ रखा है। अब और उठाकर दूसरे प्रदेश में रख देवें तो 
यह सब देखा ही जा रहा है। तो उन प्रदेशों के साथ सयोग देखा जा रहा है ता। अभी यहू घट इस 
कमरे के भाकाश में है, तो यह ही उठाकर दूसरे कमरे मे रख दिया तो वहू उन प्रदेशों पर आ गया। 
तो यो प्रदेश पर सयोग हो रहा है, कितु अब प्रदेश को भाव लिया गया गुण, तो गुण मे और गुण 
या द्रव्य का सयोग नही हआ करता । आकाश प्रदेश को गुण मात लिया गरुणान्तर का आश्रय फिर 
गुण में नही बन सकता । वैशेषिको ने सयोग, वियोग, सरुया, परिमाण, द्रव्यत्व, परत्व, अपरत्व इसके 
साधारण गुण माना हैं। और ये सब साधारण गुण आकाश प्रदेश में पाये जाते है।लेकिन शका- 
कार के इस पक्ष से कि आकाश के प्रदेश गुण है तो उत प्रदेशों में फिर ये गुण नहीं बन सकते हैं। 
आकाश के प्रदेशों को आकाश से सवेधा भिन्‍्त और गुणरूप मांतमे पर प्रदेशों मे सपोग 
विभाग आदि कौ असिद्धि का सक्षिप्त विवरण -प्रदेशों मे तयोग किस तरह हो रहा कि एक कलश 
यहाँ रखा है। उसे उठाकर दो हाथ हर रख दिया तो अभी इन प्रदेशों मे सयोग था अब उन प्रदेशों मे 
सयोग हो गया तो यह सयोग स्पष्ट दीखता है । पर प्रदेशो को गुण मानने पर फिर संयोग न बन सकेगा। 
विभाग की भी बात देखिये । कोई दो चीजें इकट्ठी रखी हो या हाथ से कलश पकडा हुआ है। बाद में 
छोड दिया तो यह विभाग बन गया । इत विभागों का अर्थ यह ही तो रहा कि घडा उन प्रदेशों भें रहा 
अब यह हाथ इन प्रदेशों मे आ गया। तो विभाग भी उन प्रदेशों के साथ लग रहा है, लेकिन 
विभाग गुण अब प्रदेश में बन ने सकेगा। वयोकि शकाकार ने प्रदेश को गुण मान रखा है। संख्या की 
भी बात देखो, आकाश का एक प्रदेश, आकाश के दो प्रदेश, संख्या प्रदेश आदिक सख्याये भी तो 
हुआ करती है। संख्या को वेशेषिकों ते गुण माना है और आकाश के प्रदेशों को यहाँ गुण मानने का 
पक्ष कर रहे है तो कैसे अब प्रदेशों की संख्या बन सकेगी ? रास्या द्रन्य की हुआ करती। जेसे सयोग 
और विभाग द्रव्यों मे हुआ करता है ऐसे ही राख्या भी द्रव्य की होती है। गुणो मे सख्या का सथोग 
सही बनता | प्रदेशों मे पृथकत्व भी देखा जाता है। जेसे मानलो दिल्‍ली अपनी जगह के आकाह 
प्रदेशो मे है तो कानपुर अन्य आकाश प्रदेशों में है। तो प्रदेश परथक-पथक हैं ता, लेकित अब शकाकार 
जिस प्रदेश को गृण समझ रहा है तो अब वहाँ पृथक्त्व न पाया जा सकेगा, क्योकि वैशेषिको के 
यहाँ पृथवत्व एक गुण है और गण द्रव्य मे हो रहते हैं, गृणो मे गृण नहीं रहते । उन्होने स्वय माता 
है--निगु णा गुणा: और साथ हो यह भी कहते हैं-- गुणादित्िग णः क्रिया याने गुण आदिक कर्म 
सामान्य समवाय आदिक ये गृण रहित होते हैं और क्रियारहित होते है। तो अब प्रदेशों को गण 
मानते के बाद इसमे कोई गुण न होना चाहिये और दंखा जाता है अगर न हो तो कोई सिद्ध ही 
नहीं बन सकता। आकाश प्रदेशों मे परिमाण भी देखा जाता है। जैसे इस चौकी के आकाश प्रदेशों 
से तख़त का आकाश प्रदेश महान है। परिमाण भी स्पष्ट नजर आ रहा है, पर परिमाण क्रकाकार 
के यहाँ गुण है। गौर अब प्रदेशों को भी गुण मानने का पक्ष किया है तो प्रदेशों मे परिमाण नहीं वर्न 
सकता है। परत्व अपरत्व गुण भी प्रदेशों मे नही बन सकते | जेसे विदित होता है कि अमुक सगर 
इस नगर से पास है, इस नगर से दूर है। ऐसा जो उतमे परत्व अपरत्व मालूम हो रहा है सो अब 
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यह बात न मालूम हो सकेगी, क्योकि आाकाश के प्रदेशों को शकाकार ने गृण मानने का पक्ष लिया 
है। तो गुणो भे परत्व अपरत्व ये गुण नही आ सकते है। तो यो प्रदेशों को गृष मानने पर 
कुछ भी सिद्ध नहीं हो सकता | तो यो आकाश के प्रदेशों को आाक्राश्ञ से भिन्न मानने वाले 
शकाक्षर प्रदे । को गुण भी सिद्ध नही कर सुकते। 

अवयब सयोगपुर्वेक अवयवी सथोग होने के कारण आकाश प्रदेशों के साथ पदार्थों का सयोग 
होने पर अवयबो आकाश मे पदार्थों के अधगाह की सिद्धि--अब यहां शकाकार कहता है कि जो 
संयोग विभाग आदिक गृण ऊपर चर्चा मे लाये हैं वे गृण तो प्रदेशी आकाश्ष में रहते हूँ । प्रदेशों 
में नही रहते, फिर यह संयोग विभाग न वन सकेगा, यह दोष कैसे दिया जायेगा ? तो इसके उत्तर 
में कहते हैं कि प्रदेश तो हैं अवयव और प्रदेशी भाकाश है एक द्रव्य । तो अवयव के सयोगपूर्वक 
अवयवी का संयोग देखा जाता है, तो अवयवो मे सयोग होने के मायने अवयवी से हो संयोग हुआ। 
जैसे हाथ से किसी ने पुस्तक ग्रहण की, तो पुस्तक का त्योग हाथ के अवयव से हुआ, पर इसी कै 
मायने यह हुआ कि पुस्तक का सयोग शरीर से हुआ। तो पुस्तक और हाथ इनका संयोग तो कह- 
लाया अवबव सो चूकि अवयव अवयवी से प्रथक नहीं है इस कारण वह 
संयोग अवयवी से ही कहलाया। तो ऐसे ही भाकाश के प्रदेशों में ये सयोग विभाग आदिक देखे जाते 
हैं, कही समूचे आकाश मे नही देखे जाते | तो अवयव के सयोगपूर्वंक अवयवी का संयोग स्वेय शका- 
कार ने मात्रा है तो वह अवयवो का ही सयोग कहलाया यदि प्रदेशी का ही सयोग कहा जाये, अवयवों 
का सयोग ते कहा जाये तो संयोग बन हो नही सकता है । 

आकाश से आकाशप्रदेशों को सर्वेधा क्‍घ्िर्त सानने पर व उन्हें गुण मानने पर पदार्थों 
के साथ तीनों ही प्रकार के सयोगो की अनुपपत्ति-सयोग वेशेषिक दर्शन में तौन प्रकार के माने गये 
हैं। कमें जन्य सयोग, उभयकमेजन्य सयोग और सयोगज संयोग | जैसे कोई पक्षी आकर वृक्ष की 
डाल पर बेठ गया तो यह एकान्यतर कर्मजन्य सयोग हुआ । पक्षी ने कर्म किया, क्रिया की, उड़कर 
आया पक्षो और इस आकाश प्रदेश पर ठहर गया। तो यहाँ क्रिया एक ही ओर से हुई। प्रदेश तो 
जहाँ था वहाँ ही है। तो यह कहलाया एक ही ओर से क्रियाजन्य संयोग, किन्तु जो प्रदेशों में सयोग 
त माने और पूरे प्रदेशी आकाश में सयोग माने उन्तका यह सयोग बन ही नहीं सकता। दूसरा संयोग 
माना है उभयकर्मजत्य सयोग । जैसे दो बकरे दूर दूर खडे हैं और एकदम चले और लड़ने लगे तो 
उस दो बकरों का जो सयोग हुआ है या उस आकाश में जो दो का सयोग बना है सो दोतो बकरो 
की क्रिया के वाद बना है। दूर दुर खड़े थे वे बकरे और दोनों ही क्रिया करके आये और यह 
सयोग बना । तो यह प्रदेशों में ही तो सयोग रहा । अगर प्रदेशों में सयोग न माने और एक प्रदेशी 
आकाश्ष में ही सयोग माने इस पूरे आकाश को व्यापकर सयोग होता तो प्रदेशी का तयोग कहा 
जाता । सो जो आकाश्न के प्रदेशों को आकाश से भिन्न मानते हैं और साथ ही यह भी कहते हैं कि 
पदार्थों का संयोग प्रदेशी में होता है प्रदेश में नही | तो यह एकदम प्रत्यक्ष विरोध है। तीसरा संयोग 
होता है सयोगज सयोग। जंसे हाथ का सयोग चौकी से हुआ तो इसके मायने शरीर से ही संयोग 
हुआ, यह कहलाया अवयव सयोगपू्वंक अवयवी का सयोग। तो यह तो तब माचा जाए जब पहुले 
अवयवों में सयोग समझ लिया जाये। तो जो आकाश के प्रदेशों को आकाश से सर्वेधा भिन्‍्म मानते 
है उतका यह संयोग विभाग आदिक नहीं बत सकता । 
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आकाश प्रदेशों फो आकाश के सर्वेथा प्रिस्त मानने वालों के प्रदेशों को कर्म आदि भी मानने 
की अविद्धि--अदेशों को स्वेधा भिल्‍न मानने वाले प्रदेशों को द्रव्य माने तो युवत नहीं है, प्रदेशो को 
गुण माने तो युक्त नहीं है। अब यदि शकाकार उन प्रदेशों को कर्म माने तो यह तो बिल्कुल ही . 
अयुक्त है। इन प्रदेशों मे क्रिया कहाँ हो रही ? वे तो नित्य अवस्थित है, तो उनकी क्रिया भी नहीं 
कह सकते हैं। सामान्य भी तहीं कह सकते । कही कोई प्रदेश अनुगत नहीं हो रहे। किसी एक पूरे 
में वही नही जा रहा है विशेष भी नहीं मान सकते, समवाय भी नहीं कहा जा सकता, क्योकि जसे 
उन प्रदेशों मे यह अदेश यही प्रदेश हैं, अनुद्ृत्ति नहीं बनती, ऐसे ही यह इससे जुदा है, यह इससे जुदा 
है, यह विशेष भी नही बनता । ये सब वातें द्रव्य मे हुआ करती हैं, और जब यह कुछ नही बन रहा 
तो समवाय की जरूरत वया रही ? अभाव कहा हो नहीं जा सकता । तो आकाश के प्रदेश आकाश से 
भिन्‍न नही माने जा सकते हैं, और यह भी नहीं माता जा सकता कि वह कोई अन्य पदार्थ है, क्योकि 
शकाकार वेशेधिक ने पदार्थ ६ ही माने हैं। धवा कोई भावात्मक पदार्थ नहीं है , 


निरंशत्व व व्यापकत्व दोनो की एक द्रव्य में समवता न होने से व्यायक आकाता के सांशत्व 
की सिद्धि--अब शकाकार कहता है कि पदार्थ ६ ही होते, उसके नियम का विरोध नही है और वे 
द्रव्य, गुण, कर्म भादिक भी नही है प्रदश, सो इसीलिए यह मार लीजिए कि आकाश के प्रदेश मुख्य 
चौज नही है, वे कल्पित हैं, उपचरित हैं। इस शका के समाधान में कहते हैं कि यह कहना बिल्कुल 
अयुकत है कि आकाश के प्रदेश मुख्य नहीं है, क्योकि मुख्य कार्य देखा जा रह है। प्रदेशों का मुख्य 
कार्य है पदार्थों का अवगाह। सो जब पदार्थ अवगाहित हैं, आकाश में चौकी रखी, तखत रखा, 
पुस्तक रखी, यो जब इस पदार्थों का अवगाह है तो उन्हें उपचरित पदार्थ कैसे कहा जा सकता ? अगर 
प्रदेशों को मात्र कल्पित माना जाये तो मुख्य कार्य जो अवगाहन है फिर उसका योग नही बन सकता 
है। कही कर्पित अग्ति से रोटी बन सकती है क्या ? नही । ऐसे ही कर्पित प्रदेशों मे कही पदार्थों का 
अवगाह हो सकता है क्या ? तहीं। इस कारण यह तो न कहना कि भाकाश् के प्रदेश मुख्य नही हैं 
किन्तु उपचरित हैं। अब शकाकार कहता है कि आकाश तो निरश है और निरश होने पर भी 
व्यापक है इसलिए पदार्थों का आकाश में अवगाह हो जाया करता है। तो उत्तर इसका यह है कि 
कोई पदार्थ िरज्ञ हो और फिर व्योपक हो, इन दोनो बातों का विरोध है। शकाकार पुन कह रहा 
है कि यह बात तो प्रमाण सिद्ध है। आकाश व्यापक है, इसका कोई निषेध तही कर सकता । और 
साथ ही वह विरश भी है। भाकाश निरश्ञ है, क्योकि यह सर्व जगह में व्यापक है। जो निरश नही 
होता वह सव॑लोक में व्यापक नहीं हो सकता। जैसे घट पट आदिक ये मिरश नही हैं, इनके अलग 
हिस्से हैं | तो ये व्यापक भी नहीं है। आकाश सर्वे जगह मे व्यापक है तो वह निरश है, ऐसी शका 
को पुष्ठ करते के लिये शक्काकार कहे तो बह भी युक्त नही है, क्योकि देखो प्रमाण विरश हैना। 
परमाणु के और अश नही होते मगर वह शक्काकार व्यापक कहता है तो जो यह प्रतिज्ञा कर रहे थे 
कि जो निरश है सो व्यापक है देखो व्यभिचार, परमाणु तो निरशञ है, पर वह व्यापक नही है। यदि 
शकाकार उस परमाणु को भी मानते लगे याने उसे भी पक्ष बना लिया जाए जिससे कि हेतु में दोष 
न आये तो यह कहना भी अयुक्त है। परमाणु एक प्रदेशों ह। यह परमाण पूर्ण शुद्ध है और जब 
भनन्त परमाणुओं का पिण्ड वह सान्‍्त देखा जा रहा है तो उनमे एक परमाणु कैसे व्यापक कहला 
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सकेगा ? तो यह नही कहा जा सकता कि आकाश व्यापक है और निरश है। आकाश व्यापक तो है 
मगर एक प्रदेशी नही है। वह अनन्त प्रदेशी है। 
आकाश प्रदेशों के भकल्पित मुस्यत्व फी पिद्धि--शकाकार कहता है कि आकाश क्े प्रदेश 
मुख्य नही हैं क्योकि वे स्वयं स्वत प्रतिपाद्य नहीं हो सकते परमाणु को तरह। जैसे परमाण स्वय 
समझा नही जा सकता ऐसे ही आकाश के प्रदश भी स्वयं समझे नहीं जा सकते । प्रदेश तो मुख्य 
घट पट आदिक पदार्थ जो सामने भौतिक नजर आ रहे हैं उनमे ही मुख्य प्रदेश कहे जा सकते हैं। 
शका के समाधान में कहते है कि यदि आकाश के प्रदेश मुख्य नहीं हैं, ती फिर परमाणुओं का समृह 
रूप स्कन्ध भी, उसके अवयव भी फिर मुख्य न होता चाहिये। तो यह नहीं कहा जा सकता कि जो 
प्रदेंश स्वत समझ्न में न आये वे मुख्य नही कहलाते । यदि यह कहा जाए कि परमाणु का एक प्रदेश 
अत्यन्त परोक्ष है, वह हम लोगो को स्वत समझ् में नही आता तो यह ही उत्तर तो आकाश प्रदेश 
में है। भाकाश प्रदेश भी अत्यन्त परोक्ष है। वह भी हमको स्वत समझ मे नहीं आ सकता। सर्वज्ञ 
देव को जो अतीद्िय पदार्थों की र॒प्टि है उनको तो जैसे| परमाणु मे प्रदेश हैं ये रत ज्ञान में भरा 
रहा है ऐसे ही आकाश आदिक के प्रदेश भी स्वत ज्ञान में था रहे है। तो इससे ही सिद्ध हुआ कि 
आकाश के प्रदंश मुख्य है और वे सव अश्ञ हैं। जरा श काकार यह वतायें कि जैसे उन्होने माना है कि 
कर्णे स्द्रिय आकाश है याते कर्ण बिल मे अरू्ट जो सदभूत आकाश के प्रदेश है उनको श्रोश्र माना है, 
तोबे यह वततलाये कि उस्त कर्णन्द्रिय में सारा आकाश है या नहीं? यदि कहो कि सादा आकाश 
हैतो सारी दुनिया के शब्द सुताई देना चाहिए, क्योकि उन्होंने शब्द को आकाश 
का गुण माना है, और यदि कहो कि सारा आकाश नहीं है तो प्रदेश धिद्ध हो ही गया। 
प्रतिनियत प्रदेश है। थोडे प्रदेश हैं, और भी देखिये कि एक परमाणु सारे आकाश 
से सयुकत है या नहीं । अगर कहो कि सारे आकाश से सयुक्‍त है तब तो आकाश परमापुमात्न रहे 
या परमाणु आकाश बराबर हो जाये। सो यह कुछ भी नहीं है। यदि कहो कि सारे आकाश से 
सयुक्त नही है तो उसका यह ही तो भर्य हुआ कि वह भी प्रदेशों से संयुक्त है। तो यो प्रदेश मुख्य 
ही तो कहलाया। स्पष्ट हो तो देखा जाता कि कुछ प्रदेशों से हटकर पीछे अन्य प्रदेशों में पहुँच गया 
तो सारा आकाश का सयोग तो नहीं कहलाया । जिन प्रदेशों का सयोग हुआ वे उतने हो प्रदेश हैं। 
तो इस प्रकार आकाश के प्रदेश बहुत हैं, भौर इस दृष्टि से आकाश साथ है। अनुमान से भी सिद्ध 
होता है कि आकाश कथ्ज्थित्‌ अशो से सहित है, क्योकि अनेक परमाणु आकाश के एक-एक प्रदेश 
करके सयृक्‍्त होते रहते हैं। घट कही है, यह कही है, वहाँ यह सिद्ध होता है कि आकाश साश है 
और कुछ अवगवो मे वे पदार्थ रखे हैं। यदि भाकाश को साश्ष न माने तो अनेक आकाश मानने पडेंगे। 
घट किसी अन्य आकाश में रह रहा, पट किसी अन्य आकाश में रह रहा तो यो आकाश ही आकाद 
पूरा अनेक अनन्त द्रव्य बन जायेगा । इससे यह मानना ही चाहिये कि आकाश तो द्रव्य है और उसके 
अनन्त प्रदेश हुआ करते है। उन बनन्त प्रदेशों में जितनी जगह में सारा लोक पडा हुआ है वह तो 
असख्यात प्रदेश है और उप्तसे अतिरिक्त लोक के बाहर जितना भी भाकाश पडा है वह अनन्त 
प्रदेशी है। इस प्रकार सूत्र मे जो कहा जा रहा है कि आकाश के अनन्त प्रदेश हैं वह पूर्णतया सही 
कथन है। ५ रे 
] आकाद तत्व विषयक सिद्धात्त--सिद्धान्त यह है कि आकाण व्यापक एक अखण्ड पदार्थ 
कथब्चित्‌ अश सहित होता, क्योकि परमाणुओं के साथ एक देश से उतका प्रयोग है फ़न्त्र की तरह, 
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जैसे चौकी चटाई आदिक स्कन्ध आकाश के एक देश मे संयुक्त हैं इसी प्रकार परमाणु भी आकाश के 
एक हिस्से में सयुक्त है, इससे जाना जाता है कि आकाग वश सहित है। तो परमाणु का समस्त 
आकाश के साथ सयोग मातने पर दो दोप आते है,या तो समग्र आकाज परमाणमात्न वरावर हो 
जायेगा या आकाश असस्यात हो जायेगे । जितने जितने एक प्रदेश हैं अर्थात्‌ परमाणु के द्वारा रोके 
भये क्षेत्र हैं उतने ही उतने आकाश मानने पडेगे। अत यह ही स्वष्॒प्‌ हैँकि बाकाश है तो एक 
अखण्ड द्रव्य किन्तु वह है अनन्त प्रदेशी | एक अखण्ड द्रव्य का परिचय यह है कि एक परिणमन उस 
पूरे द्रव्य मे होता हैं। आकाश में जो भी परिणमन होते, होते सुक्ष्म अगुरुलघुत्व गुण के हानि वृद्धि 
रूप से, पर जो भी परिणमत है वह समग्र आकाश का परिणमन है। जैसे यहाँ देह में एक अगुली 
में कुछ परिणमन हो तो पूरे देह में नहीं होता। अगुली सड गई और और सारा देह नही सडा या 
चौकी का एक हिस्सा जल गया तो सारी चौकी भस्म नही हुई, इससे यह जाना जाता हैं कि देह 
चौकी आदिक एक पदाथे नही हैं, यह अनेक पदार्थों का संयोग है, किन्तु आकाश या अन्य अखण्ड 
द्रव्य से ऐसा न हो सकेगा कि कोई परिणमन उसके एक हिस्से मे हो और बाकी हिरसे मे व हो, यह 
हैं एक द्रव्य के समझने को कुझ्जी ।तो इस तरह यहाँ आकाश एक द्रव्य है, साथ ही वह अश सहित 


है। 

भआाफाए को बहुप्रदेशो मापे बिना समोग विश्वाग क्रिया सभी के अभाव का प्रसंग-अब यहाँ 
वेशेषिक शकाकार शका करता है कि हम न तो परमाणु के साथ आकाश को एक देश से संयुक्त 
मानते और न सर्वेरूप से समृकत मानते किन्तु है उसका संयोग घट आदिक के साथ। जैसे कि कोई 
अवयवी अवयव के साथ सयुकत है अथवा सामान्य अपने आश्रयभूत पदार्थ के साथ सयुवत है इसी 
तरह आकाश भी घटपट आदिक के साथ सयुकत है। इसके समाधान मे कहते हैं कि यह बात तो ज्यो 
की त्यो रही । उदाहरण में भी यही बात समस्या की बती रहती है कि अवयवी का अवयवो से जो 
संयोग मानते हो तो अवयवी को मात रहे निरश और अवयवो के साथ मान रहे सम्बन्ध, तो प्रथम 
तो यह ही बात गलत है और फिर अवयव रहे भिन्‍न, अवयवी रहा भिल्‍त, मायने कोई एक पदार्थ-- 
वह तो रहा जुदा और उसका हिस्सा रहे जुदा तो जो एकान्त से भिन्‍न है उसमे सम्बन्ध सिद्ध नही हो 
सकेगा, पेयोकि वहाँ पर भी ये ही विकल्प उठेंगे कि एकदेश के साथ अवयवों का संयोग हुआ है या 
समग्र अवयवी के साथ हुआ है ” अगर अवयवी के एकदेश में सयोग हआ है तो वहू अश सहित थिद्ध 
हो गया और यदि सर्वदेश मे सम्बन्ध है तो पहले दिये गये दोप आते हैं। 

अखण्ड बहुप्रदेशी द्रव्य के प्रदेशो का कथचित्‌ तादात्य मानने मे विवाद की स्म्माप्ति- 
उतत दोषो के भय से ग्रदि झकाकार कहें कि हम तो कथचित तादात््य मानते हैंऔर 
उसी को हो सम्बन्ध स्वीकार करते है तो यह तो स्थाद्ाद का सिद्धान्त हुआ। सामान्य और सामान्य- 
बान में कथचित्‌ तादात्म्य माता गया है। तादात्य ही है मगर जब सजा दो कर दी, सामान्य और 
सामान्यवान, तो सज्ञा आदिक की रष्टि से कथत्रित्‌ भेद बना और इसोलिए कब॑चित्‌ तादात्म्य कहा 
जा *हा। इसे प्रकार अवयव और जवयवी का कथचित्‌ तादात्म्य माना गया है। जैसे आकाश एक 
द्रव्य है और उसके अवयब मायने प्रदेश अनन्त है तो उन अनन्त प्रदेशों का आकाश से तादात्म्य 
सम्बन्ध है और इस तरह जब कि आकाश साथ वन गया तो आकाश के किसी हिस्से मे परमाण 
स्कत्यो का सयोग बन जाता है। इस प्रकार सिद्ध हुआ कि आकाश अश सहित है। अब अन्य घट- 
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नाओ से आकाश को अश्स॒हित समझ्िियेया । आकाश अशसहित है, अन्यथा पक्षी भेढ़ा आदिक का 
कर्मजन्य संयोग विभाग नही बन सकता । अर्थात्‌ कोई एक पक्षी किसी वृक्ष से उढकर दूसरे वक्ष पर 
बेठ गया तो जिस वृक्ष से हटा उन आकाश प्रदेशों से वियोग हुआ और जिस वृक्ष पर बठा वहा के 
आकाश प्रदेशों से सयोग हुआ। तो आकाश करे प्रदेश अनेक हैं, और आकाश बश् सहित है, यह माने 
बिना रायोग वियोग नही वन सकता । अथवा दो बकरे दूर-दूर खडे हैं। उन दोनों को क्रोध आया तो 
एकदम एक दूसरे से भिडने लगते है, लडने लगते हैं, कुछ देर लडकर फिर हटभर वैसे ही पोछे लौट 
जाते हैं, तो दो मेढो मे जो कर्म हुआ, क्रिया हुई सथोग के लिए तो वह क्रिया यह सिद्ध करती है कि 
भाकाश्ष के अश हैं, और आकाश्न के अन्य अश्ो भे वे दोनो ठहरे थे । अब क्षिया करके उन अशों को 
बदलकर अन्य अश्ो में पहुँच गए, फिर वहाँ से भी हटकर अन्य आकाश के प्रदेशों पर पहुँच गए तो 
यदि आकाश मे अश्ञ न होते, केवल एक ही निरण आकाह होता तो यहू एक की क्रिया से संयोग 
वियोग होता न॑ बनता भर ने दोनो की क्रिया से सॉयोग वियोग होना बनता। एक बात यहू भी 
देखिये कि यदि आकाश मे प्रदेश व होते तो कोई भी क्रिया त बनती / क्रिया का अथ॑ यह है कि एक 
देश से अन्य देश में पहुँच जाते का जो उपाय है उप्तक्ना नाम क्रिया है। जब प्रदेश ही नहीं मानते कोई 
तो एक देश और अन्य देश ये घटित हो नहीं हो सकते ओर इसी कारण यह गाँव पहुले हैं वह गाँव, 
बाद मे है या इस पर्वत से दुसरा पर्वत बहुत अलग है, यह कोई भी व्यवहार वे बच सकता था। तो 
भले प्रकार से विचार करने पर यही सिद्ध होता है कि आकाश भादिक अभ सहित हैं । 

आकाश के अनन्त प्रदेशों का परिचयन--अब प्रदन होता है कि आकाश के अनन्त प्रदेश हैं 
यह किस तरह सिद्ध होता है ” प्रदेश तो कही सख्यात भी होते कही असख्यात भी होते, पर यहाँ 
आकाश के अनन्त प्रदेश कह रहें हैं यह्‌ कैसे पिद्ध हो सकेगा ? तो इसके समाधान में कहते हैं कि 
सब ओर से आकाश के प्रदेश अतन्तानन्त होते हैं, क्योकि तीन लोक से बाहर कोई नियत अन्त नही 
है, अर्थात्‌ लोक से बाहर कुछ पदार्थ नहीं। जो अनन्त श्रदेशी नही होता उसका तीनो लोकों से बाहर 
सब ओर प्रान्त का अभाव नही पाया जाता । जैसे परमाणु घटपट आदिक ये सब पदार्थ वियत स्थान 
में ही रहते है। तात्पयं यह है कि लोक की सीमा है, बागे कुछ पदार्थ पाया तही जाता, फिर इसके 
मायने यह ही हुआ कि आकाश पाया जाता। यदि आगे आकाश ने पाकर ओर कुछ है तो उसका 
नाम बताओ क्या है ” अगर कोई द्रव्य है तो उसका भी आखिर है, जो पदार्थ हैं द्रव्य रूप परिमित 
उतका अन्त होता है । तो उन द्रत्यों के बाद भी कुछ है, वह आकाश है अन्यथा बताओ क्या है। कोई 
कहे कि भौर कोई पदार्थ है तो उनका भी अन्त है। आखिर यह मानना ही पडेगा कि लोक के बाहर 
केवल आकाश ही आकाग है। कल्पना में यहू लाओ कि चाहे कितने ही लोक हो-अर्द्धनोक, मध्यलोक 
अधोलोक या अन्य लोगो के द्वारा माने पये तीन लोक, १४ लोक हैं वे मान लिये जायें, हजारो, लाखों 
भी मान लिये जायें तो भो इसकी अवधि जरूर'मानी जायेगी । ये मूतिक पिण्डशूत पदाथ हैं ये अवधि 
सहित हैं। तो जब अवधि तहित हैं तो उन अवधि सहित पदार्थों का जो समूह है वह हो गया लोक, 
तो उससे बाहर क्या है? अगर लोक है तो उसका भी अन्त है, उसके बाहर क्या है * तो मानना ही 
पडेगा कि लोक के बाहुर कोई भावात्मक अनन्त प्रदेशी पदार्थ है। 

लोकवहिर्गत आकाश प्रदेशों का अखण्डाकाश स्वरुपता-लोक के बाहर मात्र अभाव है, 
इतने से काम न चलेगा, क्योकि लोक के बाहर जो कुछ भी भावात्मक पदार्थ है उनमें यह योग्यता है 
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क्षि वहाँ कोई लोक पहुँचे तो अवगाहू कर सकता । पहुँचता नहीं यह बात अलग है, वयोक्ति लीक से 
बाहर धर्म द्रव्य व किसी अधर्मद्रव्य का सदमाव नही है, मगर अवगाहन की योग्यता कही नहीं चली 
गई और इसी कारण वह अर्थ क्रिया करने में समर्थ है। अगुरुलघुत्व ग्रुण की हानि वृद्धि के कारण 
होने वाली अथे क्रिया तो चलती ही रहती है, पर अवगाहन योग्यता का अभाव भी नही हो सकता। 
वह भावात्मक पदार्थ है। तो इस अवधि सहित लोक के बाहुर जो भी भावात्मक है वह आकाश के 
प्रिवाय अन्य कुछ हरब्य नही हो सकता क्योकि अच्य द्रव्य मानेंगे तो उसका भी अन्त है। फिर आगे 
क्या है यह प्रदत चलता जायेगा । तो लोक से बाहर यदि ग्रण ही माना जाये, द्रव्य कुछ न माने तो 
वह गुण किसके आश्रय है जिसके आश्रय हो वह वह मानता ही पडेगा। प्तो जो माते कि बाहर द्रव्य 
कुछ है ही नहीं तो गुण भी नही है। इसी तरह कर्म सामान्य विशेष कुछ भी ते माना जा सकेगा ? 
आकाश द्रव्य ही सीधा है और फिर आकाश के नाते सामान्य विशेष प्रदेश से उसके ये सब चल सकते 
हैं। परिणमन भी चलेगा मगर द्रव्य नही है कुछ और गुण कर्म आदिक हैं वहा यह बात बिल्कूल रागत 
तही है। तो जब वेशेषिक सम्मत गुण कर्म आदिक नहीं हो सकते लोक से बाहर तो वहा यह बात 
दिद्ध हुई कि लोक से बाहर आकाश है। 
भनस्त लोक धातुओं के होने पर भाकाश की अनावश्यक्ता--अब शकाकार कहता है कि 

लौकिक धातुये अनन्तास्त हैं, सख्यात हैं, असख्यात हैं, अनन्त हैं। वहाँ भाकाश ही है, पह बात कंप्े 

कहते हो ? सब चीजे हैं और अन्त तक हैं। जैसे चलते जा रहे है तो वहा यह स्थान प्रमाण साथ है, 

वयोकि अनन्त लोक धातु हैं। इनकी सिद्धि में कोई प्रमाण नही । जो प्रमाण, प्रमाण से दूर हो उनका 

निश्चय करना सम्भव नहीं है, यदि प्रमाण के बाद सिद्ध हुये बिता अपने मत से किसी भी पदार्थ का 

सद्भाव मान लिया जाए तो फिर चाहे जो कूछ कह दो उसी मे ही प्रमाण मानना पडेगा। तो प्रत्यक्ष 

से या अतुमात से लोकाकाश की सिद्धि नही है। पत्र द्रत्यों का समुदाय या कहो ६ द्रव्यों का समुदाय 

बस थही लोक है और इसकी मर्यादा है। इससे वाहर कोई लोक नही है और कहना कि कुछ भी नही 

है ऐसा ही मान लो, सो ऐसा तुच्छाभाव भी नही है, किन्तु आकाश द्रव्य है। 

अनगिनत लोक घातुओ के होते पर भो अन्तरात्र से आक्राज्ष पदार्थ की सिद्धि-अब एक 

बात का विचार करो कि जिन्होंने अनगिनत लोक मात्रा है और निषेध करते है कि आकाश सर्व्यापी 

कही नही है। पदार्थ पड़े हैं, लोक पड़े हैं वे यह बतावें कि मात लो हजारो, लाखो लोक हो तो उनमे' 

एक लोक का दूसरे लोक के बीच कुछ अन्तराल पड़ा है या नही ? है, क्योकि यदि अच्तर रहित है 

तो उनके मध्य में पढे हुये अन्तराल की प्रतीति त होती चाहिये। जंसे इस चौकी से दूसरी चौकी के 

बीच मे अन्तर पडा है तो यहाँ भी अन्तर मालूम हो रहा। और फिर यदि वे सारे लोक एक दुसरे से 

अन्तर रहित हो जायें तो फिर एक ही लोक रह गया, फिर तुम हजारो लोक ऊँत्ते कहते ? मात लो 

किसी जगह १२ केले रखे हैं तो एक कैले के बाद दुसरे केले के बीच मे कृछ अन्तर है ना ? चाहे 

मामूली अन्तर हो चाहे अधिक | यदि अन्तर बिल्कुल न हों तो वे ११ केले न कहलायेंगे। वे तो एक 

ही कहलायेंगे। ऐसे ही कितने ही लोक मात्र लिए जायें तो भी एक लोक से दूसरे लोक के बीच मे 

कूछ अन्तर है ता, नहीं तो वे अतेक न कहलायेंगे, एक ही लोक कहलायेगा, क्योकि जब अन्तर रच भी 

नही है तो एक में सवका प्रवेश हो गया, और यदि एक लोक से दूसरे लोक के बीच में एकदेश हय से 

अन्तर माने तो सिद्ध हो गया कि आकाश अन्त सहित है। भाकाश के उत्तने अँशो में कोई चीज नही 
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पड़ी हुई है। इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि आकाश द्रव्य एक है और वह अनन्त प्रदेशी है। वही प्रदेश 
में कुछ अन्य पदार्थ रहे और लोक से बाहर के प्रदेशों मे कोई भी अन्य ण्दार्थ नही पाया जाता और 
एक लोक से दूसरे लोक के बीच जो अन्तर मालूम पड़ता है उससे आकाश हो सिद्ध होता है। मब 
यहाँ शकाकार कहता है कि एक चीज मे और दूसरी चीज रूप मे जो अन्तर है सो आकाश नहीं है 
वहाँ किन्तु अकाश है। अन्धकार है इसका अन्तर पडा हुआ है। जैसे इस चौकी से उस चौकी में अलग 
प्रकाश का अन्तर है। अगर रात्रि है तो बन्धेरे का भी अन्तर है। वहाँ कैसे झ्ाकाश सिद्ध करोगे ? 
तो इसके उत्तर में कहते है कि वह प्रकाश न तो कोई अलग तत्त्व है, न उसका कोई अन्तर देखा 
जाता है। प्रकाशमय परमाणु पुद्गल द्रव्य ही हैं अन्धकार के परमाणु भी पुदगल हैं। उनका भी 
अन्तर होगा | अगर अन्तर न हो तो सब एक हो जायेंगे। और जो उसके अन्तर हैं सो ही आकाश के 
प्रदेश कहलाये | 
अनन्त आकाश को अनन्त रुपसे ही जानने में सर्वज्ञता-भव यहाँ एक शका उपस्थित 
होती है कि कोई यह बतलाये कि समग्र आकाश को किसी ने सर्वज्ञ ने जात पाया या नही ? अगर 
भगवान ने आकाश को जान लिया तो उसका अन्त भा गया और आकाश को यदि न जाता तो वह 
स्वज्ञ ही न रहा । तो चू कि सर्वज्ञ देव के द्वारा समस्त पदार्थ ज्ञात हैं तो इसके मायने है कि उतका 
अन्त है। इस शका के समाघान में कहते हैं कि यह कोई व्यक्त नहीं है कि जो जो ज्ञान के द्वारा जान 
लिया जाये उसका अन्त जरूर होता है। स्वयं शकाकार ने वेद को अनन्त कहा है और उस वेद का 
ज्ञाता ब्रह्म या कुछ उपदेश हैं तो लो खुद के वचन के विरूद्ध है। जान गये वेद पर उसका अन्त नही 
मानते या इसमे प्रकृति यह भी ज्ञात है और इसे अनन्त भी मानते फिर दूसरी बात यह है कि स्वश्ञ- 
देव ने आकाश को जाना तो है, पर ज॑सा है वैसा जाना । आकाश अनस्त प्रदेशी है याने जिसका कही 
भी अन्त नही है, इस ही रूप को जाना है। अनन्त को अनन्त रूप से जानता सम्यण्ञान है और 
अनन्त फा सान्‍्त रूप से जानना मिथ्याज्ञान है! सो ज्ञान मे आ जाने से पदार्थ अन्त सहित नही कह- 
लाता । पहले सूत्र में बताया था कि धर्मादक पदार्थों मे असख्यात प्रदेश होते हैं । यहाँ कह रहे हैं 
कि भाकाश के अनन्त प्रदेश होते | तो असस्यात और अनन्त में अन्तर है, एक ते कहलायेंगे। 
असख्यात का तो अन्त होता है मगर वह गिनती मे नहीं आ सकता कि इतना है, और अनन्त गिरती 
में भी नहीं आ सकता और उनका अन्‍्त भी नहीं हो सकता । तो आकाश के अनन्त प्रदेश हैं। मात 
लो कोई बहुत बडा समर्थ आकाश में किसी ओर चलता चला जाये ऐसे वेग से तो क्या उसका अस्त 
मिल जायेगा ? कल्पना करो कि यदि आकाश का अन्त है तो क्या है सो बतलाओ ? अगर आकाश 
का अन्त है तो कहेंगे कि कोई ठोस पदार्थ है। तो जहाँ पदार्थ ठोस है वही तो आकाश है और फिर 
उस ठोस पदार्थ का भी अन्त है तो उसके बाद फिर क्या है ” आकाश है, आकाश को कितना ही 
तिरखते चले जाओ उसका कही अन्त हो ही नहीं सकता । ऐसा अपरिमित आकाश अनन्त प्रदेशी 
है। सर्वज्ञदेव ने यह सब अत्यन्त स्पष्ट जाना है। तीन लोक, तीत काल का स्पष्ट गैय सर्वज्ञ के ज्ञान 
मे होता है। सर्वज्ञ ने अपनी इच्छा से कुछ नहीं जाता या जैसा कुछ जान डाला वैसा पदार्थ बनना 
पडेगा, ऐसा नियम नहीं है, किन्तु जो पदार्थ जितना जेमा अवस्थित है उतना वैसा ही पदार्थ सर्वक्ञ 
द्वारा जाना गया है। तो आकाश के प्रदेश अनन्त हैं और बाकाश अविभागी पदार्थ है, इस प्रकार 
परम विज्ञान के द्वारा जाना गया है। यहाँ तक धर्म, अधर्म एक जीव और आकाश इन चार भरत 
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द्व्यो के प्रदेशों का परिमाण बताया जा चुका है। अब पूर्ते पुद्गलो के प्रदेशों का परिमाण कितना 
है, ऐसी जिज्ञासा होने पर सूत्रकार सूत्र कहते हैं। 
सत्येयासस्पेयाश्व पुद्गलानाम्‌ ॥ ४-१० ॥ 

पुद्गल स्फत्धों के प्रदेशों का परिमाण प्रदूगलो के सख्यात असखस्यात और अनन्त प्रदेश 
होते हैं। यहाँ पुदूगतों से मतलब स्कन्धों का है। कोई स्कन्ध सस्यात प्रदेशी है, कोई असख्यात प्रदेशी 
है, कोई रकध अतन्त प्रदेशी भी हैं। इस सूत्र मेप्रदेशा: शब्द की अनुवृत्ति दो तीन सूत्रों पहले से भा 
रही है, और च शच्द के देने से अनन्त' प्रदेश ग्रहण किए गये हैं, इससे पहले सूत्र था “आकाश्न- 
स्पानन्ता,” उस प्रक्ृत सूत्र मे च शब्द कहकर अनन्त शब्द ग्रहण किया है। जैसे कि उस सूत्र का अथ होता 
था कि आकाश के अनन्त प्रदेश होते हैं, और इस प्रकृत सूत्र का अर्थ होता है कि पुद्गलो के 
प्रदेश सस्यात असख्यात व और भी होते हैं भर्थात्‌ अनन्त भी होते हैं। और पढें सूत्र मे प्रदेशा: शब्द 
आया उससे प्रदेशा शब्द की अनुवृत्ति की गई है। अब यहाँ बतलाते हैं कि पुद्गलो के संख्यात 
अस्ख्यात और अनन्त प्रदेश कंसे हो जाते हैं। इसकी सिद्धि एक अनुमान द्वारा को जानी घाहिये। 
अनुमान भी पूर्ण प्रमाण होता है । जे कि लोक मे अनुमान को अच्दाज अथवा साय के रूप मे लेते 
हैं कि हाँ हो सकता है, ऐसा यह अनुमान का अर्थ नहीं है। अनुमान प्रमाण पूर्ण प्रमाण है। जैसे 
प्रत्यक्ष प्रमाण प्रत्यक्षता में पूर्ण है और वह सही बात को बतलाता है ऐसे ही अनुमान प्रमाण पराये 
अनुमान मे परोक्ष रूप पूर्ण प्रमाण है और वह सही बात को बतलाता है। यहाँ अनुमान किया जा 
रहा है कि पुद्गल द्रव्य के प्रदेश सस्यांत असख्यात और अनन्त हो सकते हैं. क्योंकि पुद्गलों के अनेक 
प्रकार के स्कस्धो की भली भाँति सिद्धि है। स्कन्ध बना' करते हैं पुदगल परमाणुओ से । तो जितने 
परमाणुओं से जो स्कन्ध बनते हैं उस स्कत्ध में उतने परमाणु अवगाही कहे जाते हैं। पुद्गल स्कन्धो 
में आकाश्ष प्रदेश की भाँति तम्बाई चौडाई के अनुसार प्रदेश नही माने गये । अर्थात्‌ स्कम्घ असष्ड- 
द्रव्य नही है और उसके अखण्ड के ये प्रदेश बताये गये हो ऐसा नहीं है, किन्तु स्कन्धों में सस्यात 
असख्यात अनन्त परमाणु है और प्रत्येक परमाणु एक प्रदेशी होता है। तो पुद्गलों में अर्थात्‌ स्कन्धो 
में परमाणुओ की गिनती के अनुसार प्रदेशो को सख्या नियत की गई है। यहाँ यह बात और जानता 
कि आकाश के असख्यात प्रदेशों मे अनन्त प्रदेश वाले स्कन्ध ठहर सकते हैं। आकाश का क्षेत्र भले ही 
थोडा हो पर वहां अधिकाधिक परमाणुओं कौ संख्या बराबर है। सो थोडे क्षेत्र मे ये सख्यात प्रदेशी 
असस्यात प्रदेशी और अनन्त प्रदेशी स्कन्ध ठहर रहे हैँ। कोई भी स्कत्ध आकाश के अनन्त प्रदेशों मे 
ठहर ही नहीं सकता । उतने बडे स्कन्ध होते ही नही हैं, ओर लोकाकाश प्रमाण ससस्यात प्रदेशों में 
भी अनन्त प्रदेशी स्कन्ध नही है, भले ही एक महास्कन्ध माना है तो वह स्कन्धो के समूह का नाम 
महास्कन्ध है। महास्कन्घ कोई एक ही पिण्ड होता है और वह लोकाकाश प्रमाण असख्यात प्रदेशों में 
ठहरता हो ऐसा नही है। तो चू कि सख्यात असस्यात अनन्त परमाणु वाले स्कस्घों को भज्ी भाँति 
सिद्धि हा पे भी देखी जा रही है इस कारण सूत्र मे जो प्रदेशों का परिमाण बताया है बह युवित 
संगत है। 

अवयब और अवयदो के अभाव की आरेका--अब यहाँ जो बवयवी को नहों मानते ऐसे 
क्षणिकवादी शका करते हैं कि स्कत्ध तो भ्रम है, वास्तविक चीज नही है। यदि इसे कोई वास्तविक 
माने कि अमेक परमाणुओ का मिलकर स्कन्ध बना है तो यह बताएं कोई कि स्कत्ध का ग्रहण क्या 
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उस स्कन्ध को बनाने वाले अवयवो के ग्रहणपुर्वंक होता है था उन अवयवों को ग्रहण ने करके शीघ्र 
ही भवयवी का ग्रहण हो जाता है ” यहाँ ऐसे दो पक्ष रखे गये हैं कि जिन परमाणओं का बन्धन 
होकर स्कत्घ बना है तो स्कन्ध का ग्रहण जो हो रहा है वह उन परमाणुओं को जानकर हो रहा है 
या परमाणुओ को जाने बिता स्कन्ध का ज्ञान हो रहा है। यदि यह कहा जाये कि उन परमाणुओं का 
ग्रहण करने पर उस स्कत्ध का ज्ञान हो रहा है तो वे परमाणु तो अतीर्धिय हैं, एक एक परमाणु 
प्रत्येक अतीन्धरिय है । तो अतीन्द्रिय चाहे अनन्त भी मिल जायें तो भी वे इच्द्रिय ग्राह्म कैसे हो सकेंगे ? 
सो जब परमाणु अतीद्धिय हैं और उनका ग्रहण हो ही नही सकता तो स्कन्ध का ग्रहण कैसे हो सकता 
है ” और जब स्कन्ध का ग्रहण न बने तो अवयवी याने पिण्ड स्कन्ध की सिद्धि भी नही हो सकती। 
तो अवयवी जो परमाणु हैं उनका ग्रहण तो हुआ नहीं और अवयवी कुछ होता नहीं तो इसके मायने 
यह हुआ कि कुछ भी नही है जगत में! न परमाणु हैं और न स्कत्ध । अब यदि कोई कहे कि उन् 
परमाणुओ का ग्रहण हुये बिना पिण्ड का अवयवी का ग्रहण हो जाता है तब यहाँ यह दोष आता है 
कि जब परमाणुओ का ग्रहण हुये बिना अवयवी रतन का ग्रहण हो गया तो जिस चाहे जगह रीती 
जगह मे जहाँ कुछ नही है वहा भी स्कत्ध का ग्रहण हो जाना चाहिये क्योकि अब तो अवयवो के ज्ञान 
बिना भी अवयवी का ज्ञान मात्त लिया। तो रीती जगह में भी अवयवो के ज्ञान की आवश्यकता तो 
न रही, पो यहा भी भवयवों का बोध हो जाना चाहिये। 


आरेक्षा मे मिरशवादियो द्वारा स्कन्घ के निराकरण का प्रयास--अवयवी को न मानने वाले 
एकान्तवादी ही कह रहे हैं कि यदि कोई यहां यह तक करे कि कुछ थोड़े से अवयवों का ग्रहण पहले 
हो जाता है तत्यूवंक स्कन्धों का ग्रहण हुआ करता है तो इस पर यह आपत्ति आती है कि थोडे 
अवयबो का, ग्रहण करने से स्कत्धों का ग्रहण मानने पर सभी अवयवों या अवयवियो का ग्रहण नही 
हो सकता है। इसका कारण यह है कि उस स्कन्ध के अवयव रूप हो रहे अतन्त परमाणुओ को जैनादिक 
के यहा व्यवस्था बनायी गई है इस कारण वास्तव में अवयवशूत अनन्त परमाणुओं का ग्रहण करता 
असम्भव है । तो कुछ बवयवो का ग्रहण करके ही तो स्कन्घो का ज्ञान माता है. सो वास्तविक रूप से 
तो रकन्ध की सिद्धि न हो सकी, क्योकि सभी परमाणुओ का ग्रहण होने पर रकन्च का ज्ञान मादता 
सच्चा होता। हाँ अनादि काल से लोगो को अविद्या लगी है, श्रम बना है इसलिये अत्यन्त निकट हो 
रहे उन परमाणुओ को एक स्कत्घ रूप से मात लेते हैं औौर वस्तुत वे सब परमाणु एक दूसरे से 
बन्धन रूप सम्बन्धित नही हैं, इस कारण वह सब कोरा भ्रम है। जेसे कि सिर पर रहने वाले केश 
या नीचे पडे केशो का झु ड वे एक दूसरे केश से बधे हुये तो नही हैं, स्व स्वतन्त्र रह रहे हैं, पर बरति 
मिकट रह रहे हैं, इस कारण उनमे भी एक पिण्ड का भ्रम हो जाता है। या जैसे बालू के कण का 
हेर पडा हुआ है तो वहां भी बालूका प्रत्येक कण जुदा जुदा ठहर रहा है और एक कण का दूसरे कण 
के साध बन्धत भी नही है, किन्तु वे सब अतिनिकट होकर रह रहे है, इस कारण वहाँ भी पिण्ड जैसा 
भ्रम हो जाता है। ऐसे ही परमाणु तो हैं सब न्यारे न्यारे। उतका परस्पर एक दूसरे से वन्धन नही 
है मगर वे समीपवर्ती हो जायें तो भ्रमवृञ् लोग उन्हें स्कत्ध कह देते है। वास्तव में तो सृक्षम 
असाधारण क्षणिक परमाणु ही पदार्थ है और जो कुछ लोगो को प्रतीत हो रहा है कि अनेक समय 
तक ठहर रहा यह स्कन्ध, यह स्थूल है, अवयवी है, सो वह वास्तविक पदार्थ नही है। इस प्रकार 
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यहाँ तक क्षणिकवादियों ने अवयवी का अर्थात्‌ स्कस्ध का खण्डन किया और जब रकन्ध कोई चीज ही 
नही है तो सख्यात असख्यात अनन्त प्रदेश बताने वाला सूत्र निरथक है। 


परमाण व स्कन्धों की सिद्धि मे उतत आरेका का समाधान--अब उक्त शंका के समाधान 
में कहते हैँ कि इत दकाकारों के यहाँ भी तो अवयवी पदार्थ की सिद्धि नहीं हो पाती है और बहिरज्ू 
अच्तरज्ध जो परमाणु हैं, स्वलक्षणमात्र है, वे अतीन्द्रिय हैं, वे बुद्धि के विषयभूत हो नही सकते। तो 
जब परमाणुओ का मिला हुआ अवयवी पदार्थ निरशवादियों ने माना नहीं और परमाणु सभी 
स्वलक्षण मात्र हैं वे बुद्धि में आते नही, अतीच्द्रिध है, तो वहाँ भी तो बहिरज्भ और अन्तरज्ध 
पदार्थों का ग्रहण नहीं हो सकता । सो इन निरशवादी वौद्धों के यहाँ भी किसी पदार्थ का ग्रहण न 
हो पायेगा, इस पर यदि शकाकार यह कहें कि हम तो परमाणुओ की प्रतिक्षण उत्पत्ति मानते रहते 
हैं, कोई कोई इकट्ठे हुये परमाणु हो अपने कारणों की विशेषता से इच्दरियजन्य ज्ञानों से जानने योग्य 
स्वभाव वाले बन जाते हैं, अर्थात्‌ उनका ग्रहण होना सिद्ध हो जाता है। इस कारण सम्पूर्ण पदार्थों 
का ग्रहण नही हुआ, कितु कुछ छूय परमाणुओ का इच्द्रिय द्वारा ग्रहण हुआ है, ऐसी तर्कणा यदि 
शकाकार प्रकट करे तो उत्का यह मतव्य भी सही नहीं है, क्योकि कमी भी कहो भी किसी भी 
अल्पज्ञ व्यक्ति को परमाणओं की प्रत्यक्ष प्रतोति नहीं हो रही है, जब कि यह स्कन्ध एक ही अकेला 
ज्ञान में स्थल रचना को धारण करने वाला प्रतीत हो रहा है। याने अलग-अलग परमाणओ के 
प्रतिबिम्बों को आकारो को शकराकार के यहाँ ज्ञान नहीं धारण करता ओर स्व को जानने वाला 
ज्ञान भी अनाकार है, पर सविकत्प ज्ञान के द्वारा स्थूल आकार वाला एक अवयवी स्पष्ट जान लिया 
जाता है। 


स्कम्ध के स्थुल आकार के दर्शन को भ्रास्त कहने की शक्का व उत्तता समाधान-यहाँ यदि 
शक्राकार यह कहे कि परमाणु तो चेतत्य आत्मा में विधभाव नहीं हो रहे फिर भो ध्रान्ति ज्ञान से 
तिस्थल भाकार को ये परमाणु दिला देते हैं। जेप्ते कि एक स्थूल दशक काँच होता है उसको आँख 
के आगे लगाने पे छोटा पदार्थ भी बहुत बडा दिखने लगता है । ऐप्ते हो ये परमाणु निकटवर्ती होकर 
जो मोटे रूप मे दिखने लगता है सो वह केवल ऐसा समझ लेना भर है। वास्तव में अवयवी, स्थल 
पदार्थ कोई नही होता, ऐसा तक करने वाले शकाकार से यह पूछा जा रहा है कि वह परमाणु किसी 
त किसी प्रकार प्रतिभातित हो जाये तब स्थून आकार को दिखनाता है या किसी भी प्रकार प्रति 
भातित नही होता तो भी वे अविद्यमान स्थूल आकार को चेतन आत्मा में दिखला देगें। इन दो पक्षों 
में कौन सा पक्ष स्वीकार है ? छूसरे पक्ष की बात तो स्पष्ट है कि यदि परमाणु किसी भी प्रकार प्रति- 
भासित नही हो रहा तो वे स्थूल आकार को कैसे ग्रहण करा देगें” क्योकि कुछ भी प्रतिभासित ते 
हो और दिखला देँ, ऐसा माना जाये तो जहाँ कूछ नही है वहाँ पर तो कुछ प्रतिभास नही हो रहा, 
फिर तो उनके सभी तरह के रकध दिख जाने चाहिए। अब यदि पहुले पक्ष के अनुसार शकाकार यदु 
कहे कि किसी ते किसी प्रकार परमाणु प्रतिभाध्तित हो जाये, तो वह अपने आप स्थल आकार दिखला 
देता है। जैसे कि सत्त्व वस्तुत्व आदिक से तो परमाणुओ का ज्ञात हुआ है तो वे स्थल आकार को 
दिखला देगें। तो इस शका का समाधान यह है कि जब यह शकाकार परमाणुओ को सर्वागीण प्रति- 
भासित कर चुका है तो परमाणु रूप से युक्ष्म रूप से, क्षणिक रूप से भी उन परमाणुओ का प्रतिभास 
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हो जाना चाहिए कितु ऐसा हो रहा नहीं, किसी भी अल्पन्ञ को परमाणु का परमाणुपत्र आदिक रुप 
स स्पष्ट प्रतिभास नही होता। ट 
परमाणु की क्षप्रतिभा समानता और स्थूल आक्वार की श्रास्ति से ज्ञायकला को वाका का 


शकाकार हारा समर्थन-अव यहाँ शकाकार निरशवादी कह रहे है कि वत यही कहना सत्य है कि 
परमाणुपन आदिक स्वभाव से नहीं प्रतिभासित हो रहे, परमाणु समूह से उस आकार को दिखला 
देता है। सो हम तो इसी दूसरे पक्ष को मानते हैं क्योकि हम निरदवादियो के ग्रन्ध में भो ऐसा ही 
कथन है कि अर्थ के एक स्वभाव का जब स्वतः ही प्रत्यक्ष ज्ञान हो गया है तो उस पदार्थ का कोत 
सा अत्य भाग देखा नहीं जा चुका आर्थात्‌ पदार्थों मे अनेक स्वभाव तो हैं नही सो किसी भी पदार्थ 
का एक चार प्रत्यक्ष कर लेने पर उस पदार्थ का पूर्ण रूप से प्रत्यक्ष हो जाता है। याने कोई भाग न 
देखा गया नही रहता। सिर्फ इतनी ही कस्तर रहती है कि उस चिविकल्प प्रत्यक्ष परे निह्चय को 
उत्पत्ति नही होती, सो उन परमाणुओ मो अग्रतिभासित कह दिया जाता है। सो निरचय करने 
वाला ज्ञान अप्रमाण माता गया है, निविकल्प प्रत्यक्ष हो प्रमाण माना गया है। सो इस प्रकार तिवि- 
कह्प प्रत्यक्ष के द्वारा पदार्थ के सम्पूर्ण गुण देखे जा चुकते हैं, परन्तु कदाचित्‌ भग्नन्ति हो जाने से यदि 
किपी गुण का निश्चय नहीं किया जा सकता है तो अनुमान की प्रवृत्ति होती है और वहाँ स।घन के 
द्वारा अनिर्णीत गुण का निश्चय कर लिया जाता है। जैसे परमाणु स्वरूप का ज्ञान तिविकत्प प्रत्यक्ष 
द्वारा उप्ती समय हो चुका था जब कि निविकत्प प्रत्यक्ष हुआ, वह परमाणु अम्नाधारण है, सृक्षम है, 
स्वलक्षणमात्र है। इस प्रकार सब कुछ जाना जा चुका था तो उस पदार्थ में कोई अलग-अलग अनेक 
मश्ञ तो हैं नही । पदार्थ तो निरश् होते हैं। सो उ्त निविकत्प प्रत्यक्ष के समय यह न था कि कुछ 
,मशों को तो जान लिया गया और कुछ स्वभाव को छोड दिया गया। वहाँ तो निविकत्म प्रत्यक्ष 
,दीरा पदार्थ का सर्वांगीण प्रत्यक्ष हुआ था किंतु अवादिकाल से जीवों को भ्रम सस्कार की वासना 
लगी है तो वहाँ भ्रान्तिज्ञान बना क्षेणिक पदार्थ में चू कि यह अनेक समय रहता है या पदार्थ स्थूल है 
ऐस्तों स्रान्ति होते लगतो है। उम्र भ्रान्ति को दर करते का साप्रथ्य॑ निविकल्प ज्ञान में नही है, 
क्योकि तिविकल्प ज्ञान का विषय तो यथार्थ दर्शन है। सो उप्र भ्रान्ति को दुर करने के लिये फिर 
अनुमान प्रमाण बनता है। जैसे अनुमान बना कि समस्त पदार्थ क्षणिक हैं सत्त्व होने से। तो इस 
अनमान द्वारा उसी का ही निर्णय किया गया है कि जो निरविकल्प ज्ञान मे प्रत्यक्ष किया था सो यो 
परमाणु को जान चुकमे पर भी उसके कुछ गुणों का निश्चय नहीं हुमा था। 
सो परमाणुओं को अगप्रतिभासित कह दिया जाता है। सो जो अप्रतिभासित 
होने लगे उन्ही के निश्चय के लिये विकल्पज्ञान जगता है। सो उसमे 52 प्रकरण, बुद्धि पातव 
और अधित्व इन ४ के कारण निश्चय बनता है। सो परमाणु के सृक्ष्मपने क्षणिकपने के स्वभाव का 
अभ्यास अधिक नही है, ऐसे उसका ज्ञोत्र स्मरण नहीं हो पाता और इसी तरह एक परमाणु में भी 
यह अज्ञाती प्राणी स्वभाव भेद समझ बैठता है। अतः जो बात कहीं गईं थी कि अप्रतिभासित 
प्रमाण भी अपने मे अविद्यमात स्थल आकार को किसी भ्रम से दिखला देता है अत अवयवी याने 
पिष्डभूत पदार्थ कुछ नही हैं। वह तो भ्रममात्र है। ! 
सबिकल्प ज्ञान से किये गये निर्णय को अवास्तविक कहने पर प्रमाणतां के निर्णय के अप्ाव 
का प्रस|ग बताते हुये उक्त शक्ता का समाधाव-शकाकार को उक्त शका का समाधान यह है कि जब 
शकाकार ही स्वय कह रहा है कि जाने गये परमाणु में कुछ निश्चितपना है कुछ धर्मों में अनिश्चित- 
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पना है। तो जब निश्चय और अनिश्चय का निर्णय हो रहा है तो परमाणु अनेक स्वभाव वाला अपने 
आप सिद्ध हो गया । यहाँ यहू समाधान न चलेगा कि निश्चय ज्ञात तो वस्तु को विषय नही करता 
और निविकल्प प्रत्यक्ष वस्तु को विषय करता है। सो निश्चय द्वारा कल्पित भश जाना जाता | सो 
निश्चय अवस्तृभूत को जातता है, सो स्वभाव भेद नहीं हो सकता । शकाकार यदि उक्त समाधान दे 
तब तो निश्चय की उत्पत्ति द्वारा जो निविकल्प प्रत्यक्ष को प्रभाणपत्त प्रिद्ध करते हैं तो प्रमाणपन 
अप्रमाणपन की व्यवस्था उस सविकत्य ज्ञान से कैसे हो सकेगी, क्योकि निर्णय करने वाले ज्ञान को 
अवस्तु विषयक बताया है। वह यथार्थ वस्तु को नही जानता। तो यथार्थ वस्तु को ने जानने वाले 
सविकल्प ज्ञान से तो तिविकल्य प्रत्यक्ष की प्रमाणता कंसे सिद्ध करेंगे ? तो अवस्तृभ्ृत शान से निवि- 
कप प्रत्यक्ष का प्रमाणपन सिद्ध कर बैठते है तो विययंय ज्ञान की उत्पत्ति और अनुतत्ति के द्वारा उस 
दर्शन के प्रमाणपने और भ्रप्रमाणपने की व्यवस्था बन बेठेगी। यहाँ यह बात स्पष्ट समझ्षियेगा कि 
क्षणिकवाद के सिद्धान्त मे निविकर्प प्रत्यक्ष को तो वस्तु का यथार्थ दर्शक बताया है परन्तु उसमे 
निश्चय कुछ नही बता । उसका निश्वय किया सविकह्प ज्ञात ने। तो उस सविकल्के ज्ञाव को मानते 
है अवस्तु विषयक जशञान। तो यहाँ परस्पर विरोध हो रहा है। णो झूठा ज्ञान है उसका प्रमाणपन 
मानते और वस्तु को विषय करते वाला नहीं मानते । सो जो वल््तु का निर्णय करे उसे तो खोटा 
मानते और जहाँ निर्णय नही है उसे सम्पूर्ण ज्ञान भानते । तो ऐसे झूठ ज्ञान से प्रमाणता का निर्णय 
करने वाले फिर विपरीत ज्ञान का भी निर्णय कर बैठे। तब तो कोई सहो ब्यवस्था न बन सकेगी। 

अब यहाँ निरंशवादी शक्राकार कहता है कि निविकल्प प्रत्यक्ष में प्रमाणपन्रा बताने वाला 
सविकत्प ज्ञान ही हैं। कयोंकि संविकल्प ज्ञात ने निविकस्प प्रत्यक्ष के द्वारा जाने गये पदार्थ का ही 
निर्णय कराया है, कित्त विपर्यय ज्ञान और सशयज्ञान ये निविकल्प प्रत्यक्ष की प्रमाणता के सम्पादक 
नही हैं, क्योकि ये खोटे ज्ञान रष्ट अर्थ का निर्णय नही कराते | ऐसी विरश्वादियों का शका हूप यह 
कहना युवत्त नही है, क्योकि एक ओर तो यह कहा जा रहा है कि सविकत्प ज्ञान स्वलक्षण को अर्थात्‌ 
पदार्थ को विषय नहीं करता और दूसरी ओोर कहा जा रहा जा रहा है कि सविकल्य ज्ञान निविकल्प 
प्रत्यक्ष द्वारा देखें गये पदार्य का वि्णंय करता है तो यह तो यो हुआ कि जैसे कोई पुरुष अपने को 
भज्ञावी मानता हुआ भो रवय को स्वज्ञ कह बैठे । भला जो सविकल्प ज्ञान अर्थात्‌ निर्णायक्र ज्ञात 
वास्तविक पदार्थ को न जानेगा तो वह रुष्ट अर्थ का निर्णय करने वाला के हो सकता है ? पदार्थ 
को विषय करते वाला हो पदार्थ का निर्णय कर सकता है। इस प्रकार निर्णायक ज्ञान 
सविकत्प ज्ञान वास्तविक पदार्थ का जानतहार है । तो उप्ती निर्णायक ज्ञान से कुछ भश प्रतिभासित 
हुये भोर कुछ अश अप्रत्तिभाततित हुये | तो यो वस्तु के र्वभाव का भेद बन जायेगा। तब निरशवाद 
का यह कहना ठीक नहो है कि परमाणु ही अविद्यमान स्थल आकार को भ्रम से दिखला देता है। 
यदि ये निरशवादी पुरुष परमाणुओ के सर्वया अनिश्वय होने पर भी उनमे भ्रान्ति ज्ञान स्वीकार 
करने लगे तब तो रेत आदि कृछ भी न हो वहाँ भी जल का भ्रम हो जाना चाहिये। बात तो यह्‌ है 
कि जहा जल नहीं है, मात्र रेत है वहाँ जल का भ्रम होता था, मगर सर्वथा अनिश्चय मे भा भ्रप 
माना जाये तो रेत के बिना भी एकदम जल का भ्रम हो जाना चाहिये। पर ऐसा तो नही होता । 
कोई लम्बी रस्सी पड़ी हो तो साप का भ्रम हो जाता, पर कुछ भी न हो और भ्रम बनता हो, ऐसा 
ता नहीं होता । अत, यह बात अवइप्र ही मानना चाहिए कि परमाणु भले ही इृच्द्रियगम्य नही है 


'( २५६ ) 


मगर उन परमाणुओ मे मूतपना तो है। जहां अनेक परमाणु जब बद्ध हो जतते हैं तो वहां आकार 
फिर स्थूल हो जाने से इच्द्रियगम्य हो जाता है। 
पुद्गल सफत्घो की सावयवता को सिद्धि करा उपसहार-यह हुठ करना ठीक भही है कि 
परमाणु इस्धियगम्य नही है, तो परमाणु का सयोग होने पर भी पिण्ड इच्द्रियगम्य नही हो सकता । : 
सभी को भतेक परमाणुओ का पिण्डरूप स्कृत्ध माता हो पड़ रहा है और जब स्कत्ध हैं ये सब, 
तो उनमे कुछ स्कन्ध सस्यात प्रदेश वाले है, कुछ असस्यात प्रदेश वाले हैं, कुद्ध अनन्त प्रदेश वाले हैं। 
यहाँ प्रदेश शब्द से परमाणु का भ्रहण किया गया है। अनेक र्कस्धों का चक्षु इद्धिय द्वारा सम्त्यवहार 
प्रत्यक्ष हो ही रहा है। अब जो सूक्ष्म स्कस्च हैं या मात्र परमाणु ही हैं उनको अनुमात या आगम ज्ञात 
पे जान लिया जाता है। वस्तु को व्यवस्था प्रतीति के अनुवार होती है और प्रतीततियाँ उसी प्रकार 
होती जैस्ती कि वस्तु है। सो किसी पदार्थ में कोई तथ्य जान लिया उप्तके द्वारा उप्तके भज्ञानतत्त्व को 
जानने में कोई दोष नही आता । यो पुद्गन सकत्ध कोई इच्धियगम्प हो जाता है और कोई इच्धिय- 
गम्य नही हो पाते । और ये सब स्कन्ध सस्यात, असस्यात और अनन्त परमाणुओं के पिण्ड रूप हैं 
इसी कारण इनमे थे अनेक प्रकार के प्रदेश वताये गये है। अब पुद्गल के प्रदेश इस सूत्र मे कहे गये 
तो वहाँ एक बाश्का हो जाती है कि पुदूगल परमाणु के भी ये प्रदेश होते हैं या ? तो उप्तका उत्तर 
इस सूत्र में कह रहे हैं। 
ताणो ॥ ५-११॥ 
परमाणु का एक प्रदेशित्व-सूत्र का अर्थ तो इतना ही है कि परमाणु फ नही है। इस सूत्र 

में दो पद है। व और अणो । न शब्द तो अव्यय है और बणो अगु शब्द की पष्ठी विभक्ति का एक 
वचन है, पर पूर्व सूत्र से शह्दो का अनुजृति करने पर इसका सहों अर्थ बनता है। वह अर्थ है कि 
परमाणु के सस्यात असख्यात ओर अनत्त प्रदेश नही होते हैं। अर्यात्‌ परमाणु केवल एक प्रदेश परि- 
माण वाला है। आकाश का एक प्रदेश का जितना परिमाण है उतना हो परिमाण परमाणु का है। 
क्योकि परमाणु पुदूगल के अविभागी अश को कहते हैं। परमाणु से छोटा पदार्थ जगत में कुछ नही है 
इसलिये अु वह अविभागी पुदंगल द्रव्य परमाणु है कि जिसका विभाग नहीं हो पता, कर्षात्‌ उप्तो 
परमाणु को तो आदि कहो, उप्तो को अस्त कहो भौर उप्तो को मध्य कहो, ऐपा परमाणु इंचिय के 
द्वारा ग्रहण में तहो भा सकता | इस सूत्र का सामास्तयी यह अर्थ हो जाता कि परमाणु के प्रदेश 
नहीं हैं प्रो उम्तते यह ते समझता कि परमाणु अप्रदेशी है, अनृवृत्ति से अर्थ लगाया गया कि परमाणु 
के अनेर प्रदेश नही होते। अगर परमाणु एक प्रदेशी भी नहीं है तो वह अत हो जायेगा । प्रदेश- 
रहित कोई भी पदार्थ नहो होता। यहाँ कोई एकान्तवादी कहता है कि परमाणु एक प्रदेश वाला 
भी तहीं होता । परल्‌ उनका यह कहना उचित नहीं है, क्योकि प्रदेशरहित परमाणु अवस्तु बन 
जायेगा | जेसे आकाश पुष्प खरविषाण ये कोई सत्‌ पदार्थ नही है। इसमे प्रदेश ही नहीं हैं। यहाँ 
यहू भी शका न करना चाहिये कि यदि परमाणु को एक प्रदेश स्वरूप मात लिया जायेगा तो फिर 
वह प्रदेशी कैसे कहला सकेगा ? प्रदेश मायने प्रदेश हैं और प्रदेशी मायने प्रदेश वाला है । घत भौर धन 
वाला जब ये एक तो नही कहलाते । तो प्रदेश और प्रदेश वाला ये भी एक ते हो सकेगी । यह शका 

करना यो ठीक नही है कि एक प्रदेश वाला परमाणु स्वश्नन, रसता आदिक गुणों का आाश्रयमूतत है । प्तो 

परमाणु की द्ष्टि से देखा तो वह प्रदेशमात्र है और जब गुणो के आश्रय की र्॑ष्द से देखा तो गुणाश्रय 


( २५७ )' 


प्रदेश परमाणु का ही प्रदेश कहलाया। यह बात इस तरह भी समझ लेना चाहिये कि परमाणु मे 
प्रदेशीपन रवभाव से विद्यमान है। यदि परमाणु में प्रदेशीपत स्वभाव न हो तो स्कथ अवस्था होने 
पर उन परमाणुओ के प्रदेशीपत की सिद्धि नहीं हो सकती। परमाणु में प्रदेशीषना तो आत्मभृत है, 
स्वलक्षण है तब ही तो अनेक परमाणुओं का बंध होने पर स्कघ दशा में वह अदेशीपत्र एकदम प्रकट 
हो जाता है, इन्द्रियग्राही भी हो जाता है। केवल एक पुदंगल परमाणु एक प्रदेश स्वरूप है फिर भी 
वह प्रदेशी कहा जाता । यदि केवल एक प्रदेश वाले परमाणु को प्रदेशीः न माना जायेगा तो अनेक 
परमाणु मिलकर भी प्रदेशी न हो पायेंगे । प्रदेश के बिना प्रदेशों होता असम्भव है। 
परमाणु को प्रदेशी व प्रदेश स्वरूप न सानने पर परमाणु से द्रव्यत्व की असिद्धि का प्रसग- 
भव यहां कोई शकाकार कहता है कि परमाणु को प्रदेश स्वरूप भी न माना जाये क्योकि प्रदेश और 
प्रदेशी अविनाभावी है तो हमारे भंयायिक सिद्धान्त मे परमाणु न प्रदेशी है, न प्रदेश स्वरूप है । 
इसका समाधान यह है कि यदि परमाणु न प्रदेश स्वरूप है, न प्रदेशी हैतो वह द्रव्य भी नही हो 
सकता । जैसे कि इन्ही नेयायिक वेशेषिक के गुण कर्मादिक पदार्थ प्रदेश शूल्य है. भतः उन्हें द्रव्य मही 
भाना तो ऐसे ही परमाणु भी प्रदेशरूप नही है तो वे भी द्रव्य - त रह सकेंगे, पर नैयायिक ने भी तो 
परमाणु को द्रव्य माना है क्योकि वह गुणसह्दित हैं। स्पर्श आदिक गुण परमाणु में माने गये है। अतः 
प्रदेश और प्रदेशी स्वभाव से होते है, अन्यथा जगत मे कोई द्रव्य ही सिद्ध नही होगा | शकाकार यहाँ 
यहू तक भी सिद्ध तही कर सकता कि आकाश आत्मा आदिक द्रव्य प्रदेश स्वरूप नही हैं ओर प्रदेशी 
स्वरूप नही है और वे द्रव्य हैं। यह तक उतका इस कारण सगत नही है कि आकाश के अनन्त प्रदेश 
कहे गए हैं। आत्मा आदिक के भी असस्यात प्रदेश सिद्ध किए गए हैं। वे प्रदेशरहित नही हैं। 
परमाणु के अनेक प्रदेशित्व की असमवता-अब यहा कोई शकाकार कहता है कि यदि 
परमाणु को प्रदेश वाला मानते हो तो उसे अनेक प्रदेश वाला भी मानों और हम यहा अनुमान से 
सिद्ध करते हैं कि परमाणु अनेक प्रदेश वाला है, क्योकि यह द्रव्य है। जैसे घट, आकाश, आत्मा ये 
अनेक प्रदेश वाले हैं, क्योकि द्रव्य हैं। इसके समाधान में कहते हैं कि शकाकार का यह अनुमान इस 
कारण ठीक नही है कि जिसको परमाणु कहा जा रहा है वह शब्द मे भी यह बतला रहे कि परमाणु 
बहुप्रदेशी नहीं है। परमाणु का अर्थ है उत्कृष्ट विभाग वाला छोटा पदार्थ। जित किसी को भी 
परमाणु का नाम देकर अनेक प्रदेश वाला मानोगे तो चूंकि वह अनेक प्रदेशों में है सो उसके भी 
विभाग बन सकेंगे और यो विभाग कर करके जो अन्तिम एक प्रदेश वाला ज्ञात होगा वही परमाण 
कहलायेगा । और वह परमाणु द्रव्य है, सो द्रव्य होने पर भी कोई एक प्रदेशी है, कोई अनेक प्रदेशी 
है। काल द्रव्य भी तो एक प्रदेशी है और कहलाता है। देखो शकाकारों ने भी तो शब्द को द्रव्य माना 
हैं और शब्द को प्रदेशरहित स्वीकार किया है। तो यह अनुमान ठीक तो न रहा कि जो द्वव्य है वह 
अनेक प्रदेश वाला है। श्वव्द विषयक वास्तविकता तो यह है कि शब्द भी अशुद्ध द्रव्य है और वह 
उनेक प्रदेशी है और परमाणु चू कि उत्कृष्ट छोदा पदार्थ है जिसका कि फिर भेदत नही हो सकता, 
वह भनेक प्रदेश वाला ने हो सकेगा । हे 
परमाणु को अष्टप्रदेशो मानने के मन्तव्य फ्री सीसांसा का प्रारस्प्त-परमाण के बारे मे 
कुछ दाशंविक ऐसा मन्तव्य रखते है कि परमाणु में कम से कम ८ प्रदेश तो भावना ही चाहिये क्योंकि 
प दिश्ञाओ में से किसी भी दिशा मे और कोई परमाणु लगे, तो यो ही तो स्कघ बन पायेगा । सो 
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उस परमाणु की ८ दिज्लाओं में अन्य परमाणु के लग सकने के कारण परमाणु के ८ प्रदेश हैं। उनका 
यह कहना यो सिद्ध नही है कि फिर तो वह परमाणु न रहा, स्कथ बन गया, वंयोकि ८ अश मानने 
वाले को ऊपर और नीचे के भी अश् मानने पड़े और कोई 5 पैर बाला पदार्थ हो, उसके आसपास 
८ पैर वाले पदार्थ रखे ज यें तो निदिछद्र वध नहीं हो सकता याने उनके बीच अन्तर रहेगा या गोल- 
गोल माना जाये तो । उनके समूह में भी अन्तर रहेगा। इस कारण परमाणु के ८ अश या १० बेश 
या गोलाकार मातना ठीक नहीं जचता | परमाणु तो एक प्रदेशी ही है। 


परमाणु को अष्ट प्रदेशों मानते पर हो स्कत्ध बन सकते का शंकाकार द्वारा सम्ेत- 
परमाणु को ८ प्रदेश वाला मानने वाले शक्राकार कहते है कि यदि परभाणुओ को अनेक प्रदेश वाला 
त माया जायेगा तो दूसरे परमाणु के व होने के प्रसंग में दो ही तो विकत्प हैं, या तो सर्वाग रूप से 
संयोग हो या एक देश रूप से सयोग हो, सो सर्वांग रूप से दूसरे परमाणु का संयोग होते पर वह 
पिण्ड एक परमाणु बराबर हो रहेगा क्योकि यहां वधत सर्वाग रूप से हुआ है और इस तरह एक 
क्या, शस्यात असख्यात अनन्त परमाणु एक से वधे तो भी एक परमाणु रूप से रहेगा, और इस 
तरह सुमेर पर्वत भी परमाणु के बरबार छोटा बन बेठेगा। अब यदि एक देश से परमाणुओ का 
संयोग माना जाये तब तो अवयव सहित परमाणु कहलाने लगा। याने परमाणु के एकदेश में वध 
होता है, बाकी देश में तो नही होता । तो यो परमाणु अवयव सहित बच गया। ता जँसे पदार्थ के 
अमैक अवथव होते हैं उसी पदार्थ मे कई एकदेश बन गये, और वहाँ उप्तके एकदेश से रायोग 
माना । तो पहले तो वह अकेला ही परमाणु अवयबी कहलाया और फिर उस अवयवी परमाणु के 
अवयवो में शयोग बनाया तो यो तो अवयवों के कल्पना की लम्बो धारा बढती चली जयेगी। और 
अनवस्था हो जायेगी, और तीसरी बात यह है कि चाहे सर्वात्मिरूप से सयोग मानो, ८ प्रदेश वाला 
न मानने पर बडे सकध की प्रतीति हो ही नहीं सकती । इस कारण ८ प्रदेश वाला वह हुपाणु उत्तरो- 
त्तर विभाग हो होकर अन्त में अविभागी के परमाणु बन जायेंगे। लेकित वह परमाणु भी अश्ञो से 
रहित नही है । हम लोगो को प्रत्यक्ष ज्ञान द्वारा ज्ञात नही हो पाता इसलिये अण सहित परमाणु की 
भी हम तिरश रूप में कल्पना कर लेते हैं। इससे चू कि दिशायें ८ हैं, चार दिशायें, चार विंदिशीर्थे, 
एक नीचे, एक ऊपर, सो प्रदेश भी ८ प्रदेश वाले मने जाता चाहिये। 


परमाणु को अष्ठप्रदेशी मानने पर परमाणुत्व को असिद्धि झौर सग्ोग विधि का स्पाहाद 
से समाधान-उतत शक्रा का समाधात करते हुये आचार्य देव कहते हैं कि अनेक तक वितर्क से वया 
लाभ है * स्थाद्वाद सिद्धात्त के अनुसार विचार करने पर से समस्‍यायें हल हो जाती हैं। एकप्रदेश 
वाले परमाणु का किसी का स्वात्मिझ्य से सयोग होता, किसी का एकदेश रुप ते संयोग होता, सो 
कभी अगु-अपु मात्र भो स्कध हो सकता याने छोटे स्कथ हो जायेंगे और कोई बडे स्कध भी बन जाते, 
इसमे कोई दोष नही है । सो एक प्रदेशमात्र परमाणु को मानने पर कोई दोद नही है। बल्कि ८ प्रदेश 
वाले परमाणु मातने पर उसके फिर टुकडे किये जा सकते और वह अनुमान प्रमाण से घिद्ध होता है 
कि रूपाणु टूकडे किये जाने योग्य है, क्योकि मूर्त होकर भी अनेक अवयवों वाला है। जैसे घटपट 
आदिक ये मूर्ते हैँ और अनेक अवयवो वाले है तो इनके टुकड़े किये जा सकते, ऐसे ही जो लोग 
परमाणु को ८ प्रदेश वाजा मानते हैं सो वे मूर्त हैं और अनेक अवयवो वाले है इस कारण उनका भेदत 
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हो सकता । अनेक अवयवों वाला तो आकाश भी है पर वह मूर्त नही है इसलिये इस हेतु मे कोई दोष 
नही है. निष्कर्ष यह है कि अन्तिम सबसे छोटा अवयव केवल एक प्रदेश स्वरूप है। 


प्रमाण के अष्टप्रदेशित्व को असिद्धि का विवरण--जब यहाँ परमाणु को ८ प्रदेश वाला 
मानने वाले शकाकार पुतः शका रख रहे है कि परमाणु को एक ही प्रदेशमात्र मानसे पर तो बडे 
स्कधो की प्रतीति न हो सकेगी, क्योकि परमाणु के प्रदेश अम्ेक तो माने नही, ऐसी दशा में अनेक 
परमाणुओ का भी सयोग हो जोये तो भी वह पिण्ड अणुमात्र हो बता रहेगा। इस शका के उत्तर मे 
कहते हैं कि ऐसी समस्या तो तुम्हारे ८ प्रदेश वाले प्रमाण, मे भी आ खडी हो सकती है। भला ८ 
प्रदेश वाले परमाण, का एकदेश से अन्य का संयोग बनता है तो उस बोच छिद्र रह जाते हैं। ऊपर 
नीचे की जगह ते भर पायेगी और एकदेश सथोग मानने पर अनवस्था दोष भी आयेगा और सम्पूर्ण 
हूप से फिर आप संयोग मानने की कहेगे । तो भले ही 5 प्रदेश वाला परमाण्‌ है शकाकार जंसा 
मानता है फिर भी सर्वांग रूप से अन्य प्रमाण, का सायोग होगा तो वह पिण्ड भी अणुमात्र रह 
जायेगा, बडे पिण्ड की प्रतीति न हो सकेगी । भला ८ प्रदेश वाला प्रमाण, मानने वाले यह बतायें कि 
पूर्व आ्दिक दिशाओं मे प्राप्त हो रहे अन्य परमाण, क्या एकदेश पे सम्बन्धित होगे या पूर्ण रूप से 
सम्बन्धित होगे ” दोनो ही पक्षो मे जेसे कि श्काकार से एक प्रदेश वाले परमाण, में दोष दिया था 
वे ही दोष यहाँ आ सकते हैं इस कारण स्याह्वाद सिद्धान्त से ही यह बात सिद्ध होती है कि कभी 
परमाण, सर्वागहूप ते सथुकत हो तो उसका आकार नहीं बढ़ता, कोई एकदेश से रायुक्त होता तो 
उसका भाकार याने स्कथ पिष्ड बढ जाता है। 
प्रमाण परमाणु के परस्पर बंस्धन का कारण रिनिग्धत्द रुक्षत्व गुण की विशेषता-परमाणु पर: 
माण के बन्धन के सम्बन्ध में वास्तविकता यह है कि न तो एकदेश तयोग की बात भ्रद् मे उठती है न 
सर्वांगरूप से कयोग की बात प्रदन मे उठती है। कितु इन दोनो प्रकारों ते अतिरिक्त तीसरे ठग से ही 
बन्धन होता है। और वह है स्निग्ध रुक्ष गुण के कारण बन्धत। और, चाहे दोनों परमाणु स्विग्ध 
हो या छक्ष ही या एक स्तिग्ध हो एक रूक्ष हो वहाँ एक से दूसरे भें दो अधिक डिग्री का गुण ही तो 
वहा बन्ध हो जाता है। णो कि एक देश से सप्रग कराता हुआ बडा पिण्ड बना देता है और कभी 
सर्वात्मिरुप से स्षय हो तो बगु मात्र हो रह जाता है। ऐसे उत्त परमाणुओं मे भी अवगाह शक्ति है 
तब ही तो इम छोटे से लोक में अनस्तानन्‍्त परमाणु निरापद विराजमान हैं। तो स्थाद्वाद सिद्धात में 
प्रमाणुओ का परस्पर एकदेश से भी संयोग होता है, व स्व देश से भी संयोग होता है। तब 
कन्धो में परमाणु तो अवयव कहलाता और स्कन्ध अवयवी कहलाता । फिर उनमे कार्यकारण भाव 
आदिक सब विधिया ठोक प्रकार से निर्णीत हो जाती हैं। 


सभी वस्तु धर्मों की स्पाद्राद से सिद्धि का सकेत--इस पंञ्चम अध्याय के प्रथम सूत्र मे 
बताया था कि धर्म, अधर्म, आकाश और पुदृगज ये अजोव काय हैं। और द्वितीय सूत्र में बताया था 
कि ये द्रव्य है फिर आगे के सूत्र में बताया कि जीव भी काय है और द्रव्य है सो इन सब के सम्बन्ध में 
मे दृत्यपता, नित्यपता, रूपीपना, निष्क्रियपता आदिक स्वश्ञाव से भी घटित किया था। सो यहाँ एक 
एक बात यह जानना कि जिम्तको द्रव्य कहा था वह एक ्ष्टि से द्रव्य रूप है। पर किसी भपेक्षा से 
पर्यायरूप भी है । यदि हम केवल एक सत्‌ क्षो मुल आधार मानते है याने सत्‌ कहकर सबका सम्रह 
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मानते हैं तब तो उस रुत्‌ का भेद कर जो बताया जाय वह पर्यायरूप बनता है। भेद को भी पर्याय 
कहा गया है। किंतु कितने ही भेद करके बताया जाय प्रत्येक पदार्थ अपने सत्तव सेसत्‌ रूप है और वह 
स्व्य दव्यपर्ययात्मक है। नित्यानित्यात्मक है ।ञत वे सभी द्रव्य हैं। और, जो कुछ भी वात 
कही गई जंसे कि ये सब तित्य अवस्थित हैं, तो किसी अपेक्षा से यह अवस्थित है, मिष्क्िय है, इसकी 
गति नहीं होती इसलिए आकाश आदिक द्रव्य निष्किय है पर उनमे स्वय से परिणमन होने का, 
बव्यपना होने का ये सव क्रियायें चलती हैं इस कारण कथज्चित सक्रिय भी हैं। इस तरह प्रत्येक 
द्रव्य मे अनेक स्वभावमयता की सिद्धि होती है। प्रत्येक द्रव्य अपने स्वरूप से चलित नही है इसलिए 
अचल है, निष्किय है, पर किसी में हूलन चलन आदिक क्रियायें पायी जाती और जिनमें हलत चलन 
आदिक क्ियायें नही पाई जाती वहा अवस्थितपत्र, परिणमनपत्त आदिक क्रियायें भी तो है। परि- 
स्पन्द न होना याने अपरिस्पन्द होना यह भी एक क्रिया है। तो यो क्रिया सहितपता भी सिद्ध होता 
है। जीवद्रव्य में असस्यात प्रदेश बताये हैं । पर किसी अपेक्षा जैसे प्रदेश का साहार विस्तर्प है उन 
अपेक्षाओं से उनमे सख्यात असख्यात विभाग भी वन सकते। स्पाद्वाद से अनेक विधि की सिद्धि 
होने पर भी प्रधान का प्रधाततया कथन होता है। तात्पय॑ प्रकरण में यह है कि परमाणु के एक देश 
सयोग सर्व देश सयोग या पदार्थों का द्रव्यपना पर्यायपना आदिक सभी बातें ध्याद्वाद से प्रिद्ध कर 
ली जाती हैं। यहाँ तक अस्तिकायो के सम्बन्ध में स्वरूप, प्रदेश आदिक का वर्णन हुआ। अब जिज्ञासा 
होती कि ये सब बहा हैं सो उनका अधिकरण बताने के लिए सूत्र कहते हैं। 
सोकाकाशआगाहः ॥५ ११॥ 
जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म व काल द्र॒व्यों का लोकाकाश से अवगाह- लोकाकाश में अवगाह 
है, सूत्र का शब्द के अनुप्तार इतना ही अर्थ है, पर किसका अवगाह है, यह वात समझने के लिये पूर्व 
सूत्र देखने होगे। मनन्तर पूर्व के सूत्र देखने से तो पुद्गल का अवगाह आपत्तित होता है। इतना ही 
भर्थ मिकलेगा, पर इतना अर्थ यहाँ नही है। समुदाय की यहाँ अपेक्षा है इस कारण लोकाकाश में धर्म 
अधर्म आदिक सभी द्रव्यों का अवगाह है, यह इस सूत्र का अर्थ होता है। 
आकाश की स्वप्रतिष्ठत्ता व परमार्थ से सभी द्रव्यों की स्वप्रतिष्ठता-यहाँ एक श्वका होती 
है कि सव द्रव्यों क॑ अबगाह तो लोफाकाश में हुआ, पर इस लोकाकाण का भी क्‍या आधार है, वह 
भी तो कहना चाहिये । लोकाकाञ कहो या आकाश कहो । आकाश किसके आधार रहता है, यह भी 
बताना चाहिये । उत्तर इसका यह है कि आकाश का अन्य कोई आधार नहीं होता । भाकाश अपने 
ही आधार में रहता है, अर्थात्‌ आकाश आधेय है और बाकाग ही आधार है। इसका कारण 
यह है कि आकाश से अधिक परिमाण वाला अन्य कोई द्रव्य है ही नही । आकाण सर्वव्यापक है, | 
कारण से आकाश का आधार अन्य कुछ नहीं होता । यदि आक्षाश का आधार भी ढूंढने चलेगे, 
कल्पनायें करेंगे तो फिर उसका भी आधार बताना चाहिये, फिर उसका भी आधार वताना चाहिये 
तब तो अनवस्था-दोप आ जायेगा। पर यहाँ अनवस्था दोप है ही नहीं। भाकाश अपने आधार है, 
उसका आधारभूत अन्य कोई द्रव्य नही है। तथा वस्तु स्वर्प की भो वात देखिये परमार्थ रप्ट से तो 
सभी पदार्थ अपने अपने आधार में रहते है। एव भूतनय की हप्टि में सभी द्रव्य परमार्थ रूप से अपने 
आपके आधार मे हैं। तो इस परमार्य वात के कहने से कही यह एक्रास्स नें कर लेना तो फिर अन्य 
पे अन्य के आधार बताता यह सब खण्डित हो जायेगा। तो पण्डित नही होता । क्योकि व्यवद्वार से 
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आधार आधेय की सिद्धि है। हा परमार्थ से तो आकाश की तरह सभी पदार्थ अपने-अपने आधार में 
है, इसका कारण यह है कि क्रियायें दो तरह की देखी जाती हैं एक कर्ता मे रहते वाली क्रियायें और 
एक कर्म में रहने वाली क्रिया | जैसे एक वाक्य बोला--कि देवदत्त ठहर रहा है या देवदत्त जा रहा 
है तो 5हरने और जाने की क्रिया का समवाय देवदत्त कर्ता में है और जैसे कोई कहता है कि रसोइया 
चावल को पका रहा तो यहाँ पकने रूप क्रिया का समवाय कमकारक रूप चाव | में है। तो वहाँ 
व्यवहारनय की दृष्टि से क्रिया का आधार द्रव्य रहा, और क्रिय्रा सहित द्रव्य का आधार द्र॒व्यान्तर 
रहा लेकिन परमार्थ दृष्टि से एव भूतनय की अपेक्षा क्रिया क्रियात्मक में ही रहेगी, द्रव्य भी स्वात्या 
में ही रहेगा । तो यहाँ यूत्त में जो लोकाकाश में धर्मादिक द्रव्यों का अवगाह कहा गया है वह व्यवहार- 
नय के आदेश से कहा गया है । परमार्थत देखा जाय्रे तो सभी द्रव्य अपने-अपने आभार मे रहते है । 
अयुत्त सिद्ध मे सो आधाराधेयत्व का व्यवहार-अव यहाँ एक श्काकार कह रहा है कि 
आकाश का तो बता रहे आधार और धर्मादिक द्वव्यों को कह रहे हैं आाधेय तो आधार और आधेय 
तो भिन्‍न-भिलल रूप से हीते है अर्थात पहले धर्मादिक आकाश में न हो, पीछे आकाश में चले हो, यह 
बात बन बैठेगी । जैसे मटके में बेर है तो बेर पहले मटके में न थे, णैछे मटके में डाले गये अथवा ये 
दोनो भिल्त ही तो हो गये, तब तो आधार आधेय समझ में आयेगा | इस शका के उत्तर म कहते हैं 
कि पृथक्‌ सिद्ध में ही भाधार आधेय की कल्पना हो यह नियम नहीं है। जो आयुक्त पिद्ध है अभिन्न 
है वहाँ भी आधार आधेयपता देखा जाता है। जैसे कहते हैं कि हाथ शरीर मे है। यहाँ शरीर को 
आधार कहा और हाथ मे आधेय कहा फिर भी हाथ शरीर से कुछ जुदी चीज नही । सिर्फ हाथ 
और शरीर पूर्वापर दृष्टि से ये उत्पन्न तो नही हुये कि पहले शरीर हो, पीछ हाथ हो तो अग्रुत 
सिद्ध में भी आधार आधेय देखा जाता इसी प्रकार आकाश धर्मादिक पदार्थ अनादिसे एक साथ 
सिद्ध हैं, इनमें पूर्वापर भेद नहीं है फिर भी आधार आधेय हो जाता है, इस कारण कही पृथक सिद्ध 
में भी भाधार आधेय का व्यवहार है, कही अयुत सिद्ध में भी भाधार आधेय का व्यवहार है। सर्वे 
समस्याओ का हल अनेकान्त रष्टि से समझ लेना चाहिये। 
लोक व लोकाकाश का अर्थ -अब यहाँ लोकाकाश का अर्थ कहा जाता है। लोक कहते किसे 
हैं ? तो लोक शब्द के व्युत्पत्ति के अनुसार अनेक प्रकार से अर्थ बनते है। पहला अर्थ यह है कि पुण्य 
पाप कर्म का सुख दुख रूप फल जहा देखा जाये उसे लोक कहते है। इस अर्थ से लोक 
त्ाम आत्मा का रहा, “वयोकि पुण्य पाप कर्म का फल आत्मा में लिखा जा रहा 
है फिर भो रूढि से लोक शब्द द्वारा सब द्रब्यो का ग्रहण होता है। दूसरा अर्थ है 
जो पदार्थ को प्राप्त करता है, लोकता है, देखता है उसे लोक कहते हैं। इस अर्थ में भी लोक नाम 
आत्मा का ही कहलाया, क्योकि आत्मा ही पदार्थों की उपलब्धि करता है पर शब्द मे ऐस्ली ब्युतत्ति 
होने पर भी रूढि से सभी द्वव्यो का नाम लोक कहलाता है। याने घर्मादिक द्रव्य सभी जहाँ पाये 
जाते वह लोक है। रूढि के स्थान मे क्रिया की मात्र व्युलत्ति कुछ समझने के लिये की जाती है। जैसे 
गौ बब्द कहा तो शब्द के अर्थ से तो गौ यह अर्थ निकलेगा कि जो जावे सो गौ है। तो क्या वेठी हुई 
गाये गौ ने कहलायेंगी ” यहाँ समभिरूढ की प्रधानता है, इसी प्रकार जो लोकत करे, जाने सो लोक 
है। इस व्युतत्ति मे भी धर्मादिक की लोकता की हानि नहीं है, क्योकि यह सब समभिरूढि से ही 
सिद्ध हुमा है। अथवा लोक का यह तीसरा अर्थ किया जाये कि सर्वज्ञ भगवान के द्वारा जो देखा गया 
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सो लोक है। लोक्यते ये से लोक , तो सर्वज्ञ के हरा समरत ही पदार्थ जाने गये हैं इसलिये धर्मादिक 
समस्त पदार्थों के लोकपना सिद्ध होता है। इस तीसरे अर्थ मे यह श्वका न करना चाहिये कि फिर तो 
भात्मा छूट गया । देखने मे जो भाये स्रो लोक तो देखने मे वे धर्म, अधर्म, आकाश, पुदंगल और काल 
भये, तो इतमे लोक व रहेगा यह शका मे करना, क्योकि देखने में स्व/त्मा भी आया है। छुट्टो प्रकार 
के द्रव्य सर्वज्ञ के द्वारा जाने गये हैं, मभ यहाँ यह भी शका उत्पन्न कर सकते हैं कि इस तीसरे अर्थ 
की रष्टि में अलोकाकाश् भी लोक बन बेठेगा, वयोकि अर्थ तो अब यह किया कि जो सर्वन द्वारा देखा 
जाये सो लोक है, तो सर्वज्ञ के द्वारा तो अलोक भी जाता गया क्योकि यदि अलोक नहीं जाना गया 
तो वह सर्वेज्ञ न रहंगा। यह शका न करना, क्योकि इस तीसरे अर्थ में भी रूढि विशेष से छह्ो द्रत्य 
जहाँ पाये जाते है, छट्ठो द्रव्यो का जो समूह है वह शोक कहलाता है, अथवा तीसरे अर्थ मे एक यह 
विशेषण और लगाना चाहिये कि जहाँ रहते हुये सर्वज्ञ के द्वारा जो देखा जाये वह्‌ लोक है। तो सर्वज्ञ 
तो अलोक मे हैं नही इस कारण समस्त अलोक-लोक से अलग कहलाने लगेगा। अथवा चौथा अर्थ 
यह करना चाहिये कि धर्म, अधर्म, पुदूगल, काल और जीव जहां देखे जायें वह लोक है। कहां देखे 
जाते ? लोकाकाश में | लोकस्य आकाश लोकाकाश लोक का जो आकाश है वह लोकाकाश है और 
यहू लोकाकाह धर्म द्रव्य के समान असख्यात प्रदेशी है। यहा सब द्रव्यों का अवगाह है, उसके बाहर 
चारो भोर अनन्त अलोकाकाद है। समस्त द्रव्यों का अवगाह स्थान बताया है। अब उस ही लोका- 
काश में किस-किन द्वत्यों का कितनी-कितमी जगह में अवगाह है यह बतला रहे हैं। 
धर्माधमंयों कत्त्ने ॥५-१शा ; 
धर्म व अधर्म द्रव्य का समस्त लोकाकाश में अवगाहु-सूत्र का शब्दार्थ तो इतना ही है कि 
धर्म और अधर्म द्रव्य का समस्त में। अब इस सूत्र में पूर्व सृत्त से दोनो पदों की अनुवृत्ति ग्रहण की जा 
रही है। जिससे अर्थ हुआ कि धर्म और अधम द्रव्य का समस्त लोकाकाश में अवगाही है। यहाँ धर्म 
और अधर्मद्रव्य का लोकाकाद के समस्त प्रदेशों मे अवगाह बताया गया है। इनका लोक के एकदेश' 
में अवगाह नही है। ये धर्म और अध्मंद्रव्य समस्त लोकाकाश्य मे अवगाही है, यह अनुमान प्रमाण से 
सिद्ध करते है। धर्म और अधर्मंद्रव्य सम्पूर्ण लोकाकाश में अवगाही हैं क्योकि गमन कर रहे और 
ठहर रहे, समस्त पदार्थों का उपकार किया जा रहा होने से । समस्त लोकाकाश में गमत कर रहे 
पदार्थ का उपकार धर्मद्रव्य से हो रहा और ठहर रहे पदार्थ का ठहरा देता यह उपकार अधर्मद्रव्य से 
हो रहा, इस हेतु से यह सिद्ध होता है कि दोनों द्रव्य लोकाकाश में 5स्ताठंसत रूप से अवगाह करने बलि 
हैं। तीनो लोक के जितने भी पदार्थ हैं उत सभी गति परिणाम वाले और स्थिति परिणाम वाले का 
जो गति और स्थिति में नि्मित्त रूप उपक्ार है, यदि धर्मद्रत्य व अधर्मद्रव्य लोक में एक देशवर्ती हरव्य 
होते तो न हो सकता था, क्योकि एकदेशवर्ती होकर धर्मद्रव्य व अधमंद्रव्य यदि जीव पुद्गल के गमने 
करने और ठहरने मे निमित्त हो जायें तब तो इनका गमन और ठहरता अलोकाकाश्न में भी होता 
पड़ेगा । सो युक्ति संगत नही है। इस कारण लोकाकाश मे ही समस्त द्रव्म हैं और जीव पुदूगल की 
गमत और ठहरता लोकाकाश् मे ही है, यह बात तब ही सिद्ध हो सकती है जबकि लोकाकाश में धर्म- 
द्रत्य वे अधर्मद्रव्य सबवे देशों में व्यापी हो । यहाँ कृत्स्त शब्द देने से यह समझना कि धर्म ओर अधर्म 
द्रत्य का लोकाकाश्ष में ऐसा अवगाह है जैसे कि तेलका तिलो मे होता है ॥ तेल तिलो के किसी एक 
जगह मे नही रहते । वे सब देशो में व्याप्त हैं, ऐसे ही धर्मद्रव्य और अधर्मद्रत्य समग्र लोकाकाश में 
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व्याप्त है। ऐसा नहीं है. कि जैसे घर के एकदेश में कलश आदिक का अवस्थान होता हो। 
यहाँ यह शका ने रखना चाहिये कि धर्मेद्रव्य और अधर्मद्रव्य भौर भाकाश भी वही के वही ठहर रहे 
हैं। इसका परस्पर मे विरोध क्यों वही । जहाँ एक ठहरा है वहां दुसरे का प्रवेश न होना चाहिये । 
यह शका इस कारण से सगत तहीं है कि ये द्रव्य अमृर्तिक हैं। अमूर्त द्रव्य का परस्पर प्रवेश मे 
विरोध नही होता । विरोध तो धूर्तिक स्थूल द्वव्यों का हो सकता है, किन्तु जो अमूतत द्रव्य है उसमे 
विरोध का प्रसग ही नही है अथवा ऐसा द्रव्य का अवस्थान अवादि काल से भी चला आ रहा है । 
वहाँ विरोध का कोई अवकाश नही, इस प्रकार लोकाकाश में अमूर्त हो रहे धर्म, अधम द्रव्यों का 
अवगाह बताया । बब जो मूर्तिमान है अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्य है उनके अवगाह का ज्ञान कराने के लिये 
सूत्र कह रहे हैं। 
एक प्रदेशादिषुभाग्य पुदूगलानाम्‌ ॥५-१४॥ 

पुदगलों का लोफाक्ाश के एफप्रदेश आदि मे अवगाहु--सूत्र के शब्दों का अर्थ है कि पुदंगलो 
का एक प्रदेश आदिक लगा लेना चाहिये। इस सूद्ध मे भी लोकाकाशेवगाहू इन दोनों ही पदों की 
अनुवृत्ति ली जा रही है जिससे ,कि सूत्र का पूर्व अर्थ बना-पुदूगलों का लोकाकाश् के एक प्रदेश 
आदिक में अवगाह लगा लेना चाहिये। यहाँ लोकाकाशेत्रगाह इस सूत्र से लोकाकाश की अनुवृत्ति 
तो ली, किन्तु अर्थ के वश से विभक्ति का परिणमन हो जाता है। लोकाकाशे शब्द को सप्तमी 
विभवित लगी है किन्तु यहाँ पष्ठी विभक्ति का अर्थ होता है और जिससे अथथ बना यह कि लोक के 
एक प्रदेश आदिक में अवगाह है। अब एक प्रदेश आदिक मे अवगाह कैसे जाना जाये उसकी युक्‍्ति 
यह है कि उस ही लोकाकाश के एक प्रदेश भे जैसे एक परमाणु का अवगाह हो रहा है उसी प्रकार 
अनेक अणु का अथवा अनेक स्कघो का भी सूक्ष्म परिणमन हो जाने से अवगाह हो जाता है और इस 
प्रकार किन्‍्ही स्कन्‍्धो का कुछ प्रदेशों मे अवगाह है, किन्ही का असख्यातवें भाग में अवगाह है। ओर 
असर्यात भी असस्यात प्रकार के होते हैं, सो यो उनके विविध क्षेत्रो में अवगाह है। यह बात पहले 
बता दी गई थी कि एक परमाणु के साथ अन्य परमाणु का सम्बन्ध कही सर्वदेश से होता है तो वह्‌ 
एक प्रदेशभात्र रह जाता है और कुछ परमाणुओ का सम्बन्ध परमाणु के एकदेश में होता है। तो वह 
पिण्ड दो आदिंक प्रदेशों मे रहता है। पुदृगल स्कन्धो में इस तरह का सूक्ष्म परिणमन होना अस्िद्ध 
नही है क्योकि सूक्ष्म व स्थून में स्कस्धों में सूक्ष्म व स्थूल परिणमन होता देखा जा रहा। है जैसे बहुत 
सी रूई बिखरी पडी है उस समग्र रूई को यदि दवा दिया जाये और यम्त्र से उसका केद्द्रीकरण हो 
जाये तो वह पिण्ड थोड़े प्रदेशो को घेरने वाला वहाँ ही स्पष्ट दिख रहा है। स्थूल पदार्थों मे दूमरे 
स्थृल पदार्थ भी प्रविष्ट हो जाते है, यह भी देखा जा रहा है। जैसे घर मे सेकडो दीपको के प्रकाश 
एक ही जगह समा जाते हैं अथवा ऊटनी के दूध से भरे हुये बतत में उतना ही मधु डालने से समा 
जाता है या जैसे दूध मे बूरा घुलकर उतने में ही समा जाता, बुझाया हुआ पारा धोने को समा लेता 
है और बोझ उतना ही रहता है। बालू रेत या राख मे पानी भी समा जाता है, जब यहाँ स्थल पदार्थ भी 
अनेक स्थूल पदार्थों को समा छेते हैं तो सुक्ष्म परिणमन वाले परमाणुओं का अवगाह हो जाये और 
वह भी सृक्ष पिण्ड होकर आकाश के थोडे से प्रदेश मे रहे तो इसमे कोई आहचर्य नही । अब 
पुद्गल का अवगाह वताकर जीवो का अवगाह बतला रहे हैं कि जीव आकाश के कितने ह्स्सि मे 
रहता है। 
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अतसस्येय भागादिषु ्ञोवानाम्‌ ॥५-१५॥ 

लोकाकाञ्ष के असस्येय भाग आदि से जीवो का अवगाह--इस सूत्र में भी लोकाकाशे लव- 
गाह इन दो पदो की अबुवृत्ति लो जाती है ओर अर्थवश्ञ परे लोकाकाश का विभक्ति परिणमन्र हो 
जाता है पष्ठी विभवित हो जाती है। तब इस सूत्र का अर्थ होता है कि जीवो का लोकाकाश् के 
असख्याते भाग आदिक में अवगाह है। अस॒स्यात असस्याते प्रकार के होते हैं। इसलिये लोकाकाश्ष 
का असस्यातवा भाग भी अनेक प्रकार का होता है। कोई जोव सव॑ जघन्य शरीर वाला हो वित्य 
निगोदी उसका अवगाह लोक के असख्यात भाग प्रमाण असस्यात प्रदेश भें है और किसी जीव शरीर 
का अवगाह ऐसे दो असख्यात भागो में है, किसी का ऐसे तीन आदिक असस्यात भागों भे है। कोई 
भी जीव शरीर अथवा जीव किसी भी पर्याव में असस्यात प्रदेशों से कम प्रदेश मे नही ठहरते। 
कितने से छोटे आकाश के हिस्से मे अस॒ख्यात प्रदेश पाये जाते हैं इसका अनुमान इस तरह कर लेना 
घाहिये कि आगम मे बताया है कि सृच्यगुल के असस्यातवें भाग में भी असस्याते उत्सपिणी अव- 
सर्पिणी के समय से अधिक प्रदेश विद्यमान हैं गणना की अपेक्षा उत्सर्पिणी और अवसरपिणी काल 
में जितना समय होता ओर वह भी अससख्याते उत्सरपिणी अवसपिणी का उतने ते अधिक प्रदेश तो 
सृच्यगुल के असख्यातवें भाग की जगह मे हैं। 

छोटे-बड़े जीव शरीरो का दिखशंन-सबसे छोटी जघन्य अवगराहना कब होती है जीव की 
सो सुनो सुक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव जब उत्पल्न होते हैं तो उसके तीसरे समय में धना- 
गुल के असख्यातवे भाग रूप सबसे छोटी जघन्य अवगाहना है, फिर इस अवगाहना से एक प्रदेश, दो 
प्रदेश सख्यात प्रदेश असख्यात प्रदेश बढ बढ़कर बडी अवगाहना बनती है। केवली समुद्धात में लोक- 
पूरण समुद्धात के समय ऐसा अवसर होता है कि जीवो के प्रदेश समग्र लोकाकाश मे व्याप्त हो जाते 
हैं। इस अवसर के अतिरिक्त किसी भी अवसर मे जीव के प्रदेश समग्र लोकाकाश मे नहीं व्याप पाते । 
श्न् जीवो के शरीर मे भी ऐसी अवगाहने की योग्यता है कि थोड़े से स्थान में कहिये सर्व जघन्य 
शरीर रह रहा है उप्ती स्थान में अनन्त निगोदिया जीव समा जायें। जब साधारण नामकर्म प्रकृति 
का उदय होता है तो वहा ऐसे साधारण जीव होते हैं कि जिनका शरीर तो एक है और उस आश्रय 
से अनन्त जीव बस रहे हैं। उन अनन्त जीवों का आहार, श्वास उच्छवास जन्म मरण साधारण है 
अर्थात्‌ एक साथ होता है। इस लोक में ऐसा स्कन्ध देह असंख्यात लोक प्रमाण है जिन एक-एक 
स्कस्यो में असस्यात्त लोक प्रदेश के बराबर अन्डर होता है ओर एक-एक अन्दर मे असस्यात लोक- 
प्रमाण आवास होते हैं भोर एक-एक आवास में असख्यात पुलवियाँ होती हैं मोर एक-एक पुलवी मे 
असख्यात लोकप्रमाण निगोद शरीर होते हैं और एक-एक शरीर मे सिद्ध राशि से अनन्त गुने निगो- 
दिया जीव रहते हैं। तो अब ध्यान मे लाओ कि थोडी सी जगह में कितने अनन्त जीव बचे हुये हैं । 
यद्यपि मोटे रूप मे यही कहा जा रहा है कि सर्व जीवो का स्वरूप सेवे जीव लोक के असस्यातवें भाग 
मे रहता है किन्तु इसमे सब जीवो का देहो का परिमाण एक सरीखा न समझना चाहिये। असस्यात 
तो असस्यात प्रकार के होते हैं और इस झरीर में थोढा-पोडा बढ-बढकर इतने मेद हो जाते हैं क्कि 
स्व जधन्य शरीर तो घनागुल के असस्यातवें भाग में है और सबसे बडा शरीर १००० योजन का 
लम्बा, ५०० योजन का चौडा और २२० योजन का मोटा मच्छ का शरीर है जो कि स्वय भूरमंण 
समुद्र में पाया जाता है और इस बीच सल्यात प्रदेश वढ-बढकर असस्यात प्रकार के हो जाते हैं। 
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सथ द्रव्यों के प्रदेशों के परिणाम के कथन की समाप्ति का संकेत-भहाँ तक काल द्रव्य को छोड 
कर सभी द्रव्यो का अवगाह और प्रमाण ज्ञात हुआ है और उत सब वर्णनों से निष्कर्ष रूप यहू 
समझ लेना चाहिए कि लोकाकाश के एक-एक प्रदेश पर एक-एक कालाणु का अवगाह है, वयोकि 
अन्य द्रत्यो का भिन्‍त-भिन्‍न रूप में अवगाह बताया जा चुका। जैसे धर्म अधर्म द्रव्य का अवगाह 
सम्पूर्ण लोकाफ़ाश में है। पुदुगल का अवगाह एक प्रदेश आदिक में है। जीवो का अवगाह लोकाकाश 
के असस्येय भाग आदिक में है तो उससे अब और क्या बचता है ” सो वह अपने आप सिद्ध हो जाता 
है कि काल द्वव्य का अवगाह लोकाकाश के एक प्रदेश पर है। ऐसे असस्याते काल द्रव्य हैं और उन 
सब का एक-एक प्रदेश पर ही अवगाह है ! 
लोक प्रदेश प्रमाण असख्यात प्रदेशी अनन्त जीवों का असंस्यात प्रदेशी लोकाकाश मे कैसे 
अवगाह हो जाता है की जिज्ञासा--इस अध्याय मे पहिले यह बताया गया था कि एक जीव लोका- 
काश के बराबर असख्य प्रदेश प्रमाण वाला है और ऐसे जीव अनन्तानन्त हैं। तव एक दह्वी जीव 
का प्रदेश प्रमाण लोकाकाश के बराबर हे और ऐसा हो प्रमाण है समस्त अनन्त जीवो का तो वे 
सभी जीव एक लोकाकाश मे कैसे समा जाते ” जीवों को साधारण रूप से सख्या इस तरह समझ 
लेना चाहिए कि सबसे कमर जीव मनुष्य गति में पाये जाते हैँ लेकिन वे भी असख्यात हैं। जो 
पर्याप्त भनुष्य है उनकी सख्या तो करीब २१ अक प्रमाण है, कितु लब्ध्य, पर्याप्तक मनुष्य हैं कर्म 
भूमिज महिलाओ के काख आदिक भअवयवो मे उत्पन्न होते रहते हैं। एक इवास में १८ बार जन्म 
मरण करते हैं ऐसे लब्ध्यू पर्याप्तक मनुष्य असख्यात है। इस तरह मलुष्य गति के जीव हैं तो अधिक 
किपु अन्य गतियो मे सबसे कम हूँ। उनसे अधिक जीव नारकियों भे हैं। नरकगति के जीव मनुष्य 
गति से अधिक है। उनसे अधिक देवगति मे हैं। उनसे अधिक तस जीव है, उनसे अधिक निभोद को 
छोडकर शेष स्थावर जीवहैँ । उसे अनन्तगुने सिद्ध जीव हैं मोर उनसे भी अनम्तगुने निगोदिया जीव 
हैं। इतने अनस्तानन्त जीव एक लोकाकाश मे कंसे ठहर जाते हैं ? यह एक आशका होती है। उसके 
समाधान में अब मृत्र कहते हैं। 
प्रदेशसहारविसर्पाम्यां प्रदीपषवत्‌ ॥४-१६॥ 
जीव प्रदेशो का सकोच विस्तार होने के कारण लोकाकाश पे अनन्त जीवो के अवगाह की 
प्रिद्धि--जीव का लोकाकाश के अप्स्यात भाग आदिक में अवगाह है इसका कारण यह है कि जीव 
के प्रदेशो का सहार और विसप॑ होता है अर्थात प्रदेशों का सकोच और फ़ैलाव हुआ करता है। जैसे 
दीपक का प्रकाद । यदि घडें मे दीपक हो तो उतने मे रहेगा। कमरे में दीपक हो तो उत्ये मे रहेगा 
बहुत बडी हाल में दीपक हो तो उतने मे रहेगा। तो जैसे आधार के कारण दीपक के प्रकाश मे 
सक्नोच और विस्तार होता है इसी प्रकार जीव के प्रदेशों का निमित्तवश साक्रोच और विस्तार होता 
है। वह निमित्त क्या है सो अभो वतायेंगे ? यहाँ सूत्र के अर्थ के समय तत्काल यह जानना चाहिये 
कि जीवों का लोक के असख्यातवे भाग आदिक मे अवगाह होने का विरोध नहीं है। क्योकि जीवों 
के प्रदेशो का संकोच और विस्तार हुआ करता है, जेसे कि दीपक। यद्यपि प्रत्येक आत्मा का स्व- 
भाव अमूर्तपना है रूप, रस, गन्ध, रपश से रहित अमृर्त है यह आत्मा, तो भी अवादि काल मे कर्मों 
का सम्बन्ध चला आ रहा है। सो उप्त पुदूगल कर्म के साथ तथा पुदगल कर्म के विपाक प्रतिफलन 
के साथ मोहो जीव का एकपना हो रहा है। इस कारण आत्मा कयज्वित मृत्ते बन रहा है सो यह 
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आत्मा यच्रपि लोकाकाष्न के प्रदेशों के बरावर असख्यात प्रदेशी है। कितु कार्माण शरोर के वश से 
जो सुक्ष्म स्थूल शरीर ग्रहण में आया उस सूक्ष्म शरीर के मिलने पर सूद्े चमड़े की तरह प्रदेशों मे 
सकोच हो जाता है ज़ेसे कोई चमडा गीला व फैला हुआ है और सूखने पर सिकृड जाता है। 
ऐसे ही छोटा शरीर मिलने पर जीव के प्रदेश सिकुड जाते है और स्पूल 
शरीर मिलते पर उसके बराबर फैल जाते है। जैसेकि जल मे तेल गिरे तो वह तेल जन के बराबर 
फंल जाता है। इस सूत्र में रूठात दिया है दीपक़ का। वह बिल्कुल स्पष्ट है। सबको इसमे नि्वि- 
वाद ज्ञात है कि दीपक को जैसा आधार मिले वैसा हो सकुचित अथवा विस्तृत हो जाता है। 
आत्मा फे आधार का निश्चय व व्यवहार से निर्दशन--इस कथन में यह. जाहिर हो रहा है 
कि आत्मा का आधार शरीर है अथवा आकाश्ष प्रदेश है। पर निश्चयतः देखा जाय तो कोई द्रव्य 
किसी द्रव्य के आधार में नही है । यह सब व्यवस्था व्यवहार से बताई जा रही है और व्यवहार से ही 
अनेक घटनाओ का बोध होता है | स्पप्टतया एक ही भव में देखा जाता कि जब कोई छोटा बालक 
है; शिशु है तब उसका भात्मा बहुत छोटे देह प्रमाण है। वही जब बडा हो जाता है, युवक हो 
गया तो उससे चोगुने प्रमाण आत्मा का फैलाव हो जाता है। 
जीव के प्रदेशों के सकोच विस्तार फी सीमास।पुर्वंक समर्थन--यहाँ शकाकार कहता है कि 
एक अनुमान प्रमाण से यह पिद्ध होता है कि आत्मा के प्रदेशो मे सक्रोच और विस्तार हह्टी हैं। वह 
प्रमाण क्या है कि आत्मा अपने प्रदेशों के सक्ोच भर विस्तार को नही घारण करता, अपुर्त द्रव्य 
होने से, जेसे कि आकाश । आकाश, अमूर्त द्रव्य है तो उसमे सकोच विस्तार नही होता । तो भात्मा 
भी अमृत द्रव्य है, अत उसके प्रदेशों मे सकोच विश्तार नहीं हो सकता। इस पूर्व पक्ष के समा- 
धान भें कहते हैं कि उनका यह पक्ष अनुमान ओर आग्रम प्रमाण से बाधित हो जाता है। देखिये 
अनुमान प्रमाण। आत्मा अपने प्रदेशों के सकोच ओर विस्तार को तादात्म्य होकर घारण करता 
है वयोकि बडे परिमाण वाले और अल्प परिमाण वाले देश्ञो में यह आत्मा व्यापक हो जाता है । 
दीपक के समान । जेस। कि यहाँ ही स्पष्ट हो रहा है कि बालक के शरीर मे थोडे देश मे मात्मा रह 
रहा है। वही जब युवक होता है तो, बहुदेश मे आत्मा व्यापक हो जाता है। यहाँ कही ऐसा नही है 
कि शिशुअवस्था का जीव न्यारा हो भर कुमार अवस्था का जोव न्यारा हो | जीव वही एक है, अनु- 
भव पिद्ध है, और जो सत्‌ है वह भतादि अनन्त होता है। वही जोब एक ही भव में क्या उसके 
जितने भी भव होते हैं सभी भवो मे वे जीव वही वही एक एक रहते हैं। अपने आप को व हम आप 
सभो कोभी यहुप्रत्यभिज्ञानहो रहा है किजो उसबालकमे था वहो अब युवा हुआ । जो पहले पतला था 
वही अब मोटा हुआ है इसलिए इस ही एक देह मे उस ही एक जीव का ज्ञान होता है। सो अनुमात 
बाधित है --शकाकार का पु्व॑ पक्ष तथा आगम बाधित भी है। स्थाह्वाद शासन में सस्तारी जोबो 
के प्रदेशो का सकोच और विस्तार बताया गया है। उनका यह कथन अप्रमाण नही है। आगम की 
प्रमाणता अनेक प्रमाणों से अनेक बार सिद्ध की जा चुकी है। 
आत्मा के सर्वव्यापफत्व की वात रखकर व बटवृक्षफल की तरह बतीव अल्पत्थ की बात 
रखकर आत्मप्रदेशों मे सहार विपय न होने के पूर्वपक्ष व उतके समाधाव-यहाँ शकाकार 
कहता है कि आत्मा तो सर्वव्यापी है। सो सर्वव्यापी होने के कारण प्रदेशो का सकोच बौर विस्तार 
नहीं हो सकता । जैसे कि आकाश सर्वव्यापी है तो आकाश के प्रदेशों का सकोच और विस्तार नही 
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होता । ऐसा शकाकार का कथन युक्त सही है, क्योकि आकाश तो सर्वव्यापक है, कितु आत्मा से- 
व्यापक वही है। अब यहाँ दूसरा शकाकार कहता है कि आत्मा सर्वेव्यापक नहीं है। तो यह मानो 
कि आत्मा बट वृक्ष के फल की तरह अत्यत्त छोटा है अथवा हजारों बार टुकड़े किये गए बाल के 
क्षग्र भाग प्रमाण अत्यच्त छोटा है, फिर भी आत्मा के प्रदेशों का सक्रोच और विस्तार मानने का 
कोई अवकाश नही रहता । इस शक्का के उत्तर मे कहते हैं कि ऐसा मानने मे तो प्रत्यक्ष विरोध है। 
सभो जीयो को अपने पूरे शरीर मे एक साथ आत्मा का अनुभव होता है। यदि आत्मा अत्यन्त छोटा 
है दो शरीर के जिस हिस्से मे आत्मा होगा उतने हिस्से मे ही आत्मा का सम्बेदन हो सकेगा। हाथ, 
पैर, पेट, मस्तक आदिक अनेक अग हैं। सब जगह आत्मा का सवेदन व हो सकेगा। दुख-सुख्र भो 
शरीर के किसी एक हिस्से मे ही अनुभूत हो पायेंगे। पूर्ण हिस्से मे अनुभूत ने होगे। जेसे कि इस 
शरीर मे यह पूर्ण आत्मा बना हुआ है उसमें सुख-दुख का सवेदन न होगा। यहाँ यह शकाकार 
यह कहे कि आत्मा तो बटफल की तरह छोटा ही है मगर उस आत्मा का शौघ भ्रमण होते रहने से 
सारे शरीर मे दुं ख सुख ज्ञान का स वेदन होता रहता है। जेसे कि किसी एक गोल चराक मे कोई 
काली बू द लगी हो तो उसके भ्रमण के समयका ली बुद सब ओर दिख जाती है। यह कहता भी 
संगत नही है | यदि इतने बडें शरीर मे वट के बीज बराबर आत्मा माना जा सकता है भोर वही एक 
आत्मा खूब तेज चक्कर लगाकर सारे शरीर मे आत्मा का अनुभव कराता है तो फिर सारे लोक भर 
में सिर्फ एक ही आत्मा वट बीज की तरह छोटा क्यो नही मात लिया जाता ? जैसे एक आत्मा इतने 
बडे शरीर मे तेजी से चक्कर लगाता है तो ऐसे ही उतका एक आत्मा ससार के सब जीवों के शरीर 
में तेजी से चक्कर लगाता रहे और उससे सब अनुभव चलते रहेगे। यदि शकाकार यह कहे कि सम्पूर्ण 
शरीरो में एक ही आत्मा का चक्कर लगाना मालने पर जब वह आत्मा किसी शरीर मे पहुंचता है 
तो चू कि बाकी जितने शरीर है वे सव व्यक्त हो जायेंगे, मृतक हो जायेगे इस कारण एक आत्मा 
सारे जीव शरीरो मे चक्कर नहीं लगाता | वह तो एक ही शरीर से चक्कर लगाता है। इसका 
उत्तर यह है कि थह ही प्रसग यहाँ भी भा जायेगा। इस शरीर में भी चक्कर चगाता हुआ आत्मा 
जिस क्षण हाथ मे पहुँचा उस क्षण बाकी शरीर मृतक हो जाना चाहिये। हुसरी बात यह भी देखिये 
कि जैसे शीघ्र भ्रमण कर रहे हुये चाक पर काली बृ द चारो ओर दिखती है तो सीता स्थान भी तो 
दिखता रहता है। तो इसी तरह के वे रीते स्थान शरीर के वे रीते अग चेतन विहोन हो जायेंगे 
लेकित सभी जीवो को अपने सवेदन प्रत्यक्ष से यह प्रतीत हो रहा है कि जात्मा शरीर प्रमाण है। 


पर्यायाथिक इष्टि से अनित्यभूत आत्मा के प्रदेशोंके सकोच विस्तार का समर्थन--अब 
यहाँ शकाकार कहता है कि यदि यह जीव मिले हुये विभिन्‍न शरोरो के भवृत्तार अपने प्रदेशों का 
सकोच विस्तार करता है तो जीव अनित्य बन जायेगा। जैसे कि दीपक । उसके आकाश का सकोच 
विस्तार होता है--तो वह अनित्य होता है, इस शक्रा के उत्तर में समाधान यह है कि यह बात तो 
स्याद्मद में इष्ट ही है पर्यायाधिकतय की दृष्टि मे आत्मा अनित्य है, हाँ द्रव्याधिकनय की दष्टि प्ते 
आंत्मा नित्य है; दीपक की तरह । जैसे वही दीपक उदृगल' द्रव्य की रृष्टि से तो नित्य है, अदीप 
प्रकाश पर्याय की इष्टि से अनित्य है। प्रत्येक वस्तु नित्यानित्यालक होती है। जो भी सत्‌ है व 
नियम से नित्यानित्यात्मक होता है। चाहे उसकी अनित्य पर्यायें पृक्षम होने से विदित न हो, पर मे 
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हक) रहता है और पर्यायें बदलती रहती हैं। यह पूर्व तथ्य है। यदि-ऐसा न हो तो वह वस्तु ही न 
रहेगा। 

जीव के प्रदेशों के टूट जाने व अलग हो जाने को शका और उसका सम्ाधान--अब श॒का- 
कार एक शका और कर रहा है कि जीव के प्रदेश माने हैँ ओर प्रदेश मानने के मायने यह हैं कि वह 
अवयव सहित है। भर अभी यह बताया ही है कि वह अनित्य है। तो जो अवयव सहित होता और 
अभित्य होता है उसके अवयव फ़ैलकर मिट जाते हैं घट की तरह । जैसे घट अवध सहित है और 
विनाशौक है तो घट फूटकर खपरियाँ या छोटे छोटे कण के रूप मे उनके अवयवों का हृट जाना हो 
जाता है। इसके उत्तर मे आचायंदेव कहते हैं कि यह शका संगत तही है क्योकि इस मन्तव्य का, हेतु 
का आकाश के साथ व्यभिचार होता है। माकाश भी तो अनन्त प्रदेशी है, याने शकाकार के शब्दों में 
अवयव सहित है और साथ ही द्रव्य होने के कारण क्षणभगुर है- पर्याय रष्ट से, मगर उसके अवयवों 
का तो टूटना नही होता है, पर्यायाथिक ्ष्टि से आकाश भी कथब्चित अनित्य है. और अनन्त प्रदेश 
होने से भवयवों सहित तो है ही मगर आकाश के अवयव तो टूठ्ते फूटते हैं नहीं, इस कारण यह हेतु 
दृषित रहा कि जो अवयव सहित हो और विनाशीक हो उसके अवयव सब टूटकर सिर जाते हैं। तो 
जीव असण्ड द्रव्य है। असस्यात प्रदेशी है नित्य है और पर्याय इष्टि से पर्यायें उत्पन्न और नष्ट होती 
रहती हैं अतएव मनित्य है, फिर भी णीव के प्रदेशों का कभी टूटना नही होता । 

आत्मा के असण्डत्व की सिद्धि-अब आत्मा के अखण्ड होने का एक अनुमान और सुनो, 
आत्मा के कुछ भी अवयव विश्वीर्ण नही होते, क्योकि आत्मा के प्रदेश अकारणपूर्वक हैं जो कारणपूर्वक 
पिण्ड बतता हो अवयव बनता हो उसके अवयव तो खिर सकते हैं मगर जो अनादि काल से बिता 
ही कारण अनेक प्रदेशी है उसके प्रदेश कभी खिरते नहीं हैं, घटपट, पुस्तक आदिक पदार्थ जो बिख- 
रते देखे जा रहे हैं उनके वे अवयव अथवा स्कत्ध पिण्ड तो कारणपुवक हुये हैं। मिट्टी का लोधा 
बताया, उसकी विधि से घडा बनाया तो घट जो अवयवी बना । वह कारणपूर्वक बना है, इस कारण 
उसके अवयब टूट जाते हैं। मगर आत्मा आकाश की तरह बहुप्रदेशी है। उसके प्रदेश कभी खिरते 
नहीं है अथवा वस्तुतः जीव के प्रदेश अवयव नहीं कहलाते, वस्तु होने के कारण प्रदेश तो कह सकते , 
किन्तु उन्हें अवयव नही कह सकते, क्योकि अवयव शब्द का अर्थ है जो चारो ओोर से मिले और 
छिरे उसे अवयव कहते हैँ। अवयव शब्द में अब उपसग है ओर यु घातु है जिसका अर्थ है मिश्रण 
और अमिश्रण । तो इस यु घातु से आप प्रत्यय हो जाने पर अवयव शब्द बनता है। तो अवयव शब्द 
की व्यूत्तत्ति के अनुसार जिसमे विश्लेषण हो वहाँ अवयव कहां करते हैं, पर आत्मा आकाश एक 
परमाण इनमें अवयव नहीं कहा जा सकता और आत्मा आदिक में जो बहुत प्रदेश मानते हैं सो 
कही स्कध की तरह मुख्य प्रदेश नहीं हैं, अवयव रूप नहीं हैं किन्तु एक अखण्ड द्रव्य विस्तार मे 
कितना बडा है उसके प्रदेशों की नाप से उसे परखा जाये तो जीव असस्यात प्रदेशी सिद्ध होता है। 
आकाश मनत्त प्रदेशी है, यह व्यवहार बनता है) जीव की अखण्डता का साधक एक अनुमान यह 
भी है कि जीव के अवयवो का विसरण नहीं होता | क्योकि जीव अविशागी द्रव्य है। जो अविभागी 
द्रब्य होते हैं उतके अवयवों का टूटना नहीं होता । जैसे आकाश आत्मा धिकाल में भी कभी विभाग 
को प्राप्त नही होता । अमू्तपत होने के कारण यह भी एक अनुमान है कि आत्मा अमृतं है और 
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भमूर्त जितने भी द्रव्य हैं उनके जितने भी प्रदेश माने गये हैं उत प्रदेशों का विसरण नही होता । अत 
आकाश के समान आत्मा के प्रदेशों का भी फटना, टूटना, फूटना आदिक प्रसम स्थाद्वादियों के यहाँ 
तही आ सकता है। 


आकाश और अस्य द्रव्यो के आधाराधेयपत्त का दिग्द्शन-यहाँ तक यह सिद्ध हुआ कि 
धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, जीव भाकाश ये बहुप्रदेशी हैं, तिस पर भी थे अखण्ड हैं, और इनका आधार 
लोकाकाश है। तो इसका अवगाह आवास लोकाकाश में है। यहाँ कोई शका करता है कि आकाश 
और धर्म अधर्म जीवादिक का आधार आधेय सम्बन्ध घटित नहीं होता, क्योकि वह सहभावी है! 
जैसे गाय के बायें दायें जो दो सीग हैं वे सहभावी हैं। और सहुभावी होने के कारण वहाँ यह नही कहा 
जा सकता कि बायें सीग का क्षाधार दाहिने सीग या दाहिने या भाघार बाय सीग है । इस अनुमान से 
जीव में और आकाश से आधार बावेयता सिद्ध नही हो सकती । इस शका के उत्तर में कहते हैं कि 
यदि सहुभावी होने के कारण उनमे भाधार आधेयता नही मानो जाती तो नित्य जो गुण गुणी हैं उनके 
साथ दोष आता है। जेसे आकाश तो गुणी है और आकाश में रहने वाला परम महत्त्व गुण बताया 
गया है, और हैं वे दोनो सहभावी । जब से आक्राझ्ञ है तब ही से वहाँ महत्त्व है किन्तु उनका आधार 
आधेय विदित होता है। माशाश मे परम महत्त्व है, और भी देखिये-आत्मा द्रव्य है, गृभी है और 
उसमे द्वव्यत्व वस्तृत्व आादिक नित्य गुण सदा ही रहे हैं तो जीव और जीव के गुग ये अवादि से 
सहभावी हैं, परन्तु इनमे भाधार बाधेय भाव तो विदित हो रहा है इस कारण शकाकार के द्वारा कहा 
गया सहभावीपन हेतू दृषित हो जाता है, य।ने ये जो सहभावी है उनमें आधार आधेयता नही होती, 
यह नियम नही बनता है। इस प्रकार सिद्ध हुआ कि जीव अखण्ड है। अप्तस्यात प्रदेशी है, और 
उसका लोकाकाझ् में बवगाह है। इस अनुमान प्रमाण से भो जीव के अवयवों का विसरण नहीं 
होता । वह अनुमान प्रमाण यह है कि जोव के अवयवों का विसरण नहीं हो सकता, क्योकि यह 
अविभागी द्रव्य है, जो-जो अविभागी द्रव्य होते है उनके अवयवों का विस्रण नही होता, जैसे आकाश 
परमाणु आदिक। भात्मा अविभागो द्रव्य है इसका कारण है कि यह अपूर्त हो रहा है। अमृत है 
आत्मा यह भली भाँति सिद्ध है। इसमे रूप, रस, गन्ध रपर्श नहीं। ये तो केवल चेततामात्र स्वरूप 
वाले अमूर्त पदार्थ हैं। 
दब्यो के अवगाहु, आधार व आधेयपने को प्रसिद्धि--यहाँ तक यह सिद्ध हुआ कि धम 
अधमे, जीवादिक द्रव्यों का यधासम्भत्र लोक के एकदेश में अयवा पूण देश में अवगाह है। यहाँ रो 
दिक द्रव्य आधेय है और लोकाकाग आधार है, यह व्यवहारनय के आश्रय से समझना | निश्चयत तो 
आकाश आकाश के आधार है, धर्मादिक द्रव्य अपने-अपने द्रव्य के आधार हैं। यहाँ एक शका हई थी 
कि आकाश और धर्मादिक द्रत्यो में आधार आधेय सम्बन्ध नही बन सकता । क्योकि थे सहवर्ती हैं 
जैसे कि बछुडे के बायें और दायें सीग। वे सहवर्ती हैं इस कारण उनमे परस्पर आधार आधेय नही 
है कि बायें सीग पर दाहिता सीय बेठा हो या दाहिने सींग पर बाया सींग बैठा हो, ऐसे ही 3 
अनादि काल से आकाश धर्मादिक द्रव्य एक साथ विद्यमान हैँ फिर किसको आधार और किसको 
आधिय कहा जा सकता है” आधार ओर आधेय का पता तो वहाँ चलता है जहाँ आधार तो पड़ले रह 
रहा हो ओर आपेय बाद मे आकर उप्त आधार मे बेठ जाये। ऐसा इन द्रव्यों के सम्बस्ध मे है तही 
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इस कारण आधार आधेय सम्बन्ध ठीक नहीं है। इसके समाधान में बताया कि शकाकार का 
उक्त कहना इस कारण ठीक नही बैठता कि आत्मा और ज्ञान थे दोनो सहभादी हैं, फिर भी इनमे 
आधार आधेय विदित होता है । आकाश और उसका महत्त्व गुण ये दोनो सहभावी हैं फिर भी इनमें 
आधार आधेय भाव देखा जा रहा है तो ऐर ही जीव और धर्मादिक द्रव्य सहभावी हैं फिर भी इनमे 
आधार बाधेय भाव सिद्ध होता है। यह सब व्यवहारनय की ह्ृष्टि से समझना है। 


यूतसिद्ध, समवेत, असमवेत, सहभ्तावी पदार्थों मे ्रो आंधार ल्राधेयपन्न की प्रिद्धि--अब 
यहाँ शकाकार कहता है कि चू कि आकाश धर्मादिक द्रव्य ये युतसिद्ध पदार्थ हैं अर्थात पृथक-पृथक 
हैं, इस कारण इनमे आधार आधेय नहीं बन सकता । जेसेकि अनेक कालबद्रव्य । कालद्रब्य अस- 
ख्यात हैं और वे एक के पास एक घरे हुए अवस्थित हैं इस कारण वहाँ यह कल्पना नहीं बनती कि 
इस काल द्रव्य पर अमुक काल द्रव्य बेठा है। ऐसेदी चू कि धर्म अधर्मादिक द्वव्य ये सब भिक्त-भिन्‍न 
द्रव्य हैं, आकाश भी भिन्न द्रव्य है इस कारण आकाश आधार है और यह पदार्थ आपेय है। यह 
बात नहीं बन सक्तो | समाधात में कहते हैं कि शक्राकार का उक्त कथन ठीक नहीं है। क्योकि 
भाधार आधेय भाव का परिचय तो भली भाति भिन्न-भिन्न द्रव्यों मे ही होता है। जैसे बतेन 
अलग है, दही अनग है तो यहाँ आधार आधेय विदित- हो जाता है कि बर्तन में दही है। गेहू 
अलग हैं, बोरा अनय है, बोरे मे गेहूँ भरने पर आधार आधेय भाव स्पष्ट विदित है। बोरे मे गेहेँ 
हैं। तो जो हेतु दिया है वही हेतु साध्य से विरुद्ध बात को सिद्ध करता है। साधारण शरीर ही 
जिसका है ऐसे जीवो मे भी परस्पर आधार आधेयपत्रा विदित होता है अथवा घोडे पर मनुष्य बेंढा 
है! घोड़ा जुदी चीज है, मनुष्य जुदी चीज है और वहाँ जुदी दोनों चीजो में भाधार ग्राधेय भी भाति 
विदित हो रहा है इस कारण युतपते का हेतु देकर आकाश और धर्मादिक धर्मों में आधार भाषेय का 
सण्डन करना संगत नही है। अब शकाकार पुत्र कह रहा है कि धर्मादिक द्रव्यो आधार का लोकाकाश 
नही है। क्योकि सर्वदा समवाय सम्बन्ध से सहित नहीं हो रहे ये पदार्थ सदा एक साथ रहते हैं। 
यहाँ हेतु मे दो बातें एक साथ कही गई हैं कि जो पदायं समवाय सम्बन्ध से न रहे और सदा रहे 
उनमें आधार आधेय भाव नही बनता है। जंसे घोड़े पर पुरुष बेठा है, यहाँ आधार आधेय भाव 
इस कारण बन रहा कि घोड़े का मनुष्य के साथ समवाय सम्बन्ध नहीं है और फिर सहभाव है। 
समाधान-शकाकार का यह हेतु देना युवित संगत नही है । देखिये जो पदार्थ जिस आधार में आधेय हो 
रहे हैं, वे सभी पदार्थ जिस आधारमे सदा समवाय सम्बन्ध से रह रहे हो ओर सहभाव रखने वाले न 
हो ऐसा कोई नियम तही है। आकाश आत्मा आदिक अधिकरणो मे महत्त्व संख्या गुण आधेय हो रहे 
हैं और उनमे ये गुण सदा समवाय सम्बन्ध से रह रहे हैं तो ऐसा सदा समवाय की सिद्धि होते 
हुए भी वहाँ आधार आधेय भाव नही होता, ऐसा प्रतीत नहीं होता | सहभाव है और आधार 
आधेय है। और जैसे मटके मे बेर यहाँ एक साथ रह रहे हैं, यों सहभाव तो देख रहे हैं पर मठके 
मे बेर का सदा समवाय से व रहते हुए जो सहभावी हो उनमे आधार आधेय नहीं होता । यह 
कहता सगत त बत सका बोर साथ ही इसमे व्यभिचार दोष भी आता है। और पुदूगल इन दोनो 
में ही बात देख लीजिए । आकाश ओर पुदूगल का सदा समवाय सम्बन्ध है हो वही और सहभाव 
पाया जा रहा है और आधार आाधेय भाव का अभाव नहीं है थाने आकाश आधार है और पुदुगल 
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आधेय है। ऐसी ही सब लोगो को प्रतीति हो रही है । ये दिखने वाले पुदूगल के बड़े-बरे स्कघ 
आकाश मे हैं ऐसा सबको ज्ञात हो रहा है । तो आकाश का और इस पुदुंगल का समवाय बताया 
नही है । सहभावपना है फिर भी आधार आधेयभाव का अभाव नही है। यहाँ शकाकार कहता 
है कि हम आकाश और पुद्गल को भी अपने पक्ष कोटि मे रख लेंगे तो उसमे भी आधार आधिय 
भाव नहीं है यह सिद्ध मानेंगे इसलिए कोई दोष नहीं आएगा याते आकाश और पुदुगल मे हेतु 
भी हो गया कि सदा समवाय नहीं, पर ये सहभावी है| सो इसमे साध्य भी मात लिया जावे कि 
आकाश और पुद्गल में आधार आधेय भाव नहीं है। इस शंका के उत्तर मे कहते हैं कि यह्‌ 
हेतु बाधित है 'वगोकि आकाश और पुद्गल द्रव्य का आधार आधियपता छोटे-छोटे बालकों तक को 
भी प्रतीत हो रहा है। कुछ विचारशील पुरुष आकाश और पुद्गल को आधार आधेय से अलग 
कर देते हैं। यहाँ थह भी शक्रा न करना कि घट पट आदिक पदार्थ जो आकाश मे दिख रहे है 
सो वे अब पुद्गल की पर्याय हैं। हम पुदगल द्रव्य की बात कह रहे हैं |क द्रव्य का आकाश में आधार 
आधेयभाव नही है। समाधान मे कहते हैं कि पर्याय द्रव्य से कथज्चित अभिन्‍न है। पर्याय द्रव्य के 
प्रदेशों से दूर नही होती इसलिये उनमे सर्वथा भेद नहीं है। तो जब आकाश में घट पट आदिक 
पुदूगल पर्यायें मान रहे हो तो चूकि पर्याय पुदृगल द्रव्य से सवंधा भिन्‍न नहीं है इस कारण 
पुद्गल ही आधेय कहलाया, इस प्रकार यह भली भाति कथन पिद्ध है कि लोकाकाश और धर्मा- 
दिक्क द्रष्यो का परस्पर आधार आधेय भाव व्यवहारनय के आश्रय से जान लेना चाहिये। 


निश्चयनप से एक द्रव्य का अस्य द्रव्य से आधार आधेयपते का अप्राव-निश्चयत्य की 
दृष्टि से किसी भो प्रव्य में परस्पर आघार आधेयभाव नहीं है वयोकि सब अपने अपने स्वरूप से 
अवस्थित होते हैं। यदि कोई द्वव्य किसी अच्य द्रव्य मे स्थित हो जाये। निशचयत, आधय बन 
जाये तो रवरूप सकर का दोष लगेगा कर्थात फिर दोनो का स्वरूप मिश्रित कुछ विचित्र हो जायेगा । 
सो निरचयतय से आधार आधेय भाव नहों है और एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ आश्रय आशभ्रयी 
भाव भो नही है। जो पदार्थ स्वयं अपनी श्थिति रखते के स्वभाव को धारण किये हुये है उसको 
अन्य पदार्थ द्वारा स्थिति रखने की बात सोचना व्यर्थ है क्योकि कोई भी पथार्थ अपनी सत्ता रखने 
किसी भी अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं रखता । और जो पदार्थ स्वयं अपना सत्तव रखे हैं उसका सत्तव 
दूसरे मे नही पहुँच सकता। अव यहाँ व्यवहारनय का पक्ष रखने वाले यदि ऐसा कहे कि जो पदार्थ 
स्वय स्थिति होने के स्वभाव वाला है उम्त हो पदार्थ की अन्य अंधिकरंण द्वारा प्रकटरूप से स्थिति 
कर दी जाती है याने आधार आधेय भाव जिसका प्रकट नही है तो पर्याय रूप से उनका प्रकट कर 
दिया जाता है अर्थात अप्रकटरूप से तो पदार्थ स्वय॒स्थितिशील' है, अपने भाप में ही रहता है, पर 
प्रकट रूप से वह अन्य आश्रय से भाधार आधेय भावरूप धारण करता है। तो इस शका के समाधान 
में यह रु्टव्य है कि शक्ति रूप से स्थित पदार्थ को जो कि रृश्यहूप प्रकट स्वरूप सत्त्व कर दिया 
जाता है ता क्या वहु'अधिकरण प्रकट स्थिति स्वभाव वाले को प्रकट सत्ता बनाता है या प्रकट सत्ता 
स्वभाव से रहित पदार्थ की सत्ता बनाता है ? अगर कहो कि प्रकटरूप से भी स्वरूप सत्त्व की 
स्थिति है, ऐसा स्वभाव है पदार्थ का तो फिर अच्य का आधार आधेय बताना व्यथ्थ है। यदि कहो 
कि पदार्थ में प्रकट सत्ता का स्वभाव नही है तो वह कभी किया भी नहीं जा सकता। यहाँ बात 
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यह पिद्ध की जा रही है कि व्यवहारतय से तो एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ आधार भाधेय 
श्रादिक सम्बन्ध देखा जाता है कितु निश्चयनय से प्रत्येक पदार्थ का तत्त्व स्वयस्तिद्ध है; इस कारण 
उनमें आधार आधेय भाव नही बनता । सो जो शकाकार ते शवित ओर व्यक्ति ते स्थिति स्वभाव 
का भेद करके आधार आधेयपन की बात ला दी है सो वह निश्चयनय की दृष्टि में संगत नहीं 
होती । अब शकाकार उसी श्का का सम्बन्ध लेकर एक प्रसग दोष दे रहा है कि स्थितिशील् पदार्थ 
का अन्य पदार्थ के द्वारा नवीन स्थिति नहीं माती जाती तब तो किसी पदाय॑ का उत्पाद 
विनाक्ष भी किसी प्रकार न बन सकेगा । क्योकि यहाँ भी प्रइन किया जा सकता है कि क्या उत्पन्न 
स्वभाव वाले पढ्षर्थ वा उत्पन्त स्वभाव को न रखने वाले पदार्थ को क्षिसी उत्पादक कारण द्वारा 
उत्पन्न माता जायेगा ? तो जो जो दोष पदार्थों की स्थिति के सम्बन्ध में दिये गये हैं वे सभी दोष 
दोनों पक्ष में आते हैं। कहा जा सकता है कि पदार्थ में यदि उत्पन्न होने का स्वभाव ण्डा है तो 
उत्पादक कारण द्वारा क्‍या किया जायेगा ? यदि उत्पाद स्वभाव रहित को उत्पादक कारण 
उत्पत्त करें यह माना जाये तो कितने ही क/रण मिल जायें तो भी हत्पत्ति नहीं हो सकती। ऐसे 
शकाकर द्वारा दोष दिया जाना विल्कुल व्यर्थ है, क्‍योंकि निश्चयतय से सभी पदार्थों का स्वभाव 
से ही उत्पाद व्यय और धोव्य की व्यवस्था है। व्यवहार वय की रष्टि से ही पर्याय का उत्ताद ब्यय 
देखा गया है और उन्हें तहेतुक मात्रा गया है कि पदार्थ का उत्पाद व्यय किसी हेतु के द्वारा हुआ 
करता है तो ऐसे ही यहाँ भी मान लेता चाहिए कि समस्त पदार्थों का स्वरूप सत्‌ अपने आप है और 
इस कारण तिश्वमनयतता। द्रव्यो का पररपर आधार आधेय भाव नही है कितू ब्यवहातय से पह सब 
देखा जा रहा है कि आकाश में घट, पट आदिक का अवगाह है। आधार आधेय भाव न्यवहारतय से 


परखा जाता है। हे 


लिरशवादियों की आधाराधेयपन की अप्िद्धि क्षो शक्ा और उसका सम्ताघाव-अब यहाँ 
तिरशवादी दाशतिक शक्ा करता है कि पदार्थ तो केवल एक समय मे जो है सो ही है। वह दूपरे 
समय में नहीं 5हरता इसलिए उनके आधार आधेय भाव की कल्पना करना व्यध है। शका का उत्तर 
यह है कि यदि पदार्थ क्षणक्षय एकान्त मात लिया जाय, अर्थात प्रत्येक पदार्थ एक समय को ही 
रहता है। दूसरे समय में पदार्थ का अभाव हो जाता है। ऐसी हठ करने पर तो पदार्थ का सवा 
अभाव ही हो जायेगा । कोई भी पदार्थ केवल एक क्षेण रहता हो ओर उसका सत्त्व मूलत नष्ट हो 
जाता हो, ऐसा है ही नहीं और फिर क्षणक्षय के एकान्त में उत्पाद व्यय घोव्य का अभाव हो 
जायेगा। जैसे कि जो लोग पदार्थ को सर्वधा नित्य मानते हैं उनके मत में पदार्थ का उत्पाद व्यय 
सम्भव नही है। इट्स्थ नित्य का उत्पाद और वित्ाश तही होता । यह क्षणिकवादी भले प्रकार 
मानते हैं और जब उत्पाद विनाष्ठ नहीं है तो उसकी घारा में पदार्थ सदा रहे सो क्रौव्य कहलाता रो 
ऐसा ध्ौव्य क्षणिकवाद मे नहीं बनता। और ऐसे ही क्षणिक एकान्तवाद में भी किसकी व्लत्ति है 
जब पदार्थ एक क्षणवर्ती है तो उतका कोई उपादान कारण ही नहीं बन सकता याने पदार्थ किसके 
उपादेय स्वरूप से परिणमे ? जैसे यहाँ देखा जाता हैं कि धडें का उपादान कारण मिट॒टी हैं तो घडा 
मिट॒टी की ही अवस्थारूप से परिणमता है। अब क्षणिकवाद में उपादाव कारण तो कुछ रहा ही 
नहीं तो वह किस रूप परिणमे और किससे किसकाविनाश हो सके ? पूर्व आकार का परित्याग करने 
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उत्तर आकार को ग्रहण करने में उत्तपाद व्यय सिद्ध होता है सो क्षणिकवाद मे उत्पाद व्यय तो बन 
सका, तो यो धौव्य भी नहीं वन सकता। धोत्य भी पर्याय अंश है। हां जो पदार्थ कालान्तर में रह 
रहे हैं उनके उत्पाद व्यय घोव्य तीनो घढित हो सकते हैं। श़काकार यदि यह मन्तव्य रखे कि हम 
उत्पत्ति केवल कल्पना से मानते हैं। विनाश तो बिना कारण के हो जाता है। ऐसा पदार्थ का स्वरूप 
है। पर उसकी उत्पत्ति कारणों की भपेक्षा रखती है किंतु वह सब सम्वृत्ति से है, व्यवहार से है, 
कह्पता से है। यहाँ समाधान में कहते है कि उत क्षणिकवादी दा्श तिकों की अपनी मतमानी कथनी 
है। जेसी रुचि हुई वेसा वहाँ कथन हो जाता है। यदि व्यवहारतय मे उत्पत्ति का कारण मान लिया 
जाता है तो स्थिति और विनाश का भी कारणों से हो स्वरूप मानता पडेगा। परमार्थतः यदि 
विनाश और स्थिति को अहेतुक मान रहे हो तो उत्पाद को भी भरहेतुक मानना पड़ेगा। इस कारण 
कल्पनाओ का व्यायाम मिटाकर पदार्थों मे जो सीधी बात पायी जाती है उप्त प्रकार मानता चाहिये। 
प्रत्येक पदार्थ अनादि से अनन्त काल तक है, और प्रति समय परिणमता रहता है। परिणमन 
की दृष्टि से उनमे उत्पाद व्यय विदित होता है और उत्पाद व्यय करते हुए प्रभो पदार्थ सदा काल 
सत्त्व रखते है यो पदार्थ का स्वरूप ही उत्पाद व्यय ध्ोन्‍्य युवत है। सो जब सभी पदार्थ स्वरूप से 
सिद्ध है तो निशुचय से उन पदार्थों में आधार आधेय भाव नहीं हो सकता । इसी तरह निशुचयनय 

की दृष्टि मे कार्य कारण भाव भी घढित नहीं होता | और इतना ही क्यों ” गुरु शिष्यभाव, 

जन्यजनक भाव आदि ये भी निश्चयनय में नहों हैं। सभी ये सम्बन्ध व्यवहारतय के अनुसार हैं। 

सो व्यवहारतय की रष्टि से आकाश और अधर्म आदिक द्रव्यो में आधार आधेय भाष है। निश्चय 

से नहीं है। इस प्रकार इस प्रकरण तक द्रव्य का स्वरूप, द्रव्य के प्रदेश और द्वव्य का अव- 

गाहू भली भाति पिद्ध किया गया है। इन सब परिचयो से अपने आत्मा के स्वरूप की स्थिति 

जावना यह सब कथनों का प्रयोजन है। 


अनेक गुणों से समान एकत्न अवस्थित पदार्थों में अभ्रेंद की आशका और उसका समाधापत 
करके पृत्रो द्वारा लक्ष ण॒ भ्रेद की प्रसिद्धि का प्रयात-यहाँ एक शका होती है कि जहाँ धर्मद्रव्य है 
वही अधर्मद्रत्य है, आकाश है, अन्य पदार्थ भी हैं, उनका देश एक है। आकार भी धर्म अधर्म का एक 
है, समय भी एक है। तो इत सब बातो के कारण उनमें तानापत ने होना चाहिये, अर्थात्‌ वह सब 
एक ही वस्तु होनी चाहिये। समाधान यह है कि चू कि इन सबका देश, संस्थान काल आदिक एक 
समान है इसी कारण ये नाना कहे जाते हैं, जिनकी आपस में समानता हो वे पदार्ष एक तही कहे 
जाते, किन्तु वे न्यारे-स्यारे हैं। जैसे गेह का ढेर हो तो वे सब दाने एक समान है। एक समान हैं इस 
ही कारण से वे नाता कहलाते हैं। इसी प्रकार धर्मादिक द्रव्य ये भिन्‍्त-भिन्‍न सत्ता रखने वाले हैं गौर 
उनके प्रदेश आदिक भी अपने-अपने कहलाते हैं। अब यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि ये सब्र जब एक 
ही जगह विराजे है और उनमे जैसे घटपट आदिक पदाथे हैं वे भ्रिन्त-भिन्‍न देखे जाते हैं, सो वानापन 
सही है पर धर्मादिक द्रष्यो मे कुछ भी विशेषता को लाने वाला ऋुछ समझ मे नहीं भाता | तो मब 
इन शकाओ को दूर करने के लिये पदार्थों का लक्षण कहा जायेगा और यह लक्षण व्यावहारिक हग 
से कहा जायेगा जिसका कि अनुमान प्रमाण से भी यह धिद्धि चलेगी कि हाँ यह पदार्थ है, तो सर्व- 
प्रथम धर्म और अधमं द्रव्य का लक्षण जाहिर करने के लिये सूत्र कहते है। 2 


१ 
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गतिस्थित्युपप्रहो पर्माधमंयोरुपकार: ॥५-१७॥ 
धर्म व अधर्म द्रव्य के उपकार के निर्देश से उनके लक्षण को व लोक व्यापित्व की सिद्धि-- 
गति और स्थिति उपग्रह ये धर्म और अधम द्रव्य के उपकार हैं, यहाँ पुद्गल आदिक का एक प्रदेश 
भआादिक में अवगाह बताया था | वह तो ठीक समझ में आता था पर धर्म और अधम द्रव्य के जीवो 
की तरह असस्यात प्रदेश होने पर भी ये धर्म अधर्म द्रव्य लोकव्यापी हैं, लोकाकाश मे सम्पूर्ण प्रदेशों 
में रहते हैं, यह वात समझ्न में नहीं आयी, ऐसी यदि कोई पुत्र जिज्ञासा करे तो उत्तर उप्तका यह है 
कि जैसे जल मछली के तेरने में उपकारक है अर्थात्‌ जल के अभाव में मछुमी का तैरता सम्भव नहीं 
है उसी प्रकार जीव और पुद्गल की गति मे और स्थिति में धर्म और अधर्मब्रव्य सहायक होते हैं | तो 
अब यहाँ यह समझना चाहिये कि जीव और पुदूगल की गति समस्त लोक मे होतो है तो उपकारक 
कारण भी सर्वंगत होना चाहिये और इस ही कारण धर्म अधर्म द्रव्य समस्त लोक में व्यापक हैं। अब 
गति और स्थिति के लक्षण कहे जा रहे हैं। वाह्य और अन्तरग कारणो से परिणमतर करने वाले द्रव्य 
को जो अन्य देश मे प्राप्त कराने वाली परिणति है उसको गति कहते हैं। जो पदार्थ गति कर रहा 
है वह अपने में नाना परिणमन कर रहा है और वे परिणमन सब अन्तरग कारण उणदान की 
योग्यता से होते हैँ, भौर वहिरग कारण काल द्रव्य तो साधारण है ही, पर जो विषम परिणमनर हुये 
उनमे अच्य कारण भी पड़ते हैं, तो ऐसे वाह्य और अन्तरग कारणों से परिणमन करने वाले द्रव्य जो 
एक देश दूसरे देश मे पहुँचते हैं, वह भी तो एक एक परिणति है तो उसकी इस परिणति का नाम 
गति है। स्थिति क्या कहलाती है ? अपने प्रदेश से च्युत न होने का ताम स्थिति है। स्थिति के दो 
धर्थ हैं--एक तो यह कि कोई चल रहा है और उसकी चलत क्रिया एक गई, लो उसका ठहरना हो 
गया, भव इसके वाद जो ठहरना है वह इस रूप है कि अपने प्रदेशो से अब वह हिल नही रहा। वही 
का वही अवस्थित है । सो स्थिति का जो यह लक्षण है कि अपने देश से न हटना सो स्थिति है, यह 
लक्षण दोनो ही दशाओ में पाया जा रहा है और उसका व्यक्तिकरण चलते हुये पदार्थ का जो अपने 
देश में ठहरना है उम्र स्थिति से प्रकट होता है। तो गति भौर स्थिति ये दो उपग्रहण हैं कर्थात्‌ जीव 
पुद्गल की गति और स्थिति की जो शक्ति है उप्त शक्तित के आविर्भाव करने में धर्म अधर्म निमित्त 
कारण पड रह हैं। 
सूत्रोषत प्रथम पद के अर्थ का विवरण-अध॑ इस सूत्र में कहे गये पहले पद का व्याकरण 
समास भादिक के अनुसार अर्थ प्रकट किया जा रहा है। प्रथम पद है, गतिस्थित्युपग्रहो, इस पद मे 
माना प्रकार के विग्रह सम्भव हैं। यह भी कहा जा सकता कि यह वहुब्नीहि समास वाला पद है 
अर्थात “गति और स्थिति उपग्रह हैं, जिनके” ऐसा भी समास किया जा सकता है, लेकिन यह बहु- 
ब्रीहिं समास यहां नही है। यदि इस पद मे बहुबऔहिं समास किया गया होता तो धर्माधर्मयों यह पद 
पष्ठी में न रहकर प्रथमान्त हो जाता । घर्माधमों यह शब्द बन जाता, क्योकि इस समास से ऐसा ही 
सगत बैठेगा कि गति और स्थिति उपग्रह हैं जिनके ऐसे ये, धर्म ओर अधर्मद्रव्य हैं। किन्तु यहाँ धर्मा- 
धर्मों नही कहा गया । इससे विद्ध है कि यह बहुब्नीहि समास वाला पद नहीं है। यह भी सोचा जा 
सकता है कि यह पष्ठी तत्पुरुष होगा याने गति और स्थिति का उपग्रह, तो यह समास भी सम्भव 
नही है। यदि इस सूत्र मे, इस पद मरे पष्ठी तत्पुरुष अभिप्रत होता तो अवग्रहौ शब्द द्विवचन न 
होता किन्तु एकबचन होता। गति और स्थिति रूप उपग्रह और ऐसी ही सगति बेठती है कि धर्म 
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और अधर्म का उपकार है। सो यहाँ द्विवचनास्त कहा जाने से यह सिद्ध होता है कि यह तत्पुरेप 
समास भी नही है तब कौन सा समास है, सो देखिये--यहाँ समाताधिकरेण की वृत्ति है इस कारण 
कर्मवारय समास है याने गति और स्थिति वे उपग्रह है। इस प्रकार ये दोनो धर्म और अर्धमंद्रव्य के 
उपकार है, यह सगति सही वेठती है। 
सुन्नोग्त विभक्ितियों की सगति से धर्मं व अधर्मद्रव्य के साधारण कारणपत्ते का समंेच--अव 
यहाँ उपकार शब्द की मीमासा की जाती है कि ईसकी स्युत्पत्ति किस तरह है ” कया भावसाधन में 
है था अन्य प्रकार है ” तो उपकार शब्द से यहाँ भावेसाधन की प्रधानता न॑ देकर कर्तों में येहू गुण हैं, 
इस प्रकार कतू साधन प्रेंसिद्ध किया जाता है, वेयोकि हु उपकार कतृ रथ किया है। यासे जीने पुदुगले 
की गति और स्थिति रूप जो उपग्रह है सो यह उपकार याने ऐसी निमित्तरूप बोत यह धर्म और 
अधर्मद्रव्य मे पायी जाती है। और उपग्रह याने गति रिथति रूप परिणमन यह जीव पुद्गल में 
पाया जाता है। सो कर्मस्थ किया हो गई। सो दोनो साधनों में सूत्रोकत विभक्ति संगत नहीं होती ? 
समाधान-जैस कहा जाये कि साधु का कार्य क्या है ? तो उसका उत्तर होता है--तैंप और अध्ययन | 
तो कार्य तो एक पूछा गया है और उत्तर में दी बातें भांयी है। तो ऐसे ही यहां उपकार शब्द तो एक 
वचन है। धर्म भर अधर्म का उपकार व्या है ? तो उत्तर में आया है गति और स्थिति रूप उपग्रह । 
उपग्रहों दो वचन में भाया है | अथवा उपग्रह शब्द को भावसाधन मान लीजिये और इसी तरह उप- 
कार को भी मान लीजिये जिससे कि अर्थ होता है कि गति और स्थिति रूप उपग्रहण और धर्म 
और अधर्म का उपकरण । अथवा इन दोनो को कर्मंसाधन भी मात्र लीजिये। डिन्ही भी प्रेकारो से 
माने, उसके एकान्त में कुछ न कुछ सिद्धान्त में कमी रहे जाती है। अंत वास्तविकता तो यंह है कि 
सामान्य कारण मानना चाहिये और सामान्य का ग्रहण भी करना चाहिये। तो परिंणमनर्ूप या पूर्व 
पक्ष रूप में तो सामान्य का अर्थ है कि धर्म मौर अधर्म द्रव्य का उपकार भौर उत्तर में विशेष अर्थ है 
कि गति और स्थिति रूप उपग्रह 
एक वचनान्त उपकारः व द्विवचनान्त उपग्रहों शब्द से वचन विंपमेता रखने के कारण -- 
धर्म ये अ्धर्म दृव्य के भिन्‍त प्रिन्त उपकार का प्रदर्शश--अब यहाँ एक शर्का यह होती है कि उपकार' 
शब्द एक वचन में है तो उपग्रह शब्द क्यो नहीं एक वचन मे हुआ ? उत्तर यह है कि दोनों द्रव्यों के 
कार्य जुदे-जुदे है अर्थात्‌ धर्म द्रव्य का उपकार तो जीव और पुदूगल की गतिरूप उपग्रह है और अधर्म 
द्रव्य का उपकार जीव और पृद्गल की स्थिति रूप उपग्रह है, इस कारण उपग्रह श्वब्द में द्विवचत का 
प्रयोग ही ठीक है। यदि एक वचन का प्रयोग किग्रा जाता तो उससे यह भर्य आाहिर होते कि धर्म- 
द्रव्य ही तो जीव और पुदूगल को गति और स्थिति कराता है और अधर्मद्रव्य भी जीव और पुद्गल 
की गति और स्थिति कराता है पर यह अर्थ अभीष्ट नही है, जुदा-जुदा उपकार है, इस कारण उप- 
ग्रहो क्ब्द में द्विघन लगाना हो संगत बैठता है। यह भर्थ बनता है कि स्वयं गति रूप परिणमे हुये 
जीव और पुदूगल को उस गति के उपग्रह के कारण झूप से अनुमान किया गया धर्मास्तिकाय है और 
इसी प्रफार [स्थति झूप से परिणमने वाले जीव पुद्गल के वाह्य उपग्रह के कारण रूप से अनमान 
किया गया अधर्मास्तिकाय है और चूंकि यह गति और स्थिति रूप उपग्रहण समस्त लोकाकाश में 
होता है, इस कारण ये दोनो लोकाकाश में पूर्णतया व्याप्त हैं। 
उपकार' शब्द से हो अर्थ सम्भव होने पर उपग्रहों दव्द कहने को व्यर्थता को शका--अब 
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यहा एक शका उपस्थित होती है कि जब उपकार शब्द इस सूत्त में दिया गया है तो उसका अर्थ 
ध्वतित हो जाता, तो उपग्रह शब्द कहना व्यथे है। अर्थ भी वही हो जाता कि धर्म और अधर्म का 
उपकार गति और स्थिति है। और सूत्र भी छोटा बन जाता-गति स्थिति धर्माधर्मेयोरपकार , 
यहाँ कोई यह भी श्का त करे कि यदि उपग्रह शब्द न देते और सूत्र में लघुता बनावें तो कर्ता का 
प्रसग भा जाता कि धर्म और अधर्म द्रव्य जीव पुदूगल को गति और स्थिति के कर्ता हैं। तो इस 
प्रकार करूं त्व के प्रसगे का सदेह न करना, क्योंकि उपकार शब्द यहाँ कहा गया है। गति और स्थिति 
को धर्म अधर्म जबरदस्ती नही कराता किन्तू गति और स्थिति में धर्म अधर्म का उपकार है अर्थात्‌ 
लवलम्बन है, भर इस प्रकार स्वतन्त्र कर्तापव भी गति स्थिति का धर्म अधम मे नही आता जैसे 
कि वोई अन्धा पुरुष चल तो रहा है अपनी जधा के बल से पर, लकडी उसके लिये उपकारक हो 
रही है तो इसका अर्थ यह है कि वह अम्धा पुरुष लकडी से प्रेरित नही हो रहा, किन्तु स्व चले तो 
उसमे लकडी बलाधान रूप है, प्र रक नही है, इस प्रकार अपनी शक्ति से ही चलने वाले और ठहरने 
वाले जीव और पुद्गल का धर्म अधर्म उपकारक है, किन्तु प्रेरक नहीं है। चलना और ठहरना तो 
जीव और पृद्गल का अपनी शक्ति मे ही हो रहा है, उसको घर्म और अधर्म नही करते । मगर सवय 
चलें और ठहरें तो उनकी इस क्रिया में धर्म और अधर्मद्रव्य बलाधान रुप हैं अर्थात्‌ मवलम्बनमात्र हैं 
और फिर सूत्र जो लघु बना है उससे ही यह साबित होता है कि धर्म और अधर्मंद्रव्य गति और 
स्थिति का प्रधानतया कर्ता नही है। यदि प्रधान कर्ता बताना होता तो सूत्र यो बनाते कि गति 
स्थिति धर्माधमक्ृते, किस्तु ऐसा सूत्र नहीं किया, इससे ही यह सिद्ध है कि प्रधानकर्ता नही कहा जा 
रहा | तो इस प्रकार उपग्रह शब्द कहना यह व्यर्थ पडता है। 
यथार्थ अर्थ को सगति के लिये उपग्रह शब्द को सार्थकता बताते हुये उक्त शंक्रा का समा- 
धाव--उपंत शक का उत्तर कहते हैं कि उपग्रह शब्द कहना यह व्यर्थ नही है, व्यर्थ त्रा मालूम पड 
रहा । यह उपग्रह शब्द इस बात को सिद्ध करता है कि यहाँ शब्द का क्रम सं उठाकर अथ न लगाता 
कत्ता कि आत्मा की गति रूप परिणमन का उपकार तो घर्म का है और पुदगल की गति परिणाम का 
उपकार धर्म का नहीं है, इस प्रकार पुदूगल की स्थिति रूप परिणमन का उपकार अधर्मद्रव्य मे है, 
आत्मा की स्थिति रूप परिणमन का नहीं है, इस तरह क्रम वाली बात नही लेना है। इसको पिद्ध 
करता है उपग्रह शब्द | यदि शकाकार यह कहे कि उसका व्याज्यान बना दिया जायेगा | उससे यह 
सिद्धान्त का अर्थ कह दिया जायेगा सो यह बात भी संग्रत तहीं, क्योंकि इस तरह तो व्यास्याद 
विशेष कहना १४ेगा और उसमे समझ में विलम्ब भी होगा। वृद्धि में खेद न हो इस कारण उपग्रह 
बचन ही कह दिया ताकि आगे कुछ सोचने का व्यायाम ही न करना पडेगा। 
भीव और पुद्गलो की गति व स्थिति मे धर्मद्रव्य व अ्रधर्मद्रव्य क्षी हो साधारण काएण 

रूपता--अव यहाँ शक्राकार कहता है कि चलना, ठहरना यह सब तो हमको आकाश का उपकार दिख 

रहा, ये जीव पुदूगल आकाझ्ष में ठहर रहे, आकाश में चल रहे, आकाश विता कंसे चलना, कैसे 

ठहरना ? सो सारा उपकार क्षाकाश का ही है, और धर्म, अधर्म की कश्पना करता व्यथ है। समा- 

घात इसका यह है कि आकाश तो धर्मद्रव्य, अधर्मंद्रव्य, कालब्रत्य, आत्मद्रव्य, पुदृगलद्वव्य इन सबका 

भाधार रूप है, गति और स्थिति का निमित्त रूप नहीं है। जंसे किसी नगर के अन्दर जो मकान 

भआादिक खडे हैं उतका आधार नगर है ऐसे ही धर्मादिक ५ द्रव्यों का आधार आकाऊ है। तो किसी 


( २७७ ) 


एक पदार्थ का धर्म दूसरे पदार्थ मे नही जोडा जाता, घ॒र्म अधर्म द्रव्य का गति स्थिति मे उपकार रूप 
धर्म आकाश में न जोडा जा सकेगा। यदि एक का धर्म दूसरे दवव्य में जोड दिया जाये तो जल और 
अग्नि से गुण जो द्रवण और दहन हैं उन्हें पृथ्वों के हा मान लिये जाये । फिर शकाकार पृथ्वी, जल, 
अग्नि आदिक को अलग-अलग पदार्थ क्यो मानता है” और इस तरह भी निरखिये कि ये जसे 
मछली का गमन जल के उपग्रह से होता है यदि जल न हो तो जमीव पर तो मछलों नहीं चलती । 
सो जैसे यहाँ यह सोचा जा सकता है कि जल आकाश का कार्य है तो आकाश तो पृथ्वी पर भी हैं, 
वहा क्यों नही मछली चल पाती ? तो इससे मालूम होता है कि भले ही आकाश में मछली का अव- 
स्थान है लेकिन मछली के चलने में सहायक जल है, और जल मछली को जबरदस्ती चलाता नहीं है 
किस्तु गति रूप परिणमने वाली मछली को जल अवलम्बन है, ऐसे हो यहाँ यह समझना कि गति और 
स्थिति रूप परिणमने वाला आत्मा और पुंद्गल का धर्म और अधर्म के उपग्रह से चलना ओर ठहरना 
होता है, आकाश के उपग्रह से नही । यदि आकाश के उपग्रह से जोव और पुदुगल का चलना ठहरना 
होता ता अलोकाकाश मे भी जीव ओर पुदूगल का चलना ठहरना होने लगता फिर तो लोक और 
अलोक वराबर रहे । भरे जहाँ तक वे द्रव्य रहते हैं वह लोक है और जहाँ मात्र आकाश है अन्य 
द्रव्य जहाँ नही रहता वह अलोक है। लोक है तो अलोक भी है, यह सिद्धि भी इस तत्त्व का साधन 
करती है कि लोकाकाश में धर्म बौर अधमं द्रव्य हैं, जिनके अवलम्बन _से जीव और पुद्गल का 
चलता और ठहरना होता है। सो धर्म अधर्म द्रव्य हैं जिनके आलम्बन से जीव और पुद्गल का चलता 
ओर ठहरना होता है। सो धर्म अधमंद्रव्य होने पर भो ये जीव और पुदूगल को जबरदस्ती नहीं 
चलाते और न ठहराते, किन्तु ये मात्र बाह्य कारण रूप हो पते हैं और वहाँ यह अन्चय व्यत्तरेक 
बन जाता है कि जीव व पुदूगल चले तो धर्मद्रत्य के सन्तिधान में ही चल सकता है, धघर्मद्रव्य के 
अभाव में नही, इसो प्रकार जोव व पुदूगल ठडरे तो अधर्मद्रव्य के सब्तिधान में ही ठहर सकता है। 
अधर्मद्रव्म के अभाव में नही। जैसे कि मछली चले तो जल के सन्तिधान मे हो चल सकती है जल के 
अभाव में नहीं। तो यहाँ इस रृष्टान्त मे कही यह न समझना कि मछली के चलने मे धर्मद्रव्य सहायक 
है, यह कंते सिद्ध होगा ? क्योकि जल हो सहायक दिश्व रहा है। सो बात यह है कि कोई साधारण 
कारण होता है, कोई विशेष कारण होता है, जीव और पुद्गल के चलने मे साधारण कारण धर्मद्रव्य 
है, इसी तरह मछली के चलने मे भो साधारण कारण धर्मंद्रव्य है। पर विशेष कारण जल है। तो 
कही धर्म ओर अधमद्रत्य का अभाव सिद्ध नही किया जा सकना। जैसे मनुष्या के अवस्थान मे यह 
भूमि कारण पड रही है पर आकाश न हो तो कहाँ रहे ? तो भाकाश तो हुआ साधारण सब जगह है 
और भ्रूमि हुई विशेष । सो ऐसे हो मछलो के चलने मे धर्मद्रव्य तो साघारण कारण है, वह तो है हो, 
पर विशेष कारण जल आदिक हैं, सो स्वयं गति, क्रिया रूप से परिणम रहे जोवो को पुद्गलो को 
धर्मद्रव्य आलम्बत रूप कारण होता है । हे 
विभुपना होने से आकाश का हो गति स्थिति उपकार मानते को हुठ करने वाले वश्पिकों 
के दिशा क्षाल व्यवहार फा उपकार आकाश का हो माना जा सकने से अन्य पदार्थों को मान्यता को 
व्यर्थता-यहा नि्ित्तपने को मुख्यता से घर्मा और अधमम द्रव्य का लक्षण कहा जा रहा है जिससे कि 
यह प्रकट हो कि धर्म अधर्म आदिक द्रव्य एक क्षेत्रमे एक साथ सर्वज्ञ रहते हुये भो ये परस्पर 
भिल्त पदार्थ हैं। तो यहाँ उपकार बताया गया कि धर्म और अधर्मा द्रव्य का उपकार गति ओर 
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स्थिति हूप उपग्रह करना है। उपग्रह क्रिया तो जीव और पुद्गले में पायी जीती हैं और उपकारपने 
का तिमित्तपता धर्म वे अधर्म द्रव्य में पाया जाता है, और इस प्रकार जीव पुदूगल की गति भौर 
स्थिति मे हैतुपना होने के परिचय से धर्म द्रव्य व अधर्म द्रव्य का लक्षण पसिद्ध होता है। इस विषय 
मे यहाँ एक शंकाकार कहता है कि गति और स्थिति के होने में आकाश ही पयष्त 
हैयाने आकाश के हीकारण जीव पुदूगल की गति हो रही है और आकाश 
व्यापक भी है। वही स्व द्रव्यो की गति और स्थिति का साधारण कारण रहा 
भये। धर्म और अधर्म द्रव्य के मानने की कुछ आवश्यकता नही। इस शका के उत्तर मे कहते हैं कि 
यदि इस प्रकार विभुपता होने से आकाश को हो सबका साधारण कारण मान लिया जाये तो इसमे 
सभी दाशनिको के सिद्धान्त मे विरोध आता है | जैसे कि कोई दाशंनिक मानते हैं कि आकाश, काल, 
दिशा, आत्मा ये संगत होकर भी अपने-अपने लक्षण में नियत हैं, तो यहाँ यह कह सकते हैं कि दिशा 
के निभित्त से जो व्यवहार होता है कि यह तीव तरफ है। तो वह तो आकाश का ही भाग बताया 
गया । आकाश के इस भाग से आकाश के इस भाग तक है। तो दिश्वा का जो काम हैं वह आकाश 
से ही निकल आया, फिर दिशा मातने की उत दाह निको को जरूरत नही रहती है। इस प्रकार काल 
के मिमित्त से यह व्यवहार होता है कि यह जेठा है, यह लघु है, यह भागे है, यह पीछे है, सो यह 
व्यवहार भाकाश के बिना तो हो ही नही सकता | यदि आकाश का ही यह सामर्थ्य मात लिया जाये 
तो लो यो काल का भी क्रभाव हो गया और सभी आत्मा एक बन बैठंगे | यदि व्यापी होने से आकाश 
का ही काम गति और स्थिति का उपग्रह मान लिया जाये तो एक ही आत्मा व्यापक होने से सभी 

जर्गह चेतन को बनाता रहे तो सब आत्मा एक बन बेठेंगे। फिर तो जो बुद्धि सुख दू ख भादिक अनेक 

अन्तर बताकर आत्मा को नाना बताया है वह उतके विरूद्ध हो जायेगां। सो यदि आकाश को ही 

व्यापक होते से गति और रिथिति का कारण भाना हुआ है तो लो यहां इन वेशेषिकों के दिशा, काल 

आादिक कुछ न रहे । आत्मा भी ताता न रहे, सो इन दोषों को ढूर करने की अभिलाषा है तो उन्हें 

यह भी मान लेना चाहिए कि गति बोर स्थिति का उपग्रह धर्म और अधर्म द्वव्य के नि्ित्त से 


होता है। 
हे बिभुपता होने से जीव पुदुगलों को गति स्थिति को आक्राश का हो उपकार मानने को हु 
करते वाले साध्यों के व्यापक सत्व मे ही रजो तमो गृण का अन्तर्भावं होते से त्रिगुणात्मकतता की 
मान्यता का सण्डम--अच्छा, और देखिये-साू्य सिद्धान्त वाले मानते हैं. तीन गुण-सत्त्व, रेंज और 
तम | और जिसके काम बतलाते हैं-प्रसार और लाघव तो सत्त्व गुण का काम है, शोषण और 
आताप करना रजोगुण का काम है भौर आवरण तथा विधात करना तमोगुण का काम है, ऐसा 
भिल्‍्त स्वभाव भी मान रखा है, अब ये दार्शनिक भी हठ करें कि व्यापी होने से आकाश ही गति 
और र्थित्ति का उपग्रह करने वाला है तो यहा भी यह ही कहा जा सकता कि सत्तव गुण व्यापी है सो 
शोषण व ताप जो रजोगुण के धर्म हैं व विधात और जावरण जो तमोगुण के धम हैं वे सत्त्व के ही 
मात लिये जाता चाहिये और इसी प्रकार रणोगुण में इस दोनो को मान लेना चाहिये क्योकि ब्यापी 
होने से किसी को भी किसी का कारण मानने की अब स्वच्छदता व्यक्त कर दी है। सो यदि इन 
दार्शमिकोी को अपने सत्तव रण और तम गुण ज्यो के त्यों व्यवस्थित रखना है वो उन्हे यह भी हृंढ 
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छोड देना चाहिये कि व्यापी होने से आकाश ही जीव और पुदूगल की गति और स्थिति का अनु- 
ग्राहक है। 

ज्ाकाश का ही उपकार गति स्थिति मानने का हुठ करने वाले क्षणिकवादियों के विशु 
विज्ञान में ही रूप वेदनादि आस़व गर्रित हो जाने से रूप वेदनादि आज्चवों के अभाव का प्रसेग व 
रूपवेदतादि आंख़वो के अभाव में विज्ञान स्कर्ध के भी अन्नाव का प्रसंग--और भी देखिये क्षणिक- 
वादी दार्शनिक ५ स्कत्ध मानते हैं-(१) रूप, (२) वेदना, (३) सज्ञा, (४) सस्‍्मार और, (५) विज्ञान 
और लक्षण भी जुदे-जुदे माने है। देखने मे रूप है, अनुभवने मे वेदना आती है, निमित्त के ग्रहण मे 
सज्ञा बनती है और बार बार भावना के सस्कृत होने से सस्क्रार होता है और जाननरूप आलम्बन से 
विज्ञान बनता है। तो अब यहाँ ऐसा कहा जा सकता है कि विज्ञान के न होने पर अनुभव आदिक 
सम्भव हो ही नहीं सकते, इस कारण ये सारे आश्चव विज्ञान के ही मान लेना चाहिये, भर ऐसा 
अगर मान लिया तो फिर ५ स्कध न रहे, एक विज्ञान रहा, सो जब चार न रहे तो विज्ञान न रहेगा, 
क्योकि अब तो एक ही पदार्थ में सारे धर्म कल्पता करने की ठाव ली है। आकाश को उदाहरण 
बताकर कि आकाश ही जीव पुदूगल की गति और स्थिति का उपग्राहक हैसो ऐसी हठ वाले के यहाँ 
ये ५ स्कथ नहीं बन सकते हैं। सो यदि भिल्‍्त-भिन्‍न लक्षण वाले ५ स्कधों को यथावत बनाये रखने 
की अभिलाषा है तो यहाँ भी धर्म अधर्म द्रव्य को गति और स्थिति का उपग्राहक मानों । आकाश 
तो सर्व पदार्थों के अबगाह का निमित्त है। 

घ॒र्म व अधमंद्रव्य के व्यापी और गति स्थिति के उपग्राहक होने से परस्पर प्रतिबन्ध को 
शकाकार द्वारा शका-अब यहां शकाकार कहता है कि धर्म द्रव्य ओर अधर्म द्रव्य जब समान रूप से 
समग्र लोकाकाश मे फैले हैं और उत्तका काम परस्पर भिन्न है। धर्म द्रव्य का उपकार तो जीव पुद्गल 
की गति कराना है और अधम द्रव्य का उपकार जीव पुदूगल की स्थिति कराता है। तब तो इन 
दोनो मे खीचातानी हो जायेगी, धर्म द्रव्य उन्हें गति कराने में कटिबद्ध रहेगा और अधर्म द्रव्य जीव 
पुदूगल को ठहराने में ही कटिबद्ध रहेगा, फिर तो इनका परस्पर प्रतिबन्ध हो जायेया। जैसे कि 
समान बल वाले दो मल्‍्ल लड़ते हो तो वहाँ प्रतिबन्ध है या दो पक्षी किसी मासपिष्ड को खीच रहे 
हो तो एक ते जितने क्षेत्र मे खीच लिया उतने क्षेत्र मे वह दूसरा हार गया और जितते क्षेत्र मे दूसरे 
पक्षी ने खोच लिया उतना यह पहला हार गया, तो ऐसे ही धर्म अधर्म द्रव्य तो लोकव्यापी है, सो 
जब धर्म द्रव्य के उपग्रह से जीव पुदूगल की गति हो रही है तो उस ही समय अधर्म द्रव्य के उपग्रह से 
स्थिति हो रही । ऐसी अगर स्थिति हो जाये तो गति रुक जायेगी और जब गति का जोर पड़ गया 
तो स्थिति रुक जायेगी । तो इस तरह जीव पुद्गल मे न गति रह पायेगी और न स्थिति रह पायेगी 
दोतो का अभाव हो जायेगा। 

स्वय गति स्थिति परिणाम सामथ्यं से गति स्थिति रूप परिणमने वाले जीव पुदगलो के गति 
स्थिति परिणमत में मात्र सस्निधान रूप साधारण कारणपना धर्म व अपरमेद्रव्य मे होने से प्रतिवन्‍्ध 
का अवसर न आते का दिग्दशन कराते हुये उक्त शका का समाधान--अब उक्त शक्षा के समाधान 
में कहते है कि ऐसा प्रतिबन्ध का सदेह करना युक्त नही है, इसका कारण यह है कि जो स्वत गति 
और स्थिति रूप परिणमत मे सामर्थ्य रखते हैं और गति और स्थिति रूप परिणमते हैं उनके लिये 
धर्म द्रव्य भर अधरम द्रव्य विमित्तमात्न है। सामथ्यं सिर्फ उपग्रह का आकाक्षी होता है। जैसे कि कोई 
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वृद्ध पुर्ष गन करने का सामथ्यं रख रहा है पर उसके लिये उपग्राहक लाठी होती है, पर लाठी 
उस दूद्ध पुरष का गमन कराने वाली नही है उसमे यदि सामथ्यं है गमन करने का तो लाठी सहायक 
हो गयी । यदि सामर्थ्य न होने पर भी किसी पुरुष की गति के करने वाली लाठो वन जाये तो जब 
कोई पुरुष मूछित है या सोया हुआ है तो उससे लादी चिपका दी जाये, वह तो फिर एकदम भाग 
खड़े होना चाहिये, पर ऐसा होता कहां है ? दूसरा उदाहरण देखिये कि जिसके नेत्र में देखने का 
सामर्थ्य है उसके लिये दीपक या चइ्मा ये उपग्राहक हैं, पर च्मा या प्रदीप नेत्र की दर्शन शक्ति के 
करने वाले तही हैं। यदि चदमा असमर्थ पुरुष के भो, अन्वे के भी या शक्तिहीन के भी ्रष्टि का करने 
वाला बन जाब तो जो प्राणी मृछ्ित हैं, सोये हुये हैं, जन्म के अन्चे हैं उतको भी यह दीपक या चहमा 
दर्शन करा वैठे, मगर ऐसा कहां होता ? बात सही तो यह है कि स्वय दिखने की सामर्थ्य रखने वाले 
पुरुष को ही दोपक उपग्राहक है, चश्मा भी उपग्राहर है ऐसे ही स्त्रय गति और स्थिति रूप परिणमने 
की सामर्थ्य रखने वाले और गति स्थिति, रूत परिणमने वाले जीव और पुदृगल को भी धर्म 
और अधरम द्रव्य मात्र उपग्राहक है पर वे जीव और पुदूगल की गति और स्थिति के करने वाले नही 
हैं। थदि घम' अधर्माद्रव्य जीव और पुदूगल की स्थिति के कर्ता माने गये होते तो प्रसंग दोष दिया 
जा सकता था कि गति और स्थिति का विरोध हो जायेगा । सो धर्मे अधर्म द्रव्य गति और स्थिति के 
मात्र अनुग्राहुक हैं इस कारण दोष तही लगता। 

अस्य उपग्राहको का अनियम होने से धर्म व अधर्मद्रन्य के ही गति स्थिति हेतुत्व का परि- 
सयन--और भी देखिये--कही तो उपग्राहक न भी हो तो भी गति और स्थिति देखी जाती है जैसे 
पक्षी उड़ता है तो पक्षी के गमन करने के लिए मछली के गमन करने मे जल की तरह कोई वाह्य 
उपग्राहक नही है फिर भी वह जहाँ चाहे उड गया, जहाँ चाहे बैठ गया । सो बात क्या है कि धर्म 
और अधर्म' द्रव्य ये सर्वज्ञ है, वे तिमित्त कारण हैं पक्षियों के मन ओर स्थिति में। तो ऐसे ही सं 
द्रब्यों का समझ लेना चाहिये । जो द्रव्य गति स्थिति करते हैं उनका यह गमन और ठहरना धर्म और 
अधर्म द्रव्य के निमित्त अवलम्बन से होता है। शक्ाकार कहता है कि पक्षी आदिक जो उड़ते हैं, गमन 
करते हैं, वहरते है और जल भादिक की तरह कोई वाह्य कारण नहीं मिलाने पड़ते हैं तो वहा 
आकाश उपग्राहक है, तो आकाश से ही गति स्थिति बन रही है पक्षी की | तब धर्म अधम द्रव्य 
भावने की कया आवश्यकता ? इस शका के समाधान में कहते हैं कि यह बात तो भलरी भांति सिद्ध 
की जा चुकी है कि आकाश गति और स्थिति के उपग्रह मे कारण नही है। भाकाश का लक्षण तो 
अवगाहन है। सर्व पदार्थ समा जायें इसका निमित्तभूत है आकाश । अब देखिये कि यह कोई एकान्त 
भी नहीं है कि बाहरी उपग्राहक हो तब ही गति स्थिति हो या काये हो। किसी के बाहरी उपग्राहक 
मिलने पर भी कार्य होता है और किसी के वाह्य उपग्रह ते मिलने पर भी कार्य होता है | जैसे-- 
मनुष्य बाहुरी प्रकाश आदिक के उपग्रह से रूपादिक को देखते हैं. किन्तु सिह, बिलाव आदिक किसी 
बाह्य दीपादिक के उपग्रह के बिना अपनी ही भ्रविन बल पे वुप को देख लेने मे सामर्थ्य रखते हैं, और 
मनुष्यों के उस प्रकार देखने की शविति नही है सो वहाँ दीपक आदिक का निमित्त होना पढ़ता है। 
तब यहू एकास्त ने रहा कि बाह्य स्पूल कारण मिलने पर ही सभो कार्य बतते हैं। ही अम्तरग कारण 
का होना बहुत आवश्यक है, इसी तरह यहाँ भी देदिये कि यह कोई एकाल्त ते रहा कि सभो गसवे 
करने वाले पुरुष लाठौ आदिक के सहारे गभन करते हैं। देखने की जिसके शक्ति है, पल्चेच्द्रिय का 
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पूरा सामथ्ये चल रहा है वह पुरंष बाहरी लाठी आदिक उपग्रह के बिता भी धम द्रव्य के निमित्त से 
ग्मन कर लेता है, पर जो अन्घा है सो गमत तो वह अपनी शक्ति से करता है लेकिन उप्तमे साधारण 
तिमित्त कारण धर्म द्रव्य है, पर जब तक उसे यह त मालूम पढ़े कि यह भागे की जमीन बराबर है 
था ऊँची नीची है ऐसे भूमि प्रदेश न दिखें तो चल ही न सकेगा सो उस भूमि प्रदेश का ज्ञान कराने 
के लिये वह लाठी सहायक है। वह भन्धा पुरुष लाठी से टटोलकर यह समझता है कि यह जमोल 
सही है, चलने लायक है तो उसको लाठी का सहारा लेता पड़ा, पर सभी मनृष्य लाठी का सहारा 
तो नही लेते, ऐसे ही यहाँ भी एकान्‍्त नहीं है कि सभी जीव पुदगलों का बाह्य उपग्रह कारण होना 
ही चाहिये । देख लीजिये -पशु भादिक के गमन के लिये धरम और भपम द्रव्य ही निर्मित कारण हैं। 
उन्हे बाह्य उपग्रह न चाहिये और मछली आदिक के धर्म भर अधर्म द्रव्य तो गत्ति स्थिति में 
साधारण कारण है ही, पर जल आदिक भी बाह्म उपग्राहक चाहिये। इस प्रकार सबकी गति स्थिति 
में चाहे किद्ी की लाठी की जरूरत हो या न हो, पर धर्म और अधर्मंद्रव्य में अनिवार्य सहायक 
कारण होते ही है । 
धर्म व अधर्मद्रव्य की सत्ता सिद्ध करने का शका सम्राधानपुर्वकं विवरण शाकाकार कहता 
है कि धर्म और अधम द्रव्य हैं कहाँ ” जिनका ताम लेकर चर्चा बढ़ायी जा रही है। जो चीज दिखती 
नही, प्राप्त होती नही उसकी चर्चा करके समय क्यो खोया जाये ? धर्म और अधर्म द्रव्य तो गधे के 
सीग की तरह है ही मही। जो हो लाठी आदिक, उनकी उपलब्धि हो ही रही है और यह भी समझ 
में आ रहा कि लाठी का यह उपकार है कि नीचे ऊँचे भू भाग मे भेद बता दिया कि यहाँ तीचा भू 
भाग है यहाँ ऊँचा भू भाग है, पर धर्म और अधम द्रव्य तो उपलब्धि में नहीं आ *है और ते उनका 
उपकार भी देखने मे आ रहा इस कारण धर्म अधर्म द्रव्य का सत्त्व ही नही है। इस शक के समा- 
धान में कहते हैं कि यदि लोग ऐसी प्रतिज्ञा करके बेठ जाये कि जो-जो हमको उपलब्धि भें न आये, 
आँखो से न दिखे वे वे सब असत्‌ है, ऐसी प्रतिशा करके कोई रह जाये तो वहाँ तीर्थ, गुरू, देव, स्वर्ग, 
सरक आदिक सबका अभाव बन बेठेगा। कहा जा सकता है कि जैसे गधे का सीग उपलब्ध नही है 
तो उसकी कोई सत्ता नहीं , ऐसे ही तीर्थंकर पुण्य, पाप, परलोक, स्वर्ग नरक आदिक भी उपलब्ध 
नही होते तो इनकी भो सत्ता तही है। मुख्य बात यह है कि धर्म और अधर्म द्रव्य की उपलब्धि नहीं 
है, यह हेतु ही असिद्ध है। भगवान अरहत सर्वेज्ञदेव के प्रत्यक्ष ज्ञाग में यह आया है कि धर्मा और 
अधम द्रव्य है और उत्त भगवान के द्वारा प्रणीत परम आंगम में वर्णित है, सो आगम प्रमाण से भी 
गम्य है कि धर्म द्रव्य और अधम द्रव्य है और फिर उनके अनुसार कार्य देखा जा रहा है, तो उसके 
अनुमान के द्वारा भी वह सिद्ध है। जो धर्म और अधर्म द्रव्य अनुपलब्ध से हैं यह हेतु देना गलत है। 
जो हेतु स्वय असिद्ध है, वह अपनी साध्य सिद्धि नहीं कर सकता और अनुपलब्धि हेतु तो निर्णायक 
नहीं होता कि'तु विवादकारक हो सकता है कि धर्म अधम द्रव्य चेकि हम लोगो को अनुपलब्ध हैं 
तो क्या गधे के सीग की तरह तुच्छाभाव रूप हैं वह या परमाणु आकाश आदिक की तरह सूक्ष्म हैं 
वे इतने कि वे हम लोगो को उपलब्ध नहीं होते। तो अनुपलब्धि हेतु से विवाद तो हो सकता है, 
पर उससे तिर्णय नही किया जा सकता कि वे है ही नही। उनका सद्भाव जो लोक भे कार्य देखा जा 
रहा है उससे जान लिया जाता है क्योकि कार्य अनेक उपकरणों द्वारा साध्य हुआ करते हैं। जंसे 
मृत्‌ पिण्ड यह सामथ्यं रखता है कि वह घटरूप परिणम जाये पर बाहरी कुम्हार, दण्ड, चक्र, सूत्र, 
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पानी आदिक अनेक उपकरणो की अपेक्षा रखता हुआ घट पर्याय रूप से प्रकट होता है। खाली एक 
मृत्‌ पिण्ड ही कुम्हार आदिक बाह्य सन्निधानो के विना घट हुप से प्रकट होने में समर्थ नही है, ऐसे 
ही पक्षी आदिक गति और स्थिति के परिणमत करने के अभिमुख हैं पर बाह्य अनेक कारणों के 
सल्तिधान के विना गति और स्थिति रूप परिणमने के लिये सामथ्यं नहीं हैं, उत्ते गति स्थिति के 
उपग्रह का का कारणभूत धर्मद्रव्य ओर अधर्मद्रव्य है, यह भली-भाँति पिद्ध होता है। इस प्रकार 
जीव पुद्गल की गति और स्थिति रुप कार्य देखा जाने से सिद्ध होता है कि उनके साधारण कारण 
भूत कोई द्रंढ्य होना ही चाहिये, अन्यथा ये चलकर लोकाकाश के बाहर भी पहुँच सकते हैं, तो वे 
कारण है धम द्रव्य और अधम द्रव्य । 
ससगे को कार्योत्यत्ति में हेतु मानने पर भी कार्य को अनेक कारण साध्यता की सिद्धि--यहाँ 
धर्मद्रव्य और अपर्मद्रव्य के अस्तित्व के बारे मे शका समाधान चल रहा था जिसमे एक यह भी बात 
मायी थी कि जब जोच और पुदगल के गमन और स्थिति में भूमि, जल, आकाश आदिक कारण देखे 
जा रहे हैं तो धर्मद्रत्य और अधर्मद्रष्य को मानने को क्‍या आवश्यकता है? दूसरी चर्चा यह भी 
चल्न रही थी कि धर्म और अधर्मद्रव्य की तो उपलब्धि हो हो नहीं रही, इस प्रकार शकाओ का 
समाधान किया था। अब धर्म अधरर्मद्रव्य को सिद्धि के लिये प्रथम शक्रा से सम्बन्धित यह वात 
कही जा रही थी कि इस लोक में कार्य अनेक कारणों द्वारा साध्य होता हुआ देखा जाता है। जैसे 
घट कार्य बनने में कुम्हार, दण्ड, चक्र आदिक अनेक कारण देखे गए हैं तो ऐसे ही भले ही गति 
और स्थिति मे भुमि जल भादिक कारण पढ़ते हैं वे भी रहे आयें लेकित साधारण कारण धर्म 
अधर्मद्रव्य भी हांते हैं, और इस प्रकार धर्म अधर्मद्रव्य की सिद्धि की गई थी। उसी विषय मे यहाँ 
शकाकार यह कहता है कि अनेक कारणों से कार्य तही बनता किन्तु अनेक पदार्थों के सस् से कार्य 
बनता है, वर्थात्‌ कार्य उत्पन्तर होने मे ससर्ग ही कारण है। कारण अन्य कुछ नही है, जैसे कपझ 
बनता है तो अनेक डोरो का सम्बन्ध होना हो कपडे के कार्य को पूरा करता है। इस शक्ा के उत्तर 
में कहते हैं कि यदि सत््ग को ही कारण माना जाये तब तो कारण का नियम ही ने बत सकेगा। 
जिस चाहे पदार्थ का उसमे होंने से कपडे की उत्पत्ति होने लगेगी। और संस मानने वाले जी यदि 
यह कहे कि खास पदार्थों के ससर्ग से कार्य होता हैतों बस इसी से अनेक कारणपने की सिद्धि हो 
गई । जब सस अनेक पदार्थों का है तो ससर्ग भी अनेक हो गये। ओर जिनका ससर्ग है वे पदार्थ 
ही तो कारण रुप हैं, इस प्रकार कार्य के अनेक कारणों से सिद्धि होती है। और इस तरह गति और 
रिथति के परिणमन में लाठी दीपक भ्रूमि चहमा जल शआदिक भी कारण कहे जायें, पर छर्मद्रव्य 
और अधर्मद्रव्य ये मूल स,धारण कारण हैं। अन्य कारणो में तो कमीबेशी होती रहेगी, किसी मे 
कुछ कारण हैं किसी में कुछ नही है, पर धर्मद्रव्य और अधर्मद्रव्य सभो के लिये साधारण कारण हैं। 
सभी दा्शमिको के प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष अर्थ की मान्यता होने से अनुपलब्धि हेतु धर्म:त्य व अधर्मे- 
द्रव्य के अतत्त्व की असिद्धि--जो पुरुष यहाँ यह हठ करते हैं कि जो आँख आादिक प्रत्यक्ष से नहीं 
प्राप्त होता है वह है ही नही। तो जिनका ऐसा अभिग्राय है उतका तो अपने मत से ही विरोध आता 
है। जितने भी दाशनिक हैं वे सब प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष अर को बनाने वाले हैं। जैसे क्षणिकवादी 
दाशनिक कहते हैं कि प्रत्येक रूप परमाणु अतीद्धिय है और अग्रत्यक्ष है किन्तु उत रूप परमाणुओं 
का समुदाय बने, अनेक परमाणुओ का ससगे बने तो वह ही इच्धिय द्वारा ग्राह्म हो जाता है। सास्य 
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लोग कहते हैं कि पृथ्वी आदिक जो दिख रहे हैं ये तो प्रकट प्रधान के परिणाम है, वे तो प्रत्यक्ष हो 
रहे है, पर उनमे जो सत्त्व आदिक गुण हैं वे ग्रुण अप्रत्यक्ष हैं, तो प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष दोनों 
प्रकार के अर्थ सभी दार्शनिक मानते हैं। वेशेषिक लोग कहते है कि अनेक परमाणुओ के समुदायरूप 
से उत्पन्न हुए पृथ्वी आदिक प्रत्यक्ष हैं उतके विषय रूपादिक भी प्रत्यक्ष हैं, उतका समवायो सस्या 
प्रमाण, सयोग, विभाग आदि भी प्रत्यक्ष हैं। पर यहाँ अगु और भाकाञ् आदिक अप्रत्यक्ष हैं। तो 
प्रत्येक दा्शनिको के यहाँ प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष दोनो प्रकार के पदार्थ माने गये हैं। यदि अनुपलब्धि 
होने से धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य का अभाव माना जाय तो जो अप्रत्यक्ष अर्थ ऊपर कहे गये हैं विज्ञान 
सत््व परमाणु आदि उनका भी अभाव मात लेना चाहिए, क्योकि वे प्रत्यक्ष हैं। उतके बारे से यदि 
यदि यह कहा जाये कि एक अप्रत्यक्ष पदार्थ का कार्य देखा जाता है, उस्त कार्य से उनका अस्तित्व 
जाना जाता है तो फिर धर्म और अधमे द्रव्य के बारे मे यही बात मानने मे ईर्ष्या क्यों की जा रही 
है ” धर्म और अधर्म द्रव्य का कार्य गति और स्थिति भी तो देखा जा रहा है। 
पररपराश्य से रचना मानते पर भी साधारण हेतु होने की अनिवायंता की भांति गति 
स्थिति के साधारण हेतुभूत धर्म व अधम द्रव्य की अनिवार्यता-अब यहाँ शकाकार कहता है कि 
जैसे ज्ञानादिक आत्मपरिणामों का और दही आदिक पुदंगल १रिणामों का निर्माण एक दूसरे के 
आश्रय से हो रहा है, जैसे दूध में जामल पढने पर दही का निर्माण हो गया, उस ज्ञान के कारण 
आत्मा का अर्तित्त जाना गया। आत्मा का ज्ञान जाना गया तो ऐसे हो जीवओऔर पुदूगल की जो 
गति और स्थिति बनती है वह भी परस्पर के आश्रय से बन जाती है। उसमे धर्म द्रव्य और ब्रधर्भ 
कैसे सिद्ध हो जाता ? इस शका के उत्तर में कहता इतना ही है कि यह भले प्रकार सिद्ध कर दिया 
गया कि पक्षी आदिक की जो गति स्थिति होती है उसमे कारण अनेक है। कुछ अद्धाघारण कारण 
हैं कुछ साधारण कारण हैं। तो साधारण कारण धर्म अषर्म द्रव्य हैं।अन्य तो पक्षी आदिक की 
ग़मन स्थिति की योग्यता के प्रकट करने वाले आश्रयंभूत हैं, और जेसे शकाकार ने अभी अभी रूटात 
दिया कि ज्ञातादिक या दधि आदिक विकार की रचना परस्पर के भाश्चय से है। सो भले ही ये 
असाधारण कारण रहे, मगर उत सबकी रचता का वाह्य साधारण हेतु काल नामक द्रव्य मानना 
ही पडता है। इस प्रकार धर्म द्रव्य और अधर्म का अस्तित्त्व प्रमाण सिद्ध है। 
गति स्थिति का हेतु अहष्ठ को सानने पर अनेक दोषापत्तियां होन से धर्म व अधम द्रव्य 
के ही गति स्थिति हेतुत्व को पिद्धि--अब यहाँ कोई शकाकार कहता है कि आत्मा का एक अछु्ट 
नाम का शुण है जिसके भाग्य, कर्म, आदिक पर्यायवाची शब्द हैं।उस अहष्ट गण के कारण सुख 
दुख आदिक फल मिला करते हैं।ओऔर उसी अछूट गृण के कारण सुख दु ख के साधतभूत-धन 
स्वर्णादिक साधन मिला करते है। वेशेषिक सूत्र मे इस विषय को काफी विवरण से बताया गया 
है। अग्नि मे ज्वाला ऊपर उठती है। हवा सीधी तिरछ्ली चलती है ये सब अरुष्ठ द्वारा ही कराये 
गए हैं, और भी जितने काये है जन्म मरण नये-तये शरीर का संयोग वह सब अदृष्ट द्वारा कराया 
है । तो इसी प्रकार आगम और स्थिति ये भी अदृष्ट के कारण ही माने जाें। धर्म द्रव्य अधर्म द्रव्य 
नामक पदार्थ की कल्पना क्यों की जाये । इस शका के उत्तर में कहते हैं कि जितनी गति और स्थिति 
में अदृष्ट को कारण माना जाता है, धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य को नही तो पुदुगल को गति स्थिनि 
केसे बनेगी * अहूट तो आत्मा का गुण है सो आत्मा की गति स्थिति का हेतु बताया जा सकता, 
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पर पुदूगल मे गति और ग्थिति का कारण अरुष्ट तो नहीं हो सकता क्योंक्रि ये अचेतन हैं, वे न 
पुष्य कर सकते न पाप कर सकते। तो जब उसके अदृष्ट नही बन सकता तो अछूटक्ृत गति स्थिति 
यहाँ कसे हो एकती ” इस पर शक्काकार यदि यह कहे कि ये पुदूगल पदार्थ जिनके उपयोग में भ्राये 
उत आत्माओ के अदृष्ट के कारण इत पुद्गलो की गति स्थिति मान लो जायेगी। तो यह कहना 
भी संगत मही है, वयोकि आत्मा का गुण है बद्ध्ट | उसके द्वारा पृद्गल में क्रिया का आरम्भ नहीं 
हो सकता। किसी गुण का सामर्थ्य अन्य में क्रिया करने का नहीं होता, और फिर देखिये--जब यह 
जीव कर्म से मुक्त 8, है, सिद्ध भगवान बनता है तो उसके न तो पुण्य रहा न पाप रहा। कोई 
अरृष्ट ही न रहा फिर भी उनकी ऋजुगति होती है जिससे वे एक ही समय में लोक के अन्त में ५ हुंच 
जतते हैं और अधर्मद्रव्य के द्वारा वहां उनकी स्थिति बनी रहती है। तब गति स्थिति अदृष्ट के कारण 
होते हैं यह बात सगत नही रही । 
अमूतत होने पर भी धर्म व अधरमंद्रव्य के गति स्थिति हेतृत्व की सिद्धि-अब यहाँ कोई शका- 
कार कहता है कि धर्मद्रव्य और अधर्मद्रव्य तो मूर्त पदार्थ हैं, इसमे रूपादिक ग्रुण नहीं हैं ऐसा 
जैनो ने माना है, तो अमूर्त जो होगा वह जीव, पुदूगल की गति और स्थिति का कारण नहीं बन 
सकता। इस शका के उत्तर मे कहते हैं कि अमृर्त होने से गति और स्थिति की कारणता दूर होती है 
इसको सिद्ध करने में कोई दृष्टान्त शकाकार नहीं दे सकता और कमूर्त होकर भी उनके कार्य देखे 
जाते हैं, इसके उदाहरण अनेक मिलते हैं| जैसे--आकाश अमूर्ते है सो वह अमृत होकर भी समस्त 
पदार्थों की अवगाहन क्रिया को करता है, अथवा साख्य सम्मत प्रधान अमूर्त है, वह अमूर्त होकर भी 
भी पुरुष प्रयोजन की प्रवृत्ति से महान्‌ आदिक विकारो को उत्पन्त करके पुरुष का उपकार करता है, 
अथवा बौद्ध सम्मत विज्ञान अमरर्त होकर भी ताम रूपादिक की उत्पत्ति में निमित्त होते हैं, अथवा 
मीमासको के द्वारा माने गये अपूर्व नाम का धर्म क्रिया से प्रकट होता हुआ अमूर्ते होकर भी पुरुष का 
उपकारी होता है। तो ऐसे ही धर्म और अधर्मद्रव्य अमृर्त होकर भी गति और स्थिति में उपकारी 
होता है अब यहाँ अतीखिय धर्म अधर्मद्रव्य का उपकारमुखेन अस्तित्व जानेने के बाद जिश्नासा 
होती है कि धर्म अधर्म॑द्रव्य के बाद कहे गये आकाश का जो कि अतीद्दिय है उसके समझने के लिये 
हम क्‍या उपकार परिचय मे लायें, इस जिज्ञासा की पूर्ति के लिये सूत्र कहा जा रहा है। 
आकाशस्यावगाह ,॥३-१८)। 
अवगाहय अबगाही मे अनादि सम्बन्ध न हो सकने की आरेफा व समाधान-आकाश का 
अवगाह उपकार है यहा अवगाहू शब्द भाव साक्षव में प्रयुवत हुआ है, जिसकी व्युत्त्ति है--अव- 
गाहन अवगाह , अवगाह का अर्थ होता है अनुप्रवेश बर्थात प्रविष्ट हो जाना । इस सूत्र में उपकार 
शब्द की पूर्व धूत्र से अनुवृत्ति ली है, जिससे कि पूर्ण अर्थ बना 82208 का उपकार है सब द्वव्यों 
का अवगाह होना । यहाँ शकाकार कहता है कि आकाश घम अधर्म आदिक-पदार्थो के अवगाहु का 
कर्ता है, तब इसका अनादि काल से सम्बन्ध नहीं वन सकता । जसे कहा जाता कि हु जन में 
प्रविष्ट हुआ है तो हंस और जल का अनादि सम्बन्ध तो ने रहा । वे जुदे जुदे थे या हु कही ते आया 
और जल मे प्रवेश कर गया तो ऐसे ही जब यह कहा जाता कि आकाश घार्म और अधर्म आदिक 
द्रव्यो को अवगाहता है तो आकाश का और सब द्रव्यो का अनादि मम्बन्ध तो न रहा। इस झका के 
उत्तर में कहते है कि यहाँ झुका योन करना चाहिए कि यह अवगाह औपचारिक है, वेंयोकि यहाँ 
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कुछ क्रिया नही हो रही, किन्तु इन सब पदार्थों की व्याप्ति है यहाँ आकाश में। जैसे आकाश गमन 
नहीं करता फिर भी आकाश को सर्वगत कहा जाता। सर्वगत का सीधा अर्थ है-जों सब जगह 
गया हो। तो आकाश में तो क्रिया ही नही है, वह तो कही जाता ही नहीं है, फिर भी जो सवेगत 
कहा है वह व्याप्ति के कारण कहा है कि आकाश बहुत बड़ा व्यापक पदार्थ है, ऐसे ही मुख्य भवगाह्‌ 
क्रिया के त होने पर भी अर्थात्‌ पदार्थ कही से आकर लोकाकाश्ष में प्रवेश करते है, ऐसा न होने 
पर भी लोकाकाश मे सब जगह व्याप्ति देखी जा रही है धर्म अधर्मद्रत्य को, इस कारण कहा 
जाता कि धर्म अधर्म द्रव्य का लोकाकाश में अवगाह है। हि 
अयुत सिद्धो मे भी आधाराधेयत्व को उपपत्ति की सभवता होने से लोकाकाश मे धर्म व 
मधर्मद्रव्य के अबगाह फी असिद्धि की असिद्धि-अब शकाकार यह बात रख रहा कि जहाँ आकाश 
है वहाँ ही धर्म, अधमेद्रव्य हैं, और अनादि से सम्बन्ध है, ये कभी अलग रहे नहीं लोकाकाश्ष से, तो 
जब ये अयुत सिद्ध हैं तो इसमे आधार-आवेय भाव नहीं बन सकता। जो प्रयक्‌ सिद्ध पदार्थ हैं उनमे 
ही भाधार आधेय भाव देखा गया है| जैसे मटके मे गेहूँ भरा तो गेहूँ पृथक सिद्ध है, गेहूँ अलग पदार्थ 
हैं, भटका अलग वस्तु है, तो वहाँ भाधार आधेय भाव बन गया, किन्तु आकाश धर्मद्रव्य, अधर्मद्रत्य 
ये तो अयुत सिद्ध है, याते पहले ये एक जगह न थे बाद मे ये एक जगह आये हैं, ऐसी बात तो है 
नही, इस कारण इनमें आभार आधेय भाव तही बन सकता । इस शो के उत्तर में कहते हैं कि युत 
सिद्ध पदाधों मे भी आधार आधेय भाव देखा जाता है और युतसिद्ध पदार्थों में भी आधार आधेय 
भाव देखा जाता है । जैसे हाथ और हाथ की रेखाये कही अलग तो नही है फिर भी कहा जाता है कि 
हाथ मे रेखाये हैं. तो अयूत्तसिद्ध मे लो आधार आधेय भाव देखा गया ना। और भी देखिये--ईइवर 
का जो ऐशवर्ये है वह अलग चीज तो है नहीं कि ईइंवर अलग पडा और ऐश्वर्य अलग बना है, अयुतत 
सिद्ध है दोनों फिर भी आधार आाधेय भाव बताया जाता है कि ईव्वर मे ऐद्वर्य है। तो इसी तरह 
लोकाकाश मे धर्मद्रव्य है यह आधार बाधेय भाव सिद्ध हो जाता है । 
धर्म अधर्म लोकाकाश आदि मे कथचित्‌ युतप्तिद्धत्व अयुतसिद्धत्व भनादि सम्बन्धत्व भादि 
सम्बन्ध आदि की सिद्धि-यह भी बात एकास्त की नहीं है कि धर्मद्रव्य और अधर्म द्रत्य आकाश 
के साथ अनादि से सम्बन्ध किये हुये हैं। यहाँ भी अनेकान्त घटाया जायेगा, कथज्चित्‌ अनादि 
सम्बन्ध है, कथड्चित्‌ अनादि सम्बन्ध नहीं है इसी प्रकार ये दोनों द्रव्य कथब्चित्‌ अयुतसिद्ध है 
और कथण्चित्‌ अयुतसिद्ध नही है, वे इस प्रकार है कि जब पर्यायाथिकवय को गौण करके द्रव्याथिक 
की प्रधानता से निरखते हैं तो उनमे उत्त्ति व्यय नहीं विदित हुआ । उस समय यह अवादि सम्बन्ध 
है और अयुतसिद्ध है, किन्तु जब पर्यायाधिकनय को गोण करके पर्यायाधिकृतय की प्रधानता से 
निरखते है तो पर्यायों का उत्पाद व्यय देखा जा रहा है सो इस दृष्टि से न अनादि सम्बन्धी है और ते 
अयुतसिद्ध है और इसी विधि से धर्मद्रव्य और अध्मं द्रव्य का आकाद मे कथज्चित्‌ अवगाह है और 
कथब्न्वित्‌ आधार आधेय भाव है, यह सिद्ध होता है। हाँ जीव और पुद्गल का मुझुय अवगाह एक- 
दम प्रकट विदित होता है, क्योकि इनमे क्रिया परिणमनर है। जैसे हस कही से उठकर जल में आा 
गया तो जल में अवगाह किया यह स्पष्ट जाना जाता है। ऐसे ही जीव पुद्गल भाकाश के किसी 
भाग से चलकर किसी भाग में आया तो क्रिया परिणमन होने से इनके अवगाहु को प्रकद जान 
लिया जाता । इस प्रकार क्रिया परिणामी द्रव्य अथवा निष्क्रिय द्रत्य उनकी व्याप्ति आकाश्ष मे है 
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अतएवं सबका अवगाह आकाश में हुआ है। इस तरह आकाश्ष द्रत्य का उपकार सर्व पदार्थों को अव- 
गाह देता है । ऐसा उपकार की दृष्टि से आकाश का लक्षण कहा गया है। 

सर्वको अवगाह देने के तामथ्यं वाले आकाश में एक पदार्थवरुद्ध क्षेत्र मे अन्य पदार्थ का 
अवगाहु थ होने करे कारण की म्ीमासा-यहाँ शका होती है कि आकाश्न का सामथथ्य धताया है 
कि वह सबको अवगाह दे दे तो जब यह सामर्थ्य आकाश में है तो वस्तुओं का परस्पर में प्रतिघात न 
होना चाहिये, गंसे कि एक बज में दूसरा पत्थर नहीं प्रवेश करता या गाय भादिक भीट से छिड जाते 
हैँ तो यह प्रतिघात क्यों होता है ” जब आकाश सवत्र है तो सवको सब जगह समा जाना चाहिये और 
प्रतिघात देखा जा रहा है इससे सिद्ध होता कि आकाश में दूसरे को अवगाह देने का साम्र्थ्य नहीं है। 
इस शका के उत्तर मे कहते हैं कि आकाश का सामथ्यं तो बराबर है कि सभी पदार्थों को अवगाहदे दे 
भौर दे ही रहा है, मगर जो स्थूल पदार्थ है वे परस्पर प्रतिघात कर देते हैं। सृक्ष्म पदार्थ हो तो वे 
प्रतिघात नही करते | वहाँ तो एक दूसरे का प्रवेश होता है । तो जो यह स्थूल पदार्थों का अतिवात 
देखा जा रहा है सो आकाश के अवकाशदान के शामथ्यं की कमी से नही किंतु उन र्थूत्त पदार्थों का 
ऐसा ही स्वभाव है कि उनमे परस्पर प्रतिघात होता रहता है। इससे आकाश सर्व पदार्थों को भवगाह्‌ 
देने मे समर्थ है, इनमे रचमात्र भी सदेह नही है। तब हो तो आकाश के थोडे से प्रदेशों में अनन्तानत्त 
परमाणुओं के पिण्ड समाये रहते हैँ तो आकाश नही दूसरे को रोकता किन्धु जो पदार्थ स्थृल हैं वह 
दूसरे को रोक लेता है। 

आकाश के सर्वेक्ाध/रणावगाहुरुप अताधांरण गुण का समर्थत-यहाँ शरका होती है कि 
यदि सुक्षम पदार्थ सूक्ष्मतता के कारण अन्य पदार्थों को अवगाह दे देते हैं तब तो पदार्थों का अवगाह 
देना, यह आकाश का असाधारण सक्षण नहीं कहलाया । यदि आकाश ही अवगाह देता रहता, सुक्षम 
पदार्थ अन्य कोई भी अवगाह नही देते तब तो अवगराह आकाश का अस्ताधारग गृण कहलाता, पर 
आकाश में ही तो ये गृण नही हैं। सृक्ष्म पदार्थों में भी गुण हैं, इस कारण से अवगाह आकाश को 
गृण नहीं और जब अवगाह आकाश का अध्ाधारण लक्षणनही तो आकाश की भी कोई सत्ता न रही। 
इस शा के उत्तर में कहते हैं कि अवकाश देता तो आकाश का ही काम है, और सूक्ष्म पदार्थ 
का यह काम है कि वह दूसरे पदार्थों का प्रतिघात नहीं कर सकता पर सूक्ष्म पदाथे दुस्तरो का प्रति- 
धांत न करे तिस पर भी जो पदार्थ का अवगाह हुआ है वह आकाश द्रव्य के नाम पे हुआ न्‍ 0 
आकाश का सभी को अवगाह देना यह विशेष लक्षण पाया जाती है। जैसे कि जल में ठहरने में भूमि 
आदिक भी कारण देखे जाते हैं। गाडी चलती है भूमि पर ठहरती है भ्रूमि पर। तो भ्रुमि आदिक 
में यध्पि गति और स्थिति का उपग्रह देखा जा रहा है तो भी समस्त द्रव्यों को गति और स्थिति का 
उपग्रह कर सके, यह लक्षण भूमि में तही है। किंतु धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य में यह॑ असाधारण 
लक्षण है कि जो चल सके उन सभी द्रव्यों को चलने और ठहरने में असाधारण कारण पढ़ता है। तो 
इस प्रकार सर्व द्रव्यो का अवगाहन करना यह विशेष लक्षण आकाश में पाया जाता । इससे आकाश 
का अस्तित्व युवितसग्त है। 

अलोकाकाश में भाकाशातिरिकत अस्य द्रव्य त होने पर भो अवगाहुरुप असाशरण गुण का 
सदभाव-यहां शका होती है कि यदि अवकाश दात देना आकाझ का असाधारण लक्षण है तो भल्रो- 
काकाश्ष मे चू कि अवकाश दान नही हो रहा। कोई अवगाही पदार्थ भी नही है तो वहाँ यह बक्षण 
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तो नही पाया गया फिर अलोकाकाश का अभाव ही मानना चाहिए । जिम्तमे असाधारण लक्षण 
न पाया जाय वह लक्षण फिर नहीं ठहरता। इस छ्षाका का उत्तर देते हैं कि अलोकाकांश में भी 
अवकाब देने का सामर्थ्य है। भले ही वहाँ अवगाह लेने वाले पदार्थ नहीं हैं मगर आकाश द्रव्य का 
जो स्वभाव है वह कभी नही छूट सकता । जैसे कि नदी या समुद्र का स्वभाव है कि हस आदि को 
अवगाह देता, मायने वहाँ हुस जाये और उस जल में केलि करता रहे, पर जब समुद्र या नदी में कोई 
हंस तही आ रहा तो अबगाही हस का अभाव होने से जल का अवगाह्मपना ख़तम हो जाता। मायने 
जल मे जो यह सामर्थ्य है कि कोई पक्षी आदिक आये तो उसमे बसा करे तो ऐसे ही अलोकाकाश् में 
भअवगाह लेने वाले पदार्थ मौजूद नही हैं तिस पर भी अलोकाकाश भी आकाश ही तो है । उसमे यह 
तामथ्यं तो बराबर है कि वह अन्य पदार्थ को अवकाश दे सके और आकाश एक अखण्ड द्रव्य है। 
लोकाकाश दूसरा आकाश है और अलोकाकाश दूसरा आकाश है ऐसा भेद नही है किन्तु उस ही एक 
अखण्ड आकाश में यह भेद बनाया गया है कि जहाँ ६ द्रव्य पाये जायें वह लोकाकाश है और जहाँ 
केवल आकाश पाया जाये वह अलोक काश है। तो आकाश का जो सामथ्यं है वह तो आकाश में 


ही। 
है ह आकाश की भी उत्पादव्यय प्रौव्यात्मकता होने से सत्ता को प्रसिद्धि--यहां शकाकार कहता 
है कि बाकाश उत्पन्न नहीं हुआ, सो उत्पल्त ने होने से आकाश का अभाव ही है। जैसे गधे के सीग 
भी उलनन मही होते तो उनका अभाव हो है। इस शका के उत्तर में कहते हैं कि शकाकार का हेतु 
अपिद्ध है। शकाकार का कहता था कि आकाश उत्पन्त नहीं होता ? सो किसी रष्टि मे देखे तो 
भाकाश की उत्पत्ति विदित होती है। प्रथम तो भाकाश का जातपता सीधे हो सिद्ध है कि जब द्रव्या- 
थिकतय को गौण करके पर्यायधिकतय को प्रधानता से देखा जाये तो अपने ही कारण से अगुरुलघुत्व 
गुण की वृद्धि हानि के भेदो की अपेक्षा से आकाश में उत्ताद होता रहता है और दूसरे ढग से यो देखिये 
कि अवकाश करने वाले जीव पुदूगल जो पर पदार्थ हैं उनके कारण से जो अवगाह के भेद होते 
रहते हैं, अभी इस भाग में अवगाह है, अब यहाँ न रहा वहू पदार्थ अन्यत्र पहुँच गया | कभी अधिक 
क्षेत्र में अवगाह है किसी पदार्थ का तो मुछ कम क्षेत्र मे रह गया या अधिक में हो गया। इन भेदो 
की अपेक्षा से अवगाह भेद से आकाश का उत्पाद प्रिद्ध होता है। तीसरे इस ढंग को देखिये कि जैसे 
क्षीण मोह गुणस्थानवर्ती जोव का जो अन्तिम समय है वह सर्वज्ञपने से ही है याने वहाँ भो यह्‌ 
आत्मा सर्वेज्ञ नही है और उसके बाद सर्वज्पना आयेगा। १३वें गृणस्थान मे सर्वज्ञ होता ही है। 
तो जैसे यहाँ निरखा जाता है कि असवंज्ञ रूप से तो व्यय हो गया और सर्वृज्ञरूप से उत्पाद हो गया 
तो ऐसे ही आकाश के बारे में देखिये कि वह्‌ चरम समयवर्ती असर्वज्ञ १३वें गणस्थान के अन्तिम 
समय वाला मुनि आकाश को साक्षात नही जात पा रहा था, उसके लिये आकाश साक्षात अनुपलम्भ 
था। अब एक समय बाद जैसे कि वह सर्वेज्ञ हुआ तो यह अनुपलम्भ आकाश अब साक्षात प्रत्यक्ष 
हो गया। तो वहा यह आकाश उपलम्भ रूप से उत्पन्त हो गया, अनुपलम्म रूप से नष्ट हो गया । 
यदि इस प्रकार उपलम्भ रूप से आकाश को उत्पन्न तन कह जाय भौर अनुपलम्भ रूप से नष्ट न 
कहा जाय तो आत्मा की सर्वज्ञता ही नही ठहर सकती । फिर कोई सर्वज्ञ हो न रहेगा। तो इस 
प्रकार आाकाब में भी व्यय उत्पाद देखा जाता है तो शकाकार का हेतु असिद्ध हो गया। चौथी बात 
यहाँ यह देखो कि शकाकार ने जो रृष्टात दिया कि खरविषाण उत्पस्त नहीं होता इस कारण उसका 
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प्रभाव है तो यह बात भी एआन्त से नही कही जा सकती। खरविषाण इत्त समय अर्थरूप से तो 
है पर बुद्धि और शब्द रूप से तो है ही। सरविषाण में तो शब्द हुए और इन दाब्दों को सुनकर 
कत्पना मे आया कि यह कहा जा रहा तो वह वृद्धि में भा गया तो इस समय अर्थरूप से तो नहीं है 
फिर भी तो इस रुष्टात में किसी दृष्टि से साध्य भी नही है और साधन भी नही है। जैसे कि कोई 
गधा मरा और गाय बन गया तो जीव तो वही है और वही जीव होने से गाय के भव मे भी उसे 
गधे का जीव कहा जा सकता है और वहाँ सीग पाये गये तो कह सकते कि गधे के सीग हो गये । तो 
जैसे गधे का सीगर यद्यपि उस भव में अर्थरूप से नहीं है तो भी ऐसी दृष्टि से उत्तको भी उत्पन्‍्न 
कहा जा सकता है। फिर आकाश में तो कोई ऐसी कल्पना भी नहीं बनाई जा रही । आकाश चू कि 
द्रव्य है इस कारण प्रति समय उसमे उत्पाद होता रहता है। 
आकाश की सत्तात्मक पदार्थ लो-अब एक शकाकार कहता है कि आकाश कोई पदार्थ नही 
है कितु कोई भावरण नही रहता | रुकावट की चीज न होना, ऐसी पोल पोल का ही नाम आकाश 
कह दिया जाता है। तो आवरण के भअभावमात्र का नाम भाकाशञ है। आकाश कोई सदभूत द्रव्य 
नही है। इम श्षक्त के उत्तर मे कहते हैं कि यद्यपि आकाश प्रत्यक्ष नहीं हो रहा फिर भी वास्तविक 
सत्‌ है। आवरण के अभाव मात्र नहीं है जैमे कि नाम वेदना आदिक जो बौद्ध सिद्धात में स्कथ माने 
गए हैं वे अमूर्त हैं औौर आवरण रहित हैं तो मी उनकी सत्ता मारी गई है ऐसे ही भाकाश भी यद्यपि 
भपू्त हैं तो भी १ह वास्तविक है । 
आकाश का अवगाह लक्षण से ही परिचय-अब पुन एक शकाकार कह रहा कि आकाद का 
लक्षण अवगाहू बताया है। पर अवगराह में आकाश का ज्ञान नहीं होता। आकाश का अनुमान 
नहीं बतता फिर किससे बनता है सो सुतो-शब्द नाम हेतु से बनता है, याने आकाश है क्योकि 
शब्द गृण प्रकट हो रहा है। शब्द आकाश का गुण है भर वह वायु के अवधातरूप बाह्य निमित्त 
के वश से सब जगह उत्तल होता हुआ विदिन होता है। इच्द्िय से प्रत्यक्ष भी होता है और ऐसा 
यह शब्द गुण अन्य द्रव्य में पाया नहीं जाता । तो यही शब्द गृण गणी आकाश क्रो सिद्ध करता है, 
क्योंकि शब्द यह गूण है और जो गुण होता है वह द्रव्य के ही आधीन होता है। सो जिसके आधीन 
यह शब्द गुण है वह है आकाश | तो आकाश का परिचय शब्द गुण से होता है भवगाह से नही । 
इस श॒का के उत्तर में कहते हैं कि शल्य को आकाश का गुण कहना अयुक्त है। शञ्द आकाश का गुण 
नही है, क्योकि वह पोदृगलिक है। शब्द पुदुगल द्रव्य का विकार है। आकाश का गृण नही है और यें 
शब्द पौद्गलिक हैं । इसकी पहिचान यो जाती जाती कि इनको पुदूगल से अभिधात होता है। शब्द 
छिड़ जायें । शब्द किसी चीज मे रोक दिये जायें तो ये मूरतिमान पुद्गल से छिह्ते हैं। इससे मालूम 
होता है कि शब्द आकाश का गृण नही है. किन्तु पुदुगल द्रव्य का विकार है |] हे 
आकाश प्रधात विकाररूप न होकर स्वत्थ सत्तात्मक पदाथे--अब यहाँ साख्य सिद्धांता- 
नयायी शका करते है कि आकाश कोई अलग चीज नहीं, कितु वह प्रधान का विकार है। तत्त्व दा 
है-- (१) पुष्प और (२) प्रधान । प्रधान सत्त्व रज, तम गृण का एक पिण्ड है और उत्पलत होने के 
स्वभाव वाता है और मोह महत आदिक में प्रधात के विकार हैं सरों उन्हीं विकारों का विशेष कोई 
कोई आकार है! कोई अलग पदार्थ नही है। इस शका के समाधान में कहते हैं कि प्रथम तो प्रधाव 
में परिणाम ही नही माना गया है, जैसे कि परमात्मा में कोई परिणाम नहीं माना क्योकि वह नित्य 
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है, निष्किय है। आविर्भाव तिरोभाव यहाँ होता नही है। तो जैसे परमात्मा के परिणमतर नहीं माने 
ऐसे ही प्रधान के भी परिणाम नही हो सकते । क्योकि प्रधान को भी नित्य माना है, निष्क्रिय माता 
है। अतएव परिणाम नही हो सकते, और जब प्रधान मे परिणाम नही है तो प्रधान के विकार को 
आकाश कहता यह कछपना भी वही 5हरती, और यदि आकाश को प्रधोन का विकार मान लिया 
जाय तो ऐसे घट पठ आदि जो कि प्रधान के विकार माने गए है उनमे जैसे अनित्यता है। ये तष्ट 
हो जाते हैं ओर मू्ते हैं व एक देश में रहते हैं, तो ऐते ही आकाश भी अतित्य हो जायेगा। 
मूतं॑मात और एकदेश व्यापी हो जायेगा अथवा जैसे आकाश नित्य अमूतत सर्वगत है ऐसे ही प्रधान के 
विकार घृट पट आदिक भी नित्य अमूर्त सवेगत हो जायेंगे। इस कारण आकाश एक स्वतन्त्र द्रव्य 
है। वह किसी अन्य द्रव्य का विकार नही है। अब पुद्गल द्रव्य का उपकार कहने के लिए सूत्र 
फहते हैं । 
धरीरवाइमन'प्राणापानाः पुदृगलानाम ॥५-१४५ी)। « ५ 

शरीर और बचत पुद्गलो का उपकार तथा उनको पूर्वापर नाम रखने का कारण-- 
पुद्गल द्रव्य का उपकार शरोर, वचन, मत और इवासोच्छवास है। विकार के मायने यहाँ कार्य है 
और वह किसके प्रयोजन के लिए है यह प्रश्न होने पर उत्तर आता है कि जीव के लिए है, क्योकि 
इत सबका उपभोग जीव करता है। सामान्यतया अर्थ है कि ध्वरीर तो जोवो के जसे शरीर पाये जाते 
वे शरीर हैं। वचन जो शब्दवर्गणा के विकार हैं वे वचन हैं। मन--जिससे हितोपदेश ग्रहण करने की 
शिक्षा मिल पाती है वह मत है। और श्वासोच्छवास तो प्रकट है कि जीवों को श्वास होती है और 
उच्छवास होती है याने इवास निकलती है और ग्रहण की जाती है। इसका विशेष अर्थ आगे कहेंगे 
पर इस समय यह जानता युक्त है कि सूत्र में शरोरादिक का यह क्रम क्यो रखा गया है? सबसे पहले 
शरीर शब्द इस कारण रखा है कि शरीर के होने पर ही वचन, मन और श्वासोच्छवास हुआ करता 
है। तो उ आधियो की प्रवृत्ति इस शरीर के आधार से है तब घरीर प्रधान हुआ और इसो कारण 
उसका सर्वप्रथम ग्रहण किया गया । शरीर बाद वचन कहा है। उसका कारण प्रह है कि वचन पूरुष 
हित की प्राप्ति का मूल कारण है। पुरुष के वचन हिंत में लगाने वाले है याने ये वचन पुरुष को हिल 
प्रवर्ताति हैं। 

चचन के निर्देश से तथा अग्निम सूत्र मे च शब्द के ग्रहण से हनन्य इच्द्रियों की भो पदगल के 
उपकार से अस्तनिहित्तता--यहाँ वचन चू'कि मुखसे ही बोला गया, जिह्वा से हो बोला गया, जिसके 
जिह्वा नही, वह वचन नही बोलता तो यह रसना इन्द्रिय का प्रतीक जेसा है। ऐसा समझकर एक 
शकाकार कहता है कि जैसे वचन पुरुष के उपकारक हैं ऐसे ही चक्षु आदिक इद्वियाँ भी तो पुरुष के 
उपगारक हैं। फिर उनका भी ग्रहण करना चाहिये। तो उत्तका उत्तर यह है कि यह तो हमे इष्ट ही 
है, पर इसका ग्रहण जो इससे अगला सूत्र आयगा उसमे च॑ शब्द पडा है उससे ग्रहण हो जाया करता 
है। यहाँ यह शका होती है कि चक्षु आदिक इच्द्ियां तो आत्मा के प्रदेश रूप है। उन्हें पौदगलिक कैसे 
कह दिया ? और पुद्गल का विकार बसे बता दिया ? उप्तका उत्तर है कि मद्यपि वह बात्म प्रदेश 
रूप है। चक्षू, कर्ण आदिक, पर इन इच्धियों की रचना दो प्रकार की है-(१)वाह्य और (२) बाभ्यातर 
तो आभ्यतर रचना मे आत्मप्रदेश का योग माना है। तथापि जितनी बाह्य रचना है, ह्पेद्धिय है, 
वह तो एकदम पौद्गलिक ही है, क्योकि अंगोपाग तामकर्म केउदय से ये दब्येल्धिय रूप परिणमत होते 
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हैं सो इसका कारण भी पुद्गल है और ये स्वय आहार वर्गणा के परिणमन हैं। औ ये जीव के सांता- 
रिक उपग्रह मे रहते हैं। | 

मत उपग्रह भी पुद्गलों का उपकार--मन भी पुदूगलो का उपकार है यद्यपि मन आत्मप्रदेशो 
में है और नोइच््ियावरण के क्षयोपद्म से उत्वल्त होता है। पर द्रव्य मन की रचता तो मनोवर्गणा 
का ही परिणमन है। वह भी पोदृगलिक है। यहाँ यह सन्देह न करना कि चक्षू. आदिक जो आत्म- 
प्रदेश हैं या इच्द्रियाँ हैं वे तो मवस्थित हैं। जिस जगह हैं वही हैं पर मन तो अवस्थित नहीं है तो 
उसका यहाँ ग्रहण क्यों किया है ? या वह भी गौण होने से अन्त्भूत हो जाता। उत्तर देते हैं कि 
यद्यपि मत अनवस्थित है, क्योंकि ज़हाँ-जहाँ प्रदेशों मे उपग्रोग जाता है वे ही प्रदेश अग्रुल के 
असस्यातवें भाग प्रमाण मन नामक हो जाते हैं, कितु वह मन भी नोइच्द्रियावरण के क्षयोप्ञम के 
निमित्त से होता है सो वह भी पुद्गल का उपकार है यहाँ यह कहा जा रहा था कि यदि आत्मा 
का परिणाम होने से चक्षु आदिक का ग्रहण न किया जाय तो वचन का भी ग्रहण न किया जाना 
चाहिये। वयोकि वचन भी ज्ञानावरण के क्षयोपश्षम से और वीर्यान्तराय के क्षयोपश्म से उत्पन्न 
हुआ है इस कारण वह भी आत्मपरिणाम कहलायगा। इस प्रकार शकाकार समाधान देता है कि जो 
बाहर निकल गये बचन हैं वे पुद्गल हैं, वे आत्मा के परिणाम नहीं होते इसलिए वचनों का पृथक 
प्रहण करना तो उचित है और वचन ग्रहण नहीं कर सकता । ऐसा प्रसंग देकर चक्षु आदिक इच्दरिय का 
भग्रहण में आपत्ति देना युक्त नही है, भर यह ब्रात सत्र है कि शरीरमे रहते वाले चक्ष्‌ आदिक 
इन्द्रिया वो पौदूगलिक ही हैं। वे द्रब्येद्धियाँ कहलाती । तो इस प्रकार यह बात बिल्कुल युक्त है 
कि अन्य इन्द्रिय का की ग्रहण यहां होता है ओर वह अगले कहे जाने वाले सूत्र मे च शब्द से विदित 
होता है। 

शरीर आदि शब्दों को इस क़मसे रखे जाने का कारण ओोर सूत्र में उपकारज्ञापत--सूत्र 
में सबसे प्रथम शरीर कहा क्योकि वह सबका आधार है। उसके बाद वचन कहा क्योकि हित 
अहित का साधन है और उसके बाद यहाँ मत्र का ग्रहण किया वयोकि जिसके शरौर हैं और जिसके 
वचन हैं उसी के ही मत हो सकता है इसलिये तीसरे तम्बर पर मंद कहा। अन्त में प्राणापान शब्द 
कहा है। वह सर्व ससारी जीवो का कार्य है इसलिए इसको अन्त में कहा है। यहाँ शकाकार कहता है 
कि यह जो सूत्र बनाया है, शरीर, वचत्त, मन ,श्वासोच्छवास ये पुद्गल् के उपकार है। सो वास्तव 
में उपकार बताते के लिये यह सूत्र नही हो सकता, कितु पुदगल द्वत्य का लक्षण बताने के लिये है। 
और बहुत पहले सूत्रो की उत्पानिका में भी कहा कि उपकार के कथन से द्रव्य का लक्षण कहा जा 
रहा है। सो मुख्यतया तो यह लक्षण यहाँ ही बता रहे हैं। इस शका के उत्तर में कहते हैं कि पुद्गल 
द्रव्य का लक्षण तो आगे स्वय बताया जायगा । सूत्र आवेगा पुद॒गल के लक्षण वाला। उसमे स्पष्ट 
बताया जायगा कि जा स्पशे, रस, गन्ध, वर्ण वाले पदार्थ हैं वे पुदूगल कहलाते हैं। इस सूत्र मे तो 
आत्मा के उपकारक होने से उपग्रह के प्रकरण में पुदूगल का कार्य अथवा उपयोग कहां जा 

रहा है! 

पट शरोर वचन आदि की प्रत्यक्षता व अप्रत्यक्षता दोनो हो सकने से इनके उपदेश की सग- 
तता- यहाँ शकाकर कहता है कि ये शरीर वचन भादिक तो एकदम पत्यक्ष हैं। सबको स्पष्ट व्िदित 
हो रहा है, दिख रहा है। इस कारण से उपदेश न करना चाहिये | बात वह बताई जातो है जो 


ट 
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लोगो को प्रत्यक्ष न हो और उसका ज्ञात आवश्यक हो । जैसे कि धर्म अधर्म द्रव्य का उपकार बताया 
था कि गति और स्थिति का उपग्रह करते है तो वह बात तो सही जची, क्योकि वह प्रत्यक्ष नही है तो 
उसका ज्ञात इस उपयोग से, कर्मों से किया गया है। किंतु शरीरादिक जो उपग्रह बताये हैं पुदगल 
के उनके- उपदेश निरथंक है । क्योकि वे तो प्रत्यक्षभूत हैं। जैसे कोई बहुत बोलने लगे कि पहले सूर्य 
उदित होता है पीछे अस्त होता है, गुड मीठा होता है. तो ऐसा बोलसे से क्या फायदा है ” वह तो 
लोगो को प्रत्यक्ष है ही । इनका उपदेश थोडे ही किया जाता है। तो ऐसे ही शरीरादिक प्रत्यक्ष हैं 
तो इनका उपदेश न किया जाता चाहिये । इस शका के उत्तर में कहते है कि शरीरादिक जो बताये 
गए हैं थे भी कोई कोई प्रत्यक्ष हैं, कोई कोई प्रत्यक्ष नही हैं।। कोई शरीर प्रत्यक्ष होता है कोई शरीर 
प्रत्यक्ष नही होते । शरीर ५ बताए गए--(१) ओदारिक (९२) वैक्ियक (३) आाहारक (४) तैजस और 
(५) कार्माण । सो ये शरीर जब सृक्ष्म हो तो प्रत्यक्ष नहीं होते। जैसे सूक्ष्म जीवो का शरीर है वह 
हमको केसे प्रत्यक्ष हो और यहाँ पशु पक्षी भादिक स्थूल शरीर ये प्रत्यक्ष हो रहे है। वचन भी है। 
जो अन्त्जेल्य हैं या मन्द आवाज में है और दूसरे को विदित नहीं होता । मोटे वचन प्रत्यक्ष हैं! मन 
तो प्रत्यक्ष है ही नहीं। इवासोच्छवास भी कोई प्रत्यक्ष होता है. कोई धप्रत्यक्ष भो होता है। किसी 
का श्वास विदित हो जाता है, किसी का श्वास इतना हल्का है कि वह विदित नही हो पाता तो ये 
सब कोई प्रत्यक्ष हैं और कोई प्रत्यक्ष नही है। इस कारण इनका भी ग्रहण करना युक्ति सग्रत है 
और इसीलिए पुद्गल का उपकार स्पष्ट बताने के लिए शरीरादिक का उपदेश किया गया। इस प्रकार 
ओऔदारिक आदिक शरीर का व्याझ्यान पूर्ण होता है। 

क्रामण शरीर फी पोद्गलिकता-यहाँ शकाकार कहता है कि शरीरो में एक कार्माण शरीर 
का भी नाम लिया है सो वह तो पौदूगलिक नही है, क्योकि वह अनाकार है, उसके अगोपाग हाथ- 
पैर नही हैं, जो आकार वाले हो औदारिक भादिक शरीर उनकी पौदृगलिक कहना तो युक्त है पर 
कार्माण शरीर तो अगोपाग से रहित है, भवाकार है, उसे पौदूगलिक कैसे कहा जा सकृता ? इस 
शका के उत्तर में कहते हैं कि कार्माण शरीर का जो विपाक है, फल है वह पौद्गलिक पदार्थ के 
सम्बन्ध के तिमित्त से होता है इसीलिये कार्माण शरीर पौदगलिक है, यह निश्चय 
होता है। देखिये--जैसे चावल आदिक है तो जल आदिक के सम्बन्ध से उनका पाक होता है, पचते 
हैं, फल देखा जाता है तो वे पौदूगलिक कहलाये। जिसका फल पुद्गल के सम्बन्ध से हो, वह पौद्ग- 
लिक होता है, तो कार्माण शरीर का भी फल जो सुख-दु.ख भादिक है सो वह सुख-दु ख के साधनभूत 
गुड़, भोजन, काँटा आदिक पौदगलिक द्वव्यो का समागम होते पर ही मिलता है। थाने कार्माण 
शरीर का विपाक पौद्गलिक पदार्थ के समागम से होता है, इस कारण ये छ्षरीर भी पौद्गलिक हैं। 
ऐसा कोई अमूरतद्रव्य नही है, जो मूर्तिमान के सम्बन्ध होने पर पकता हुआ देखा जाये, और कार्माण 
शरीर का विपाक मूर्तिमान पदार्थ के सम्बन्ध से होता है, काट लग गया दुःखी हुये, मिठाई खाया 
सुखी हुये तो यो पुद्गल के सम्बन्ध से कर्म का फल प्राप्त होता इस कारण कर्म पौदगलिक हैं। 

वचन की पोदगलिकता-वचन भी दोनो प्रकार के वचत पौद्गलिक हैं। वचन के दो प्रकार 
ये हैं“- (१) भाव वचन और, (२) द्रव्य वचन । सो भाववचन तो वीर्यान्तराय के क्षयोपश्यम पे, भति 
श्र॒त ज्ञानावरण के क्षयोपशम से और अगोपाग नामक की प्रकृति के उदय से प्राप्त हुये अग्रो के 
संयोग वियोग से बच्तर में हुआ सो वह पौद्गलिक है। पुदुगल सम्बन्ध हुये बिमा भाव बचत भी 
नहीं बनते इस कारण वह पोदंगलिक है। मति श्रृत ज्ञानावरण के क्षयोपश्ञम से वीर्यास्तराय के क्षपो- 
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पक्षम से सामर्थ्य पैदा हो तो क्रियावान आत्मा के द्वारा प्रेरे गए पुदूगन ही वचन रूप से परिणमतै 
हैं। सो द्रव्य वचन पौद्गलिक हैं यह बात अत्यस्त स्पष्ट है और ये वचन श्रोत्रइन्दिय के विषयप्ूत हैं, 
इससे भी जाना जाता है कि ये पौद्गलिक हैं। यह शक्रा होती कि कोई सा भी वचन श्रोत्र इर्द्रियं के 
द्वारा ग्रहण भे आये फिर भी मिट क्यों जाता है ? और तुरत्त हो मिट जाता है। वह श्रोवेस्द्रिय द्वारा 
प्रहण मे आते ही रहना चाहिये। इस शका का उत्तर कहते हैं कि वचन अपने क्षण प्रकट हुआ 
उसके पश्चात्‌ वचत की वर्गणायें विशीर्यमराण हो जाती हैं, थलग-अलग हट जाती हैं इस कारण 
श्रोतरेद्धिय के द्वारा पुत शब्द ग्रहण में नहीं आता। जैसे कि बिजली चमकी, चक्षुइन्द्रिय के द्वारा 
जान लिया गया, बाद भें वह चक्षु इन्द्रिय के द्वारा हमेशा जाना ही क्यों नही जा रहा ” उसका कारण 
यह है कि बिजली प्रकाशरूप हुई और अनन्तर ही वह बिखर जाती है, तो आँख से भी बिजली नही 
दिख रही अब, ऐसे ही शब्द भाया श्रोत्र इम्द्रिय से जाता गया फिर बिखर गया तो शब्द भी भ्रोतर 
इन्द्रिय से सदेव नही जाता जा रहा । यहाँ यह भी जातना कि छब्द श्रोत्न इच्द्रिय का विषय है मगर 
शेष इन्द्रिय का नहों है सृक्ष्म होने से जैसे कि गर्ध द्रव्य ध्राणेच््िय से जाना जाता है और जैसे द्रव्य 
में गन्ध है उसमे उसका अविवाभावी रस आदिक भी है मगर प्राण इच्द्रिय से रस आदिक का ग्रहण 
नही हो रहा, तो ऐसे ही शब्द का श्रोत्र न्विय से ही ग्रहण होता अन्य इन्द्रिय से ग्रहण नहीं होता । 
शब्द को मूतिमत्ता के विषय से शक्षा व सपाधान--अब यहाँ शकाकार कहता है कि शब्द 
तो अमृत हैं, पुदगल की चर्चा तो दूर रही, पर वह मूर्त ही नहीं है, क्योकि शब्द अमर का गुण है । 
आकाश असूर्त है और उसका गुण शब्द है और इस कारण से वचत पुद्गल का उपकार नही कहा 
जा सकता । इस शका के उत्तर मे कहते हैँ कि शब्द आकाश क्य गुण नही हैं क्योकि मूरतिमान पदार्थ 
से यह ग्रहण में आता, मूर्तिमात पदार्थ से शब्दोत्पत्ति की प्रेरणा होती, मूर्तिमान पदार्थ से शब्द का 
रुकाव देखा जाता । तो चूंकि शब्द मूर्तिमात इच्धरिय के द्वारा ग्रहण में आते हैं इसलिये अमृर्तिक नही, 
मूतिक ही है, गुण भी अमूतत पदार्थ इम्धिय द्वारा ग्रहण मे नहीं भा सक्ते। अच्छा दूसरी बात यह है 
कि मूर्तिमात जो हवा है उसके द्वारा शब्द से प्रेरणा होती है ओर इस ही वजह से ये अन्य देश मे 
स्थित हुये जीवो के द्वारा ग्राह्म होते हैं, जो-जो अमूृर्त होगा उसको भूर्तिमान्र प्रेरित नहीं कर 
सकता। तो शब्द मृ्तिमान के द्वारा प्रेरित होता है इस कारण पौद्गलिक ही है, अमूर्त हीं है शब्द 
का अवरोध भी देखा जाता । जैसे कोई कमरे के अन्द बोल रहा भौर भीट किवाड खिडकी आदि बंद 
कर दिया तो उसके शब्द का अवरोध हो गया यामे शब्द बाहर नहीं पहुँच रहा। कोई भी अमूर्त 
पदार्थ मूतिमान पदार्थ के द्वारा अवरुद्ध नहीं हो सकता । 
शंकाकार हारा शब्द की मूर्तिकता के साधक हेतुओ में दोष का प्रद्याउत्त--अव यहाँ शक्रा- 
कार कहता है कि शब्द को मूर्तिमात सिद्ध करने के लिये जो हैनु दिये गये हैं वे सम सही नहीं हैं। 
एक हेतु यह दिया कि चू कि शब्द हृद्धिय द्वारा ग्राह्म हैं इस कारण से भूतिक हैं, सो बात यह है कि 
शब्द श्रोत्र इच्द्रिय द्वारा ग्राह्म तो है पर श्रोत्र मूर्ति या पौदृगलिकता नही है । श्ोत्रइस्द्रिय तो आकाश- 
मय है और अमूर्तिक है, सो अमूर्त आकाश के द्वारा यने श्रोत इच्द्रिय के द्वारा अमृत शब्द का प्रहण 
हो जाना युक्त ही है। इसमे क्या विरोध आता है। और भी देखिये-दूसरा हेतु दिया गया है प्रेरणा 
का थाने शब्द की प्रेरणा होती है। हवा चली तो शब्द बढ़ गया सो यह हेतू भी ठीक नहीं है क्योकि 
गुण का गमन ही नही होता, प्रेरणा क्या होगी ? कोई पूछे कि फिर अन्य देश में स्थित पुरुषों के 
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द्वारा शब्द ग्रहण मे कैसे आयेंगे यदि गमन नही होता तो ” तो उसका उत्तर यह है कि सयोग से, 
विभाग से और शब्द से शब्द को निष्पत्ति होती है, तो शब्द से शत्द बनता गया और वह दूर देश में 
रहने वाले पुरुषो के द्वारा जाना गया। तीसरा हैतु जो दिया है कि शब्द का अवरोध होता है सो 
कोई भी अमूर्त पदार्थ किसी मूर्तिमान के द्वारा रोका हुआ नहीं देखा गया तो झद्द भी कंस रूकेगा ? 
इस कारण यह समझता कि शब्द आकाश का गुण है अतएवं शब्द अमूर्तिक हैं, उसे पुद्गल न कहा 
जाता चाहिये । 
शब्दों को मूर्तिकता के साधक हेतुओ में शकाकार द्वारा दिये गये दोषों का निवारण फरते 
हुये शब्दों की मूतिकता का ससर्भन--अब उक्त शका के समाधान मैं कहते है कि शकाकार द्वारा 
किया गया दोष निवारण यहाँ एक भी लागू नहीं होता श्रोत्र आकाशमय है, ऐसा जो शकाकार का , 
मत्तव्य है सो भी ठीक नहीं बैठता । अमूत आकाश किसी अन्य कार्य को करने की झ्कित से रहित है , 
याने अन्य कार्य करने की शक्ति आकाश में तहो है। यदि शकाकार यह सोचे कि अदृष्ट की वजह से 
ऐसा हो लेगा, अन्य कार्य को शक्ति आकाश में भा जायेगी, इस पर आचार्यदेव कहते है कि इस 
सम्बन्ध में तो बहुत-बहुत विचारणीय वातें हैं। अच्छा यह बतायें शकाकार कि ८ह अरु्ट जो एक 
संस्कार बनाता है तो वया वह आकाश में सस्कार बनाता है या यह अरूष्ट आत्मा मे सस्कार बताता 
है या यह अरु्ट शरीर के एक देश में संस्कार बनाता है ” आकाश्ष में सस्कार बनाता है, ऐसा कथन 
तो युक्त नही है, वेयोकि आकाश अमूर्तिक है और अन्य के गुण होने से यह सम्बन्ध से रहित भी 
है। तो आकाश मे तो संस्कार न बना सकेगा अरृष्ट । यदि कहा छाये कि आत्मा में सस्कार बना 
देगा तो भात्मा तो शरीर से अत्यन्त भिन्‍न है, अखण्ड है, उसमे सस्कार डाल दे अरूट यह बात 
सम्भव नही है, सो आत्मा नित्य है, अखण्ड है, उसमे सस्कार अदरुष्ट नहीं डाल सकता, शरीर के 
एक देश में अदप्ट सस्कार डाल दे, यह भी बात युक्त नही है, क्योकि अन्य का गुण अन्य में सम्ब- 
स्थित नही होता । और भी जो उपाय श्रोत्रइच्दरिय को मूर्तिक पौदूगलिक सिद्ध करने के लिये बताये ' 
हैं सो भी नही बनते। बात यह कि मू्तिमान पदार्थ के सम्बन्ध से विपत्ति सम्पत्ति जो देखी जा रही 
है उससे यह पिद्ध है कि श्रोत्र मततिक ही हैं, याने कान मे तेल डाला तो उससे उस कान को लाभ 
हुआ, कान में घाव भा गया उससे दु ख हो रहा तो यह केसे कहा जायेगा कि श्रोत्न इच्द्रिय आकाशमय 
है, वह तो पौदृगलिक ही है। और जा शकाकार अपने दशन में ऐसा कहता है कि स्परशंवान द्रव्य के 
अभिषात से शब्दान्तर का आरम्भ नही होता सो यह तो मत्त की ही बात कहो, क्योकि इसीलिये तो 
शब्द मूर्तिक हैं और पौद्गलिक हैं मू्तिमान पदार्थ के द्वारा कोई भी अमूतत पदार्थ दबता नहीं' है भौर 
चूँकि भीट आदिक से ये शब्द दब जाते हैं इस कारण पे सिद्ध हुआ कि शब्द पौदगलिक हैं। आकाश 
का गुण नहीं है। 
पुदूगलों के उपकारशूत बचन उपग्रह की पौोद्गलिक्तता-पुदगलो का उपकारधूत 

बचम के विषय में चर्चा चल रहो है। यहाँ शकाकार कह रहा था कि शब्द अमूतिक है, आकाश का 
गुण होने से तो यह सिद्ध किया गया कि शत्द आकाश्न का गुण नही है क्योकि वह भूत है। और कैसे 
समझें कि भूत है ” तो शब्द का अभिभव आदिक देखा जाता है। जैसे ताराओ के प्रकाश का सूर्य के 
प्रकाश से अभिभव देखा जाता, सूर्य के प्रकाश में तारागण नहीं दिखते तो इससे सिद्ध है कि वे सब 
तारायें मूरततिमान पौद्गलिक हैं। इसी प्रकार वन मे सिह; हाथी, भेडिया आदिक का शब्द होने पर 


(१९४ ) 


चिडियो के शब्द नही सुनाई देते है। बडे-बडे घटाओ के सामने छोटे शब्द नहीं सुनाई देते है। कुओ, 
गुफाओ में कोई आवाज बोली जाये तो उसकी क्षाई [प्रति ध्वनि) आाती है, तो आवाज टकराकर 
कुछ थोडा वापिस सुनाई देती है, इन बातो से सिद्ध है कि शब्द मूर्त है, आकाश के गुण नहीं हैं। यदि 
शकाकार कहे कि अमूत पदार्थ का भी तो अभिभ्वव देखा जांता है जैसे शराब आदिक पीने से विज्ञान 
का अभिभव देखा जाता । विज्ञान तो अमूर्त है ओर शराब मूत्त है तो मूर्त के द्वारा अमूर्त का भी तो 
अभिभव हो जाता है, तो इस प्रकार शब्द अमूर्तिक रहे। भोर मूर्ते के द्वारा उसका अभिभव भी 
होता रहे इसमे कौन सा अपराध है ? तो इसका उत्तर यह है कि जैसे विज्ञान का बभिभव बताया 
है कि शराब के द्वारा विज्ञान का अभिभव होता है। सो विज्ञान पौद्गलिक है क्योकि कर्म के क्षयो- 
पश्षम से उत्पन्न होता है। तो जितने भी क्षयोपशमिक्र भव हैं वे भी पौदूगलिक कहलाते हैं। यदि 
यह विज्ञान पौदूगलिक न होता तो बाकाश की तरह विज्ञान का भी अभिभ्व न हो सकता था। 


पुद्गल के उपकारभूत मत उपग्रह का परिचय--अब सूत्र मे कहे गये तीसरे निर्देश के विषय 
में कहते है कि मन दो प्रकार का होता है-( १) इत्य मन (२) और भावमंस | सो ये दोनो ही प्रकार के 
मन पोद्गलिक हैं। द्रव्य मन तो पुदूगल उपादान से ही परिणत हुआ है। वह भी पौदृगलिक है भौर 
भाव मन पुदूगल का अवलस्बन लेकर बनता है, किसी भी बाह्य पदार्थ का ध्याव/लैता है, द्रव्य मन 
का सहारा लेता है और वह भी कर्मों के क्षयोपश्ञम से होता है अत भाव मन जीव की, परिणति होने 
पर भी पौद्गलिक है। यहाँ शक्ाकार कहता है कि मन तो आत्मा से अत्यन्त ही भिन्‍त-बरतु है क्योकि 
आत्मा अलग पदार्थ है और मन अलग पदार्थ है, भले ही मत का आत्मा में संयोग होता है भौर 
विज्ञान/क्िया चलती है, १र हैं पृथक्‌ द्रव्य । इस शका के उत्तर में कहते हैं कि यहां स्थाह्वाद से सिद्ध 
करना चाहिये । अर्थात एक दृष्टि से तो मन आत्मा से मिल तहीं है, दूसरी ्रष्ट ते मन आत्मा से 
भिल्‍न है। यही बात इन्द्रिय के विषय के भी हैं । जैसे वीर्यान्तराय ,कर्म का क्षयोपक्षम होने पर तथा 
ज्ञानावरण कर्म का क्षयोपश्षम होने पर आत्मा को ही इंस्िय परिणाम के भादेश्व से देखा जाये तो 
इन्द्रिय आत्मा पे अन्य नही है और इस रष्टि से देखें कि उस इच्द्रिय की निवृत्ति होने पर भी आत्मा 
बराबर रहता है। जैसे कि कोई पञ्चेच्िय जीव मरा और चतुरिच्धिय में जन्म लेता है तो उसका 
बहु पड्चेन्द्रिययता समाप्त हो गया। भव यदि चतुरिच्द्रियपत हुआ तो पहले इच्धिय की निवृत्ति हो 
गयी और आत्मा फिर भी रहा आया। इस इष्टि से देखा जाये तो इन्द्रिय आत्मा से अन्य चीज हैं। 
ऐसे ही क्षयोपशम की अपेक्षा से आत्मा का ही मन रूप परिणाम होने से आत्मा ते मन अच्य नही है, 
अर्थात भावमन आत्मा की ही एक परिणति है, किन्तु मन को निरवृत्ति होने पर आत्मा रहता है इस 
हृष्टि से देखा जाये तो मन आत्मा से भिन्न है। जैसे कोई सजी पस्चेन्द्रिय जीव था और मरकर वह 
चौइन्द्रिय आदिक मन रहिंत में उत्पत्त हुआ तो मन की तो निवृत्ति हो गई और आत्मा बराबर रहा 
तो इससे मालूम हुआ कि मच भिल्‍्त चीज है। यहा कोई ऐसा प्रइन कर सकता है कि मर्द भी अव- 
स्थायी है, उसकी निवृत्ति कैसे होती ” तो उन्हें यह जावना घाहिये कि अनन्तर समय में मन की 
निवृत्ति हो जाती है; और की तो बात क्या ? एक ही जीवन मे मत रूप से परिणत पुदृगल गुण दोष 
के विचार स्मरण का कार्य करके उसके अनन्तर समय में ही मत रूप से हट जाता है अर्थात्‌ अब मत 
हूप रचना नहीं रहती है, अथवा इस विषय में भी स्याह्ाद का आश्रय लेता घाहिये कि मत कंथ- 
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ल्‍्वित्‌ अवस्थायी है और कर्थंचित, अवस्थायी नहीं है, द्रव्याथिक फ्रे आदेश से मन अवस्थायों है 
और पर्यायाधिक के आदेश से मत्त अवस्थायी नही है। 

मन की एक द्रव्यरुपता, अगुरूपता व प्रत्यात्यवितता के सिद्धान्त की मीमासा -यहाँ कोई 
शकाकार कहता है कि मन तो एक द्रव्य है और वह प्रत्येक बात्मा में रहता है ऐसा वेशेषिक सिद्धान्त 
मे कहा गया है कि कोई जैसे रूप के देखने का प्रयत्त कर रहा है तो उस समय चू कि ज्ञान उसका ही 
हो रहा है, अन्य का ज्ञान नही हो रहा है, इमसे जाहिर होता है कि मन एक है। इस शका के उत्तर 
में कहते हैं कि एक मन में सबके जानने का सामर्थ्य नही हो सकता। प्रत्येक आत्माओं की बात एक 
मत कैसे कर सकता है और फिर उस मत को माना है परमाणुमात्न, अत्यन्त छोटा मन, सो वह पर- 
माणुमात्र मन आत्मा और इन्द्रिय के साथ संयुक्त होकर अपने प्रयोजन के प्रति व्यापार करता है। 
ऐसा इस शकाकार का मत है। तो वहा यह विचार करना चाहिये कि वह मन जो आत्मा और 
इच्द्रिय के साथ सयुक्तर होता है तो क्या स्वेदेश अथवा एकदेशसे संयुक्त होता है ? यदि कहे कि सर्व रूप 
से सयृवत्र होता तो आत्मा और इच्द्रिय से भिन्‍्त मत ने रहा, अगर कहो कि अन्य एक देश सेआत्मा 
के साथ मन का सम्बन्ध होता है भर अन्य किसी देश से इच्द्रिय के साथ मन का सम्बन्ध होता है 
ती ऐसा पक्ष मानने पर तो मन मे प्रदेशपनता आ गया मायने मत अब बहुत अवयवों वाला बन गया, 
सो ऐसा शकाकार मानते वहीं । मन को परमाणुमात्र मानते है, ओर भी देखिये - यदि आत्मा मन 
के साथ सर्वरूप से सयुक्त होता हैतो मन तो अणु है, अत, अत्यन्त छोटा है, तो आत्मा भी अण 
बन बैठेगा, क्योकि आत्मा बढ़ा हो और मत छोटा हो तो स्वरूप से सयोग कैसे हो सकता * अथवा 
जितना व्यापक आत्मा है उतना ही व्यापक मन वन वेठेगा, यदि सर्वदेश के संयोग माना जाये तो, 
यदि एक देश से आत्मा मन के साथ संयुक्त होता है तो आत्मा मे प्रदेशल सिद्ध हो गया और इस 
गृह ज्ञान का, सुख का, दु ख का भिन्‍न-भिल्ल प्रदेश मे रहता हो गया । सो यो बन बेठेगा कि आत्मा 
मे कोई प्रदेश तो ज्ञानसहित हैं और कोई प्रदेश ज्ञानरहित हैं। तो जो ज्ञानरहित प्रदेश हैं उनमे अत्मा. 
का चिन्ह रहा नही। आत्मा का चिस्ह है ज्ञान | तो ज्ञानरहित प्रदेश यो तो कहो अचेतन हो गया या 
कहो कि आत्मा के उन प्रदेशों का अभाव हो गया, फिर सर्वज्षतापता तो न रहा। इस प्रकार मन 
यदि इख्दिय के साथ स्वेदेश से संयुक्त होता है तो मत अब्र परमाणु प्रमाण ने रहा, क्योकि इच्द्रिया 
परमाणु प्रमाण नही है। और इन्द्रियो के साथ स्वदेश से मन का सयोग होता है तो मन छोटा ने 
रहेगा । और भी देखिये--गुण और गुणी इनमे भिन्‍्तता है और मन को नित्य माना है तो फिर इस 
मन का आत्मा के साथ वा इच्द्रिय के साथ सयोग विभाग परिणमन वन न सकेगा । फिर जानना कस 
पिद्ध हो ? यदि यो स्वीकार किया जाये कि सयोग विभाग रूप से मन परिणमता है तो मन नित्य 
ने रहा और गुणी गुण में अन्यपत्ता भी न रहा। दूसरी वात यह है कि मत तो अचेतन है तो उसका 
आत्मा और इक्िय के साथ सयोग करने का ज्ञान तो नहों है कि अब इस इच्द्रिय के साथ या इस 
आत्मा के साथ सयोग करता चाहिये अब अन्य इच्द्िय से या अय आात्माओं से सथोग वे 
करना चाहिये । तो मत में जब विशेष ज्ञान ही नही जग सकता तो विभिन्‍न प्रतिनियत आत्मा और 
एच्धिय के साथ मयोग का अभाव हो जाता है। 

अचेतन अणु व एक मन का आत्माओं और इच्तियों के साथ संयोग को असम्भवता-- 
यहाँ शकाकार कहता है कि जेन लोग भी तो अचेतन कर्म को इस हो तरह मानते हैं कि कर्म अचे- 
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तन हैं और वे आत्मा के साथ संयुक्त है इन्द्रिय के साथ सयुक्त है और रचना भी करते रहते हैं तो 
ऐसे ही हमारे मन पदार्थ की बात भी समझ्षिये कि हमारा मत भी अचेतन होकर इन सारी रचनाओं 
को करता रहता है। तो इसका उत्तर यह है कि कर्म में भी किसी रृष्टि से चेततत्व स्वीकार है क्योकि 
वह कर्म पोरुषेय परिणामों से अनुरजित है याने आत्मा के जंसे भाव होते हैं उस भाव से अतुरजित 
होकर पुण्य व पाप कम का बन्ध होता है तो इस दृष्टि से कर्मों मे कर्षाज्चत चेतनता है भर पुदूगल 
द्रव्य की दृष्टि से देखा जाय तो कर्म में अचेतनता है। तो अनेकात बल से कर्म मे केवल अचेततनता 
हो न रही, अथवा कम दो प्रकार के हैं-- (१) भावकर्म और (३) द्रव्यक्म । भावकर्म तो जीव की 
विकृत परिणति का नाम है । सो जीव चेतन है तो उस चेतन की ही यह परिणति मन है और द्रव्य 
मन से देखा जाथ तो वह पुदृगल द्रव्य के उपादान में ही हुआ है इस कारण अचेतन है। श्काकार 
के यहाँ एक बापत्ति यह आती कि उन्होंने मन को माना अत्यन्त सक्षम, ता अत्यन्त वुक्षम होने से 
मनका पक्ष आदि इच्द्रिय के रूपादिक ग्रहण की योग्यता नही रहती है । क्योकि मत तो है छोटा, 
भव वह इच्द्रिय के साथ जुड़े तो समग्र इच्द्रिय से कैसे जुड सकता ? एक ही इच्द्रिय में पूरा कंसे 
जोड सकते ? तब जितने प्रदेश चक्षुओ ने बणुमत रोका है उनमें रागादिक के ग्रहण की सामर्थ्य 
रहती है। सब इन्द्रिय में यहु सामथ्यं न रही, मगर देखा यह गया है कि जब भी किसी वस्तु का ग्रहण 
होता तो पूरा ही ग्रहण होता है। देखिये यह वात सिद्ध है कि मन, अपु प्रमाण नही होता। यहाँ 
शंकाकार यदि यह कहे कि मन तो है अपु प्रमाण ही, मगर उसकी सीधी गति है इसलिए समग्र 
के ग्रहण का कारण हो जाता है तो उसका उत्तर यह है कि मन अचेतन है और अचेतन मन के बुद्धि 
पूर्वेक सत्र जगह व्यापार नहीं हो सकता । यदि शक्राकार कहे कि अछूट के कारण उस मन का सब 
जगह व्यापार हो जायगा, जैसे कोई पुरुष 'दण्ड चक्र को चला रहा, श्र रणा कर रहा ओर उत्त तरह 
वह धीध्रता से चला रहा तो वे चक्र के आरे सब जगह प्राप्त होते हैं ऐसे ही अदृष्ट की प्रेरणा से 
मन का व्यापार होता है और उम्र भ्रमण से सर्व में व्यापक विदित हो जाता है। इस शका के 
उत्तर मे कहते कि भाई जिस पुरुष ने उस घक्र की प्रेरणा की है वह पुरुष क्रियावान है और क्रिया- 
वान पुरुष के द्वारा प्रेरित किया गया वह चक्र सर्वत्र दिखता है, कितु अदृष्ट तो आत्मा का गुण है। 
इस कारण वह स्वय निष्क्रिय है। जो स्वय क्ियारहित है वह अन्य में क्रिया करने का कारण कैसे 
हो सकता है । 
मन का आत्म! से अनादि सम्बन्ध को अधिद्धि--यदि (शकाकार यह कहे कि आत्मा के साथ 
मत का सम्बन्ध अनादि काल से चल रहा है तो यह कथन उनका योग्य नहीं है, क्योकि भत्र तो 
आत्मा और मत्र का सयोग मात्र लिया है और सयोग होता है तब जब कि पहले तो उस चीज की 
प्राप्ति न हो और पीछे प्राप्त हो जाय उसे कहते हैं सयोग । ज॑से पहले घडा रखा था, बाद में उसमे 
पानी भर दिया तो अब पाती का घड़े का संयोग हो गया ऐसा शकाकार ने स्वयं माना है। तो सब 
मन द्रव्य का आत्मा के साथ इस तरह का सम्बन्ध बताओ अनादि हो सकता है क्या कि पहले 
मे मन न था और पीछे आ गया तब तो वह कहलायेगा सयोग और ऐसा अगर होता है तो वह 
अनादि सम्बन्ध न रहा । अरहन्त भगवान के आगममे धताया है कि मन क्षायोपशमिक है और वात्मा 
पारिणामिक भाव रूप है। उसके साथ मन का अनादि सम्बन्ध कैसे हो सकता है? यदि अनादि 
सम्बन्ध वाला मन रहे तो इसका परित्याग भी नही किया जा सकता और परित्याग देखा जाता है । 
इससे सिद्ध है कि मनका भात्मा से अतादि सम्बन्ध वही है। शकाकार कहता है कि जैतो ते फिर कर्म 


( (२९७ ) 


का आत्मा के साथ अनादिपम्बन्ध कैसे मान लिया ? पहले आत्मा मे कर्म ने लगे हो और पीछे कर्म 
आकर लगे तब तो संयोग कहा जायेगा। जैसा कि हमारे सिद्धात में आपत्ति दो है ” तो ज॑से जीव 
और कर्म का अनादि सम्बन्ध है और कर्म के परित्याग का विरोध भी नहीं है ऐसे ही मत का भी 
जीव के साथ अनादि सम्बन्ध सिद्ध हो जायेगा । इसके उत्तर में कहते है यह कथन भी तुम्हारा युक्त 
नही है। यहा भी तथ्य स्थाद्वाद से समझें --जीव और कर्म के बारे भें ऐसा एकात नहीं है कि जीव 
और कर्म का अनादि सम्बन्ध हो, किन्तु यथार्थ बात क्या है कि मिथ्यादर्शन आदिक परिणामों के 
हारा जो कर्मबन्‍्य हुआ उप्की अपेक्षा से तो कमेंबन्ध अनादि नहीं है। जिस समय कर्म बधा उसके 
बंधने का प्रारम्भ समय वह है पर करमंबंध की सतत्ति की अपेक्षा देखा जाय तो अनादि सम्बन्ध है 
और इसी कारण जब कर्म बन्ध न हो ऐसा शुद्ध भाव बढता है तो कर्म का प्रक्षय भी हो जाता है। 
अब यहाँ शकाकार कहता है कि मत तो इच्द्रिय का सहकारी कारण है। चक्षु आदिक इच्द्रिय ने इष्ट 
अनिष्ट रूप रस आदिक विषयों की उपलब्धि की | उस समय जिस जीव को सुख दुःख का अवगम 
होता है वह मन के सन्तिधान में होता है इस कारण दूसरा पदार्थ दूसरे के व्यापार रूप नही होता। 
वह मन इन्द्रिय का ही सहकारी कारण है। उत्तर में कहते हैं कि मत को इच्ध्रिय वेदनाओों का सह- 
कारी कारण नही कहा जा सकता क्योकि इच्धियाँ अचेतन स्वभावी है वे स्वयं इच्धियाँ अपने आप 
अपने में दृष्ट अनिष्ट रूप रस आदिक की ज्ञप्ति करती रहती हैं। 

गुण दोष विचार स्मरणरूप क्षार्य से मन के अस्तित्व की सिद्धि--अब यहाँ शंकाकार कहता है 
कि मन है ही तहीं क्योकि मनका पृथक उपकार कुछ नही देखा जा रहा । इच्द्रिय में भी अपना अनु- 
भव किया तो अब मंत्र का उपकार क्या रहा ” देखने, सू घने, चसने वाली तो ये इच्ध्ियाँं हैं, मन 
और करता क्या है ” और जब मन कुछ अर्थ क्रियाकारी न रहा तो उसे हो न समझ्षिये | इसके उत्तर 
में फहते है कि मन का कार्य देखा जाता है और उससे मन को सत्ता की! प्िद्धि होती है। मन का 
काम है गुण और दोषो का विचार करना आदिक । जिनको मनोलब्धि प्राप्त है वे सज्ञी कहलाते हैं 
और उत्तके मत रूप से परिणामित हुए पुदगल गुण दोष का विचार करना, स्मरण करना ज्ादिक 
कामों में वह सहायक होता है। चाहे अधकार हो , बाह्य इन्द्रिय का प्रतिघात हो, केधी भी स्थिति 
हो, मत का काम इन्द्रिय से अलग है इस कारण यह मत वास्तविक पौद्गलिक है। 

मन को क्षणिक विज्ञानरूप मानने के सिद्धात को भीमासा-यहां शकाकार कहता है कि 
मत्र कोई अलग चीज नही है। विज्ञान का ही नाम मत रख लिया है। ५ इच्ध्रिय ज्ञान और मनोज्ञान 
के बाद जो वष्ट हुआ विज्ञान है वही मन कहलाता है। ऐसा क्षणिकवाद सिद्धात में कहा गया है और 
उसके अनुसार विज्ञान का हो नाम लोग मन रख देते हैँ। इसके उत्तर मे कहते हैं कि शक ठोक 
नही है । वयोकि शकाकार के उस विज्ञान में यह सामर्थ्य नही कि वह पदार्थ को जान सके । क्षणिक- 
वाद मे जो विज्ञान माना गया है, वह विज्ञान वर्तमान ही बाह्य अर्थ को जानने के लिये समर्थ नही 
है। फिर वह अतीत को कैसे जाने : बयोकि निरशवादसम्भत विज्ञान क्षणिक है और वह पूर्व और 
उत्तर विज्ञान से कुछ सम्बन्ध रखता नही है । ऐसा क्षणिकवाद में माना है। तो वह वर्तमान विज्ञान 
जो एक क्षण को हुआ और पूर्व और भारीविज्ञान से कुछ सम्बन्ध नही वह विज्ञान गुण और दोप 
के विचार मे, स्मरण मे कैसे सहायता कर सकता है, क्‍योंकि यह स्मरण न तो स्वय अनुभूत अर्थ का 
बत सकता हैं, ने अननुभूत अर्थ का बन सकता है और ने दुसरे के द्वारा अनुभूत अर्थ का बत सकता 
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है। क्षणिकवाद मे स्मरण बन ही तंही सकता है। यहा शकाकार कहता है कि विज्ञान क्षणिक जरूर 
है मगर एक सतान में पतित होने से स्मरण की उपपत्ति हो जायेगी अर्थात एक देह भें लगातार 
आत्मा पैक्ष हो रहे हैं । विज्ञान उत्पन्न हो, रहे हैं तो उनकी ही एक घारा चली है। उस धारा मे 
आने के कारण स्मरण की उपपत्ति बन जाती है। उत्तर मे कहते हैं क्रि, यह सिद्ध नही क्या जा 
सकता, क्योकि विज्ञान तो बवस्तुरुप है। एक सतान में पतित हुआ भी विज्ञान पदार्थ की जानकाही 
स्मृति कँसे कर सकता है। जैसे अतीत देवदत्त वर्तमान पौत्रादिक का व्या उपकार कर सकता ? जैसे 
एक वश परम्परा में बाबा देवदत्त था और उनके लड़के और लड़के के लड़के उत्प्त हो गए औौर्‌ 
वह देवदत्त गुजर गया तो वह गुजरा हुआ देवदत्त इन वर्तमान पोतो का क्या उपकार कर सकता, 
ऐसी ही भृतीत जो विज्ञान है वह गुण दोष विचार का स्मरण कैसे कर सकता है ? भले हो एक संतान 
मे आया है मगर गुजरा हुआ विज्ञान आगे की बात का उपकार नही करता। शकाकार कहता है. 
कि जो विज्ञान अवीत हो गया, नष्ट हो गया वह विज्ञान बोज शक्ति रूप होकर अवस्थित सत्‌ का 
आलम्बनरूप होता है। जैसे धान का बोज वो दिया और वह बीज अतीत हो गया, नष्ठहो गया 
मगर वह भविष्य मे होने वाले अकुर फल भादिक का आलम्बन तो बन जाता, तो ऐसे हो जो विज्ञान 
नष्ट हो गया वह आगे के ग्रुण दोष विचार आदिक का आलम्बन बन जाता है। इसके उत्तर में कहते 
हैं कि जो आलम्बन विज्ञान है उस एक का अन्य काल में अगर अवस्थान माता जाता हैतब तो 
क्षणिकवाद न रहा और कालान्तरमे अवस्थान नहीं मात्रा जाता तो आलम्बन भी तही घन सकता। 
इससे विज्ञान को हो मन कहना सिद्ध नही होता, किन्तु मन अन्त एक पौद्गलिक रचना है और 
जानावरण ,के क्षयोपशम से द्रव्य मत का आलम्बन लेकर ज्ञान किया करता है। “ 
मनको प्रकृति विकाररूप मानने के सिद्धात को मौमासा--अब यहाँ दूसराशकाकार कहता है 
कि मन पौद्गलिक नहीं है किन्तु वह प्रधान का (प्रकृति का) विकार है। साँस्य सिद्धान्त में दो 
तत्व माने गए हैं--(१) पुरुष भौर (३) प्रधान | पुरुष तो जीव हुआ और प्रधान.अचेतत हुआ। 
उनमे प्रधान ऐसा तत्त्व है कि जिससे सारी रचना चलती है। तो प्रधात का जो महान अहंकार 
आदिक रूप मे परिणमन होता है उसी प्रधान का कोई विकार विशेष मन कहलाता है। मन कोईः 
स्वतन्त्र पदार्थ नही है। इस शका के उत्तर में कहते हैं कि यह मन्तत्य ठोक नहीं है क्योकि प्रधान 
अचेतन है। तो अचेतन के जो विकार होगे, परिणमन होगे वे भी अचेतमात्मक होगे। जेसे मिट॒दी 
अचेतन है तो मिट्‌टी से घढा, सकोरा आदिक जो बनेंगे वे भोअचेतनात्मक होगे। मत को यदि श्रधानका 
विकार भाना जाय तो मन अचेतन रहा फिर वह गुण दोष के विचार स्मरण आंदिक कार्य में सहा- 
यक हो'ही नही सकता । अच्छा यह ही बताओ कि जो मन है सो उसे तो करण 'माना है मन के द्वारा 
जानता है, पर जानते वाला कौन है ? गुण दोष का विचार करने वाला कौन है ? धया पुरुष है 
अथवा प्रधान है? पुरुष को तो तिगू ण माना है इसलिएवड्ँ विचार आदिक कुछ सम्भव ही नही 
हो सकते । ऐसा स्वय सांख्यों में स्वीकार किया है, क्योकि गुण दोष का विचार आदि ये तो सर्व 
गुणमय हैं। जोर सत्त्व, रज, तम ये गुण पुरुष मे याने आत्मा भें नहों होते। दो विचार आदिक का 
कर्ता पुरुष नही माना जा सकता। ओर विचार आदिक का कर्ता प्रधान भी नहीं हो सकता, क्योकि 
प्रधान अवैतन माना गया है। लोक में कोई भी अचेतन पदार्थ गुण दोष के विचार आदिक का कर्तो 
नही देखा गया है। अव सऑ्यामुयायी यह बताये कि जो अधान और प्रवान के परिणाम बहार 
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आदिक माने हैं सो यहाँ अब दो बातें आयी । एक तो प्रधान तत्त्व, दुसरा उसका परिणमन । तो वह 
परिणमन प्रधान से भिन्न है या अभिमत ? यदि बुद्धि अहुंकार आदिक परिणमन प्रधान से मिन्त हैं तो 
जो यह प्रतिज्ञा की जाती है कि कार्य और कारण में एकत्व रहता है, याने एक ही पदार्थ में कार्य 
कारण भाव देखा जाता है, यह प्रतिज्ञा खण्डित हो जायेगी, भर यदि बुद्धि, महुकार, शरीर आदिक 
परिणभर्नों को प्रधान से अभिन्‍त माना जाय तो वह सब प्रभाव ही कहलाये, परिणमन कुछ ने रहे, 
तो जब परिणमन ही ते रहा ओर प्रधान ही रहा तो मत कहाँ रहा ? मिष्कर्प यह है कि मत पौद- 
गलिक है और वह प्रुदगलों का उपकार है। यहाँ उपकार का अर्थ भलाई से नहीं है। चाहे भला हो 
चाहे बुरा हो पर जीव के काम आ रहा है मन इसलिए यह पुद्गलो का उपकार कहलाता है | 

पुद्‌गल के उपकारपूत प्राणापान उपग्रह का परिचय--अब सूत्र मे कहे गये चौथे प्राणापान 
का विवरण करते हैं । प्राण और अपान ये दोनो पुदूगल के उपकार हैं। प्राण क्या है कि नाली से 
यान शरीर के भीतर रहने वाले कोठे से जो तिकलने वाली वायु है उसको प्राण कहते हैं। इसका 
नाम उल्छवास है अर्थात निकलने वाली वायु उच्छवास प्राण 'कहलाती। इसका निर्माण कैसा है 
कि वीर्यान्तराय कर्म का क्षमोपश्ठम हो, शञानावरण का क्षेयोपश्षम हो और अंग्रोपाग नाम कर्म का 
उदय हो, ऐसी स्थिति मे उत्त जीव के शरीर कोष्ठ से निकलने वाली जो वायु है उसे प्राण कहते 
हैँ। अपान का अर्थ है बाहरी हवा को भीतर करना। उस ही आत्मा के द्वारा जो बाहरी वायु भीतर 
को जाती है वह अपान कहलाती है। इसे ध्वास कहते हैँ। ये दोनों ही जीव के उपक्रारक हैं, क्योकि जीव 
उत्त धव में जीवन बनाये रहने मे कारण हैं | जब तक प्राण और अपान है तब तक जीव उस भव 
में जीवित है, प्राण अपान नष्ट हो जाने पर वह जीव उस भव में जीवित नहीं रहता। इसे मरण 
कहते हैं मौर मरकर यह गये बढ देता है। तो ये प्राण और अपाच मूर्त और पौदयल्िक हैं, क्योंकि 
इनका भी प्रतिधात देखा जाता । जैसे हाथ को मुख के सामने कर ले तो निकलती हुई वायु का प्रति- 
घात हो जाता । वह आगे नही जा पाती । कफ भीतर बढ़ जाये तो उससे भी इवासोच्छवास का प्रति- 
घात हो जाता । तो मू्तिमान पदार्थों के द्वारा अभिषात आदिक मूर्ते के ही होगे अमूर्त के नही होते 
और इस श्वासोच्छवास की परीक्षा हर एक लोग करते हैं । मरणहार पुरुष के मुख भर वार के आगे 
हाथ रखकर परीक्षा फिया करते कि एवासोच्छवास हैं या नहीं। तो जिसका अभिषात होता है वह 
भूत होता है, पौदूभलिक होता है । 

प्राणापान से आत्मा के अस्तित्व क्षा अनुमान प्राण भौर अपान की किया से तो आत्मा 
फ्रा अस्तित्व विद्ध होता है। सभी लोग ब्वासोच्छवास को देखकर कहते हैं कि अभी यह जिन्दा है। 
जय एवासोच्छवास नहीं रहती तो कहते हैं कि वत्त मृतक हो गया है। तो प्राण और अपान से आत्मा 
का अस्तित्व एम तरह जाना जाता है जेसे यत्र की प्रतिमा या कोई मशीनरों को चेष्टा हो तो वह 
द्राएयर का बाने उसके प्रयोकता का अन्तित्व जनाता है इसी तरह इंवासोब्छवास के कार्य भी इस 
क्ियावाम आत्मा को सिद्ध करते हैं। क्योकि प्राण और अपान अगर न हो तो क्वियावान आत्मा नही 
है ऐमा स्पष्ट निर्णय रहता है। प्राण और अपान ये अकस्मात नहीं हो जाते वयोकि इसको नियम 
देखा गया है। मकस्मात्त होने वाले का झुछ नियम नहोंहोता और यह आग अपान क्षणिकवादसम्भत 
विज्ञान आदिए के हारा भी किया गया हों है, दयोक्ि विज्ञान तो अ्षमू्त है। वह पेंट से 
रहित है । बह कट्ी हर रणा नही झर सकता। ये प्राण और अपानरूप बौर स्पाष के हारा भो किए 


(( ३००। ) 


गये नही हैं, क्योकि वे रूप स्कघ भी अचेतन,हैं | यहां यह|शरा ने रखता कि कुछ भी पदाय होता 
है तो वह निरीहक होता है.। प्राण अपान या जो भी माना जाये उनमे ईहा व क्विया तो होती नही, 
बुद्धि तो लगाई नही जाती, फिर व्यापार कैसे सम्भव ,है ” क्रिया कंसे सम्भव हो ? इसके, उत्तर में 
कहते हैं कि यदि क्रिया का अभाव माना जाय तो एक देश से दूसरे देश में जो मनुष्य ादिक का 
जाना देखा जाता उसका अभाव हो वैठेगा। शक्ाकार कहता है कि वायु नामक धातु की विशेषता से, 
देशाल्तर मे पहुंचना, प्रादुर्भाव होना किया है। यह बात उपचार से मानी जाती है। मुख्य क्षिया 
नही है। उत्तर मे कहते हैं कि वायु धातु विशेष में भी,यह ,सामर्थ्यं नही है कि वह अन्य देश मे किसी 
मनुष्यादिक को ले जाय, क्योकि वायु घातु भी क्षणिकवादियों के यहाँ निष्क्रिय है। मतलव प्राण 
और अपान ये आत्मा के अस्तित्व को सिद्ध करते हैं और क्रियावान आत्मा को सिद्ध करते हैं। तो 
प्राण और अपान ये पुद्गल के उपकार हैं। ॥ 

,सत्रोषत प्रथम पद मे हन्द्र समास-झयहां यह आशका की जा रही है कि सृत्र मे जो,४ बातें 
कही हैं- शरीर, वचन, मन और प्राणापान । ये सब प्राणी के अग हैं और इनका दृ्ध समास किया- 
है तो इनका एकवर्द्भाव भर्थात समाहार हो जाना चाहिये। बहुवचन तन आना चाहिये) जैसे कि 
समाहार इन्द्द समासत में अनेक शब्दों के साथ समास बन जाता है और एकवचन्त का प्रयोग रहता है। 
इस शका के उत्तर भे कहते हैं कि यहाँ ये घार सभी अग नही हैँ । यहाँ अग और भगी ये २ बातें पाई 
जाती हैं। सो जहाँ अग और जगी ऐसी दो बातें पायी जायें वहाँ समाहाररूप इन्द्र नही होता कितु 
बहुवचन वाला हन्द्र होगा। प्राणियों के अगो मेही द्न्द, समास उत्तका एकवद्भाव होता है। बग 
कहो अथवा अवयव कहो या एक देश कहो। ये एकार्यवाचक शब्द हैं।तो श्षरीर तो अगो-है बौर- 
वचन, मत, प्राणापान ये सब अग हैं, मायने शरीर का ही हिस्सा तो वचन है, मन है और श्वासोच्छ- 
वास है अथवा वचन आदिक ये अग भी नही कहे जा सकते क्योंकि ये अवस्थित नहीं हैं। जंसे शरीर 
में दांत हैं, जहां हैं वहां ही हैं, उन्हे अग कह सकते, पर वचन, मन, इवासोच्छवास, ये अवस्थित 
कहां हैं, और फिर ये चारो नाना प्राणियों की अपेक्षा कहे गये हैं। एक प्राणी के विषय में कहे जाते 
तो भी समाहार की युव्तता मातरी जा सकती थी। तो इस प्रथम पद मे इन्द्र समात्त है और एकवर्द्- 
भाव नही है यानेश्माहार नहीं है किंतु बहुवचन वाला इन्द्र समास है। 

पुद्गल भर उपग्रह का अर्थ--यहाँ पुदूगल का उपकार बताया जा रहा है। पृदूगल कहलाता 
है वह पदार्थ कि जिसमे पूरण और गलत होता है, अथवा जो पुरुष के द्वारा गिले जाते हैं, ग्रहण किये 
जाते हैं वे पृदृगल कहलाते हैं। पुदुगलाना इप पद में षष्ठी विभक्ति इस कारण है कि उपग्रह शब्द 
जिसकी अनुवृति आ रही है वह भावसाधन है अर्थात उपग्रहण करना उपग्रह है, उपकार है याते 
जीव के लिये शरीरादिक परिणमनो के द्वारा पुदूगल उपग्रह किया करते हैं। यदि एकात से इस पुदु- 
गल को निष्क्रिय माना जाय या अतत्मा को निष्किय मानता जाय और उस आत्मा को अत्यन्त शुद्ध 
माना जाय तो घरीरादिक के साथ आत्मा का बन्ध नही हो सकता | जब बन्ध नही है तो पुदंगलकृत 
उपकार भी म॑ रहा या प्रकृतिकृत उपकार न रहा। जब क्रिया हेतुपना कुछ न रहा तो ससार का 
अभाव हो गया। ससार का अभाव होने से फिर मोक्ष केसे हो सकता है ? प्तो यह शरीरादि पुद्गलो 
का उपकार है, इनका वियोग होना मोक्ष है। अब पुद्गल का अन्य उपकार भी बतला रहें हैं। 
सुखदृःखजीवितमरणोपग्र हाशव ॥४--२०॥ 


( ३०६ ) 
सु हु ख, नीवित व मरण उपग्रह का परिचय--सुख, दुःख जीवन, मरण ये उपग्रह पुदूगर्त 
के उपकार हैं, क्योकि पुदूगल के सम्बन्ध के बिना सुख दुख जीवन, मरण नहीं होता है। कही 
सयोग से कही वियोग से । दु ख सुख किसे कहते हैं. कि वाह्य कारण के वश से और साठावेदनीय के 
उदय पे आत्मा में जो प्रसाद पैदा होता, हष॑ प्रीति रूप परिणाम होता उसका नाम सुख है। तो जो 
आनन्द है वह तो पुदूगल का उपकार नहीं है, पर सुख पुदूगल का उपकार है। आनन्द तो आत्मा में 
मंग्तता के कारण स्वभाव से उत्पन्त होता है और सुख बाह्य विषय का आलम्बन हो, सातावेदनीय 
का उदय हो तो सुख होता है, इस कारण धुख पुदूगन का उपकार है। दुख किसे कहते हैं ? बाह्य 
कारणों की वजह से असातावेदनीय के उदय से जो सकलेश से भरा हुआ आत्मा का परिणाम है वह 
दू ख कहलाता है । दुःख भी पुदंगल का उपकार है। जैसे कटक लगाया विषय का बाधक पुरुष, 
सामने आया उस पर दृष्टि जाकर असातावेदनीय का भीतर उदय चल 'हा है तो जो सकलेश भाव है 
वह दु ख॒ है। यद्यपि वह सक्लेश भाव और हर भाव जीव का ही परिणमन है मगर पुदूगल के उप-. 
कार बिता नहीं हो सकता । पुदूगल का आलम्बत आवश्यक है, जीवन किसे कहते हैं ? भव की 
स्थिति का तिमित्तभूत आयुकर्म है। उसके उदय से भव की स्थिति प्राप्त होती है। जितने समय का 
आयु कर्म का उदय है उतने समय यह जीव उस भव में रहता है। तो उस जीव की श्वासोच्छवास 
रुप क्रिया विशेष नष्ट न होवे उसका नाम जीवन है। यह प्राणापान याने इ्थात्त लेना और निकलना 
यह प्रत्येक ससारी जीव में चलता है। जो एकेन्द्रिय जीव है उसके भी श्वास्रोच्छवास है। पृथ्वी हो, 
जल हो, अग्नि, वायु, वनस्पति, पेड वगेरह इनके भी झ्वासोच्छवास होता है, और यह श्वासोच्छुवास ै 
मुख्यता से तो मुख और नाक से लेने और निकालने की वायु का ताम है। मगर शरीर मे सब जगह 
से जो वायु निकले, वायु ग्रहण करे या नाडो वगरह चले तो वह सब इवासोच्छुवास कहलाता है। तो 
एकेल्धिय जीव के मुख नही है मगर उनके सारे शरीर से श्वास और उच्छुवास चलता रहता है, । 
मरण किसे कहते हैं ? जीवन के विनष्ट होने का ताम मरण है, श्वासोच्छूवास खतभ तो जीवन 
खतम, आयु का उदय समाप्त हुआ तो इसे कहते हैं मरण । है 
सूत्र निहित सुख आदि शब्दों के क्रम का कारण और सम्तासविधि का विवरण--अव इस 
सूत्र में चार उपग्रह बताये गये, तो उतका नाम जिम क्रम से रखा, उसका कारण बतलाते हैं। सबसे 
पहले सुख शब्द रखा | वह यह जाहिर करता है कि सर्वप्राणियों का जो मुछ भी परिस्पद होता है, 
क्िया होती है, चेष्टा होती है वह सुख की प्राप्ति के लिये होती है और इसी कारण सूत्र मे सुख का ह 
ग्रहण सबसे पहले किय। है। उसके बाद दुं ख शब्द कहा है, तो ढु ख॒ सुख का प्रतिपक्ष-है, क्योंकि सुख 
तो प्रीति का कारणभूत है, दु.ख अप्रीति का कारणभूत है, और सुख के साथ दुःख तो सारी दुनिया 
बोलती है, जेप्ते-अजी शरीर मे सुख दु ख तो लगे हैं, दु ख सुख शायद ही कोई बोलता हो । तो सुख 
का प्रतिपक्ष होने से सुख के बाद दुं ख का नाम लिय। है। सुख दु ख दोनो शब्दों के निर्देश के बाद 
जीवित शब्द दिया है। उसका प्रयोजन यह है कि सुख और दुःख ये जीवित रहने वाले प्राणियों के 
हुआ करते हैं इसलिये इन दोनो के बाद जीवित शब्द का ग्रहण किया है। अन्त में मरण शब्द कहा 
है। सबसे अन्त में मरण ही होता है। तो अन्त मे प्राप्य होने से मरण का अन्त में निर्देश किया गया 
है। आयु के क्षय के निमित्त से मरण होता है तो वह उस भव की आखिरी चीज है इस कारण 
अन्त मे निर्देश किया है। यहाँ पहले हन्द्र समास किया है फिर कर्मंघारय समास हुआ याने यह ही 
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उपग्रह है, ऐसा कहकर इसमे विशेष्य विज्वेवण वाला समास हुआ है। यह उपग्रह किसका है! तो 
पृदृगलाना, इसको अनुवृत्ति पहले कहे गये सूत्र से आती है। वह पूर्व सूत्र है शरीर वाइमन श्रणा- 
पाता: पुदुगलानाम' शरौर, वचन, मत और प्राणापात ये उपग्रह पुदगलो के उपकार है।. 
प्रकरण छिद्ध होने से सूत्र मे उपग्रह शब्द कहने की आवश्यकता न होने पर भी उपग्रह गद्य 
के फथन का रहस्य-यहाँ एक शका है कि जब पृदगलो के उपकार का प्रकरण चला आ रहा है 
ओर पुद्गल का ही उपकार इस सूत्र मे बताया जा रहा है। फिर उपग्रह शब्द कहने को आवश्यकता 
दो न थी। उत्तर-बात सही है उपग्रह शब्द कहने की आवश्यकता न थी और फिर भी कहा है तो 
उसमे एक नई वात जाहिर होती है। वह यह बात जाहिर होती कि धर्म अधर्म और माकाश जिसके 
कि उपकार पहले बता दिये गये वह द्रव्य तो दूसरो का ही उपग्रह करता है, याने धर्मद्रव्य जीव 
पुद्गल के गमन का निमित्त है, तो दूसरे का हो तो कार्य किया, अधर्मद्रत्य ने भी दुसरे का किया 
और आकाश ने भी दूसरे को अवकाश दिया तो ये तो दूयरो का हो उपकार करते हैं, किन्तु इस तरह 
ये पुदगल नही हैं, ये दुसरे का भी का करते हैं। भोर खुद का भो कार्य करते हैं। वह किस प्रकार 
कि जस्े कोई वतन मलना है तो राख से बर्तन मले तो वह राख भी परुदगल और बर्तन भी पुदूगल, 
तो पुदुगल ने पुदगल का उपकार किया और पुदगल ने जीव का भी उपकार किया, तो पुदुगल के 
लिए जीव तो पर पदार्थ हुये और पुदगल के लिये पुदगल स्व पदार्थ हुये । जैसे कोई जल है था कोई 
गदा पानी है उसमे कतक या फिटकरी डाल दी जाये तो वह गन्‍्दा जल साफ हो जाता । तो इस तरह 
ये पुदूगल पुदगल का भी उपकार करते हैं और जीवन का भी कार्य करते हैं। तो दोनो बातें जाहिर 
करने के लिये इस सूत्र भे उपग्रह धाव्द दिया है। 
अब यहाँ कोई शका करता है कि सुख दु ख जीवन ये तो पुद्गल के उपकार हुये, पर मरण 
कैसे उपकार कहलायेगा ? मरण तो बुरी चीज है, उसे कहते हो कि यह पुदुगल का उपग्रह है, उप- 
कार है, वह कैसे सिद्ध होगा, क्योकि वह तो अनिष्ठ है, किसी को भी मरण इष्ट नही है, उसे उप- 
कार कैसे कहा जा रहा ? तो श्षका के उत्तर में कहते हैं कि मरण भी किसी को प्रिय होता है, जैसे 
जो विरकत पुरुष है, जिसको आयु क्षीण होने को है, ज्ञाती पुरुष है तो मरण का उत्सवे तक मनाता 
है, समाधि मरण समारोह मनाया जाता है और वहाँ वह प्रसन्नता भी पाता है, तो व्याधि होने की 
वजहू से या पीडा आदिक होने से अत्यन्त बुढापा होने से, शरीर के जीणं हो जाने से जीवन मे 
जिसका आदर नही रहा भौर जो विरक्‍्त है उस पुरुष को मरण भी प्रिय देखा जाता है, अथवा एक 
प्रयोजन बताने के लिए मरण को एक कार्य बताया है। चाहे इष्ठ हो चाहे अनिष्ट हो, पर पुद्गल के 
भालम्बन से ये सब कार्य होते हैं, यह बात बताने के लिये मरण को उपकार कहा है। 
पुदगलो का उपकार बताने के प्रकरण में पृथक पृथक्‌ दो सूत्र बचाने का रहस्य--अब यहाँ 
एक क्षका हो रही है कि यहाँ दो सूत्र कहे गये पुदंगल के उपकार में। पहला सूत्र थो कि शरीरवाह- 
भन प्राणापाना पुदगलानाम । और दूसरा सृत्त है सुख दुख जीवित मरणो प्रग्रहाईंच । तो जब ये 
दोनो सूत्र पुदूगल का उपकार बतला रहे हैं तो दो जगह क्यों रखे ” एक ही सूत्र में दोनो शामिल 
कर लेते, कुछ लाघव भी हो जाता । इसके उत्तर मे कहते हैं कि यहाँ दो सूत्र कहने से यह परिस्थिति 
आती है कि पहले सूत्र में कहे गये शरीर, वचन, मन और खासोच्छवास ये तो कारणभूत हैं, और 
इस सूत्र में कहे गये सुख दु ख जीवल मरण ये फल हैं सो कमी कोई इनमे ऐसा क्रम ने लगाने लगे 
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किशरीर से तो सुख होता है, वचन से दुख होता है, मन से जीवन होता है और श्वासोच्छवास स 
मरण होता है। उन चार को इन चार के साथ क्रम का मेल न बेठा ले, क्योकि क्रम का मेल तही 
बैठता है। शरीर ही सुख, दुःख, जीवन, मरण इन चारो का कारण है ओर श्वासोच्छवास भी चारो 
का कारण है, अच्छा बिना कष्ट के श्वास निकले सो सुख हुआ, रुक्र-उककर निकले ता दुख हुआ । 
जब तक जोवन है, जीवन है, और खतम हो गये तो मरण हो गया । तो कही कोई क्रम को कल्पना 
न कर बैठे इस कारण से दो सूत्र पृथक बनाये गये हैं । दूसरा कारण यह है कि इसके आगे एक सूत्र 
आयेगा “परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌ । जिसका अर्थ यह है कि जीवों का उपकार परस्पर का कार्य 
करना है। तो वह परस्पर का कार्य क्‍या है। यह सुख दूं ख जीवन मरण । तो इसका सम्बन्ध अगले 
सूत्र से भी जुड़ जाये, इसके लिये इस सूत्र को अलग कहा गया है। 

,... तित्यकास्तवाद व क्षणिककास्तवाद में सुख दु खादि को अनुपपत्ति-अब यहाँ एक बात 
और समझना कि पुदूगल और जीव इनको जो कोई सर्वधा नित्य बनाता है उसके यहाँ सुख दु ख 
जीवन भरण घटित नही हो सकते । जो सर्वथा नित्य बनता है वहाँ भी सुख दु.ख्र आदि नही हो 
सकते । जैसे कोई कहे कि जीव सदा नित्य अपरिणामी है, उसकी कुछ बदल ही नहीं होती, ऐसा ध्रूव 
है तो मृस दु ख कंहाँ से आयेंगे। सुख दु ख तो बदल के ही नाम हैं ओर जब नित्य में पूवंकाल ओर 
आगे का काल में एक ही बात रह गई और अन्य परिणाम ने भाना गया, कोई विकार ने माना गया 
तो सुख दुःख नही बन सकते, और जो लोग जीव को सर्वथा अनित्य कहते हैं, एक क्षण को पंदा हु आ 
और दूसरे क्षण नष्ट हो गया तो उसमे भी सूख दुख कैसे होगा ” जब कुछ बाहर ठहरे तब तो सुख 
दु ख़ की कल्पना बने । एक ही क्षण में उत्पन्‍्त हुआ, दूसरे में रहा नहीं, तो जब अवस्थान ही न रहा 
तो सुद् दु ख आदिक का सम्बन्ध भी तही वतत सकता । पुदृगल में भी कोई चोज अवस्थित हो इष्ट 
अनिष्ट पदार्थ, उनके शब्द, उनका रूप, उतका स्पर्श हमारे ग्रहण मे आये तोसुख दुख आदि हो 
सकते । अब जिसके दशेन में पुद्गंल भी एक क्षण को ठहरते तो उबका ध्म्बन्ध ही नहीं बत सकता । 
तो जब प्रुदगल भरी क्षणिक है तो उनका समागम न रहेगा। जीव अगर क्षणिक है तो उसमे ये सख 
दुख आदिक के अनुभव न बनेंगे । तो सर्बंधा अनित्य मानने में उसके भी सुख दुख आदिक नहीं. 
बनते किन्तु स्थाद्गाद विधि से जो जीव को भर पुदगल को नित्यानित्यात्मक माने कि द्रव्य धिक इष्टि- 
से तो ध्रुव है, पर्यायाविक दृष्टि से विनाशीक है, वहाँ सुख दुख आदिक का सम्बन्ध बत सकता है, 
क्योंकि सूख दु ख आदिक अकस्मात्‌ नहीं होते । कही भी किसो के किसी क्षण हो जायें सो नही है,' 
किन्तु वे शुभ अशुभ भावनापूर्वक होते हैं। और शुभ अशुभ की जो भावतता है या शुभ अशुभ रूप 
दृष्ट अतिष्ट की भावना यह बनती जाये यहू तब बने जब स्मरण शे कुछ सम्बन्ध बने, और स्मरण 

क्षणिकवाद मे ही नही सकता । एक क्षण को हुआ, नष्ट हो गया। स्मरण तो उससे कहेंगे कि पहले 

था, अब भी है और उसने पहले का र्याल किया पर क्षणिकवाद मे स्मरण ते बनेगा। स्मरण ने बने 

तो शुभ अशुभ भाव की सम्भावना नही रहती और शुभ अशुभ रूप सम्भावता ने रहे तो सुख दू ख 

आदिक नही हो सकते । तो ये सारी बाते नित्यानित्यात्मक आत्मा में होती हैं और नित्या-नित्या- 

त्मक पुद्गल के सम्बन्ध से होती है। यहाँ तंक चार अजीव पदार्थों के अनुग्रह बताये गये - घम, 

अधर्म आकाश और पुदूगल । तो जैसे ये चार पदार्थ पर पदार्थ के कार्य करते हैं हे पर के कार्य में 

निमित्त होते हैं तो क्या ऐसे हो जोवो का भी उपग्रह है कि वे पर पदार्थ का उपग्रह करें मायमे अजीव 
है 
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का उपकार करें ? इसके समाधान में हम कहते हैं। 
परस्परोपग्रहो जोबानाम्‌ ॥५-२१॥ 

परस्परोपग्रह जीवों का उपकार--जीव को उपकार जीवों में ही परस्पर उग्ग्रह करना है, 
वह पररपर का कार्य किस प्रकार है ? जैसे मालिक और नौकर इनका भी परस्पर उपग्रह है। नौकर 
के द्वारा मालिक का उपकार होता और मालिक के द्वारा नौकर का उपकार होता । गुरू के द्वारा 
शिष्य का उपकार होता, शिष्यो को अध्ययन आचरण सिखलाता है और शिष्य के द्वारा गुरू का कार्य 
होता सेवा, विनय, व्यवहार के वचन, उनसे ही गुरू प्रसन्‍्त होते, यह भी उपग्रह है। तो इस तरह 
जीवो का परस्पर उपकार चलता है। जैसे मालिक तो धन के त्याग आदिक से सेवकों के उपकार में 
रहता है और सेवक हित की बात कहने मे और अहित की बात का निषेध करमे मे मालिक का उप- 
कार करता है। यहाँ यह बात भी जानना कि कोई यह सोचे कि मालिक सेवक का उपकारी है सो 
यह एकान्त ठीक तही, सेवक मालिक का भी उपकारी है। दूसरी बात यह जानना कि वास्तविक 
सेवक वह है जो मालिक के हित की बात करे और अहित की बात का त्याग कराये । तो इस प्रकार 
मालिक और सेवक में परस्पर उपग्रह हुआ । गुरू ओर शिष्य में कैसे उपकार हुआ ? तो गुरू तो इह 
लोक परलोक के फल देने वाला उपदेश देता है कि ऐसे कार्य करने से इस लोक में यह मिलता है," 
परलोक में यह फल मिलता है, और उत्त उपदेश भे बतायी गई क्रियाओं का आचरण करवाते हैं-- 
तुम इस तरह से थ्त पालो, भाचरण करो, यह तो है गुरू का शिष्य पर उपकार और शिष्यजन गुरू के 
अनुकूल अपसा आचरण रखने से विनय व्यवहार वचन बोलने से उतको मानसिक प्रसलता उत्तल्त 
फराते हैं। तो इस प्रकार गुरू और शिष्य ये परस्पर उपग्रह करते हैं। - - 

प्रकरण सिद्ध होने पर भी सुत्र मे उपग्रह शब्द देने का रहस्प--अब यहाँ एक शका होती है 
कि कई सूत्तों से ये उपग्रह की बातें बतायी जा रही हैं कि किसके हारा किसका कंप्ता कार्य बनता है, 
तो यह तो प्रकरण की ही बात थी, फिर इस सूत्र में उपग्रह शब्द क्यों कहा ? वह तो अपने आप 
जाहिर हो जाता | जिसका उपकरण है उसकी बात अपने आप लग्र जातो है फिर उपग्रह कहना तो 
निरर्थक रहा । इसके उत्तर में कहते हैं कि यहाँ उपग्रह शब्द के कह देने से यह बात जाहिर होती है 
कि इससे पहले सूत्र मे जो चार बातें बतायी थी उस [मुख, दु ख, जीवन, मरण रूप से उपग्रह होता 
है जीवो का परस्पर मे, यह बात समझाने के लिये यहाँ उपग्रह शब्द का ग्रहण किया है। अथवा यहाँ 
एक बात यह भी समझता कि जीनो का परस्पर उपग्रह केवल दो के बीच भी कहा णा सकता है। 
लेकिन यहां केवल दो जीवो का ही परस्पर कार्य न लेना, जैसे स्त्री पुछंष रमण क्रिया मे एक साथ 
एक के द्वारा दुसरे को सुखी देखते इस तरह की बात नहीं, किल्तु एक जीव के द्वारा एक, दो या 
बहुतो के भी सुख दुःख भादिक हो जायें। एक ही जीव के द्वारा दो, चार अनेक का जीवन बने, 
अनेक का मरण बने तो ऐसी अनेकता बताने के लिये यहाँ उपग्रह शब्द दिया है, जसे कोई जीब अपना 
सुख कर रहा है और दुसरे के एक का,सुख कर रहा, कमी दो का कर रहा, कोई बहुतो का कर रहा, 
ऐसे ही दु.ख, जीवन, मरण का भी समझना चाहिए। तो इस तरह से जीव जीवो के ही उपग्रह के 
काम-आते हैं। अब यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जो भी सन्‌ होता है उसे उपकारी अवश्य होना 
चाहिए । यह धात अब तक जाहिर हुई है। तो सत्‌ तो काल भी है, तो काल का क्या उपकार है। सो 


काल का उपकार अगले सूत्र में कहते हैं। 
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दरतेनापरिणामक्रिया: परत्वापरत्वे च कालस्य ॥५-२२॥ 

फाल के उपफारभूत बर्तमाद उपग्रह छा परिचय-वत्तना, परिणाम, क्रिया, परत्व और अपर- 
व ये उपग्रह काल के उपकार हैं, वर्तता शब्द वृतु घातु से युच्‌ प्रत्यय होने पर वर्तेता शब्द बना है 
और इसका प्रयोग कर्मसाघन और भावसाधन मे हुआ है, जिससे अर्थ यह निकला कि प्रति समय रव- 
सत्तानुभूति होना यह काल का उपकार है। प्रत्येक पदार्थ प्रत्ति समय में अपनी सत्ता की अनुभूति 
करते है। तो ऐसी वर्तना मानने मे एक क्षण का । परिणमत यह काल द्रव्य का उपकार है। व्तंना शब्द 
इस तरह भी वन सकता था कि जिसके द्वारा वर्ते सो बना या जिसमे ब्तें सो वर्तना ऐसा विग्रह 
करके वर्तना शब्द बनाया जा सकता था मगर उस विग्रह में वतंना शब्द नहीं बनता, बर्तनों शब्द 
बनता है। नदी की तरह प्‌ प्रत्यय लगाकर | तो यहां व्युत्पत्ति के अनुसार वर्तना का अर्थ यह है कि 
जो सत्ता की अनुभूति है सो वरना अथवा जो वर्तनाशील हो उसका नाम है वर्तना । वर्दना का लक्षण 
क्या है सो मुनो द्रव्य की पर्याय के प्रति अन्तर्नीत मायने भीतर से प्रकट हुई एक समय की जो स्व- 
सत्तानुभृति है उसे व्तेना कहते हैं मायने एक समय का परिणमन। चू कि परिणमन कोई बलग 
पदार्थ नहीं है। वह द्रव्य की परिणति हैं इसलिए एक समय के परिणमन में जो सत्ता की अनुभूति हो 
रही है, वह उत्पाद व्यय प्रोव्य की एकता वाली अनुभूति है, गित्त॒का कि विधि पे, शब्द से, अनुमान 
मे, हेतु ते अस्तित्व जाना जाता है पयोकि एक समय की परिणति हम आपको प्रत्यक्ष नहीं हो पाती। 
यद्यपि मत्ता सब पदार्थों की एक समान है , तो साहूय के विचार से सत्ता को एक भो कह दिया 
जाये तेकिन प्रत्येक पदार्थ भिन्‍न-भिन्‍न हैं, जीव अजीव आदिक भेद प्रभेदों ते सम्बन्ध को पाकर 
विशिष्ट शक्तियों के साथ अपनी अपनी सत्ता का सम्बन्ध है, उसकी अनुभूति होना वर्तेना है। जैसे 
एक अविभागी समय में घ॒र्मादिक छह्ों द्रव्य अपनी पर्यायों से उत्ताद ध्यय प्रोव्य विकल्पों से रहते हैं 
तो ऐसी एक समय में जो स्थिति होती है उसको व्तेना कहते हूं। एक समय इतना सूक्ष्म है कि 
अंग की पलक जल्दी गिरने में जितता समय लगता है उसमे असख्यात समय होते हैं। उनमे 
से एक समय की परिणति रुप सत्ता अनुभूति को वर्तना कहते हैं। 

बर्तता फा अनुमान द्वारा ज्ञापन- यह वर्सना तविभागी समय की स्वम्तत्तानुभूत्ति है। उसका 
ज्ञाम फंसे हो ? तो अनुमान द्वारा उसका ज्ञान होगा। जँसे चावल पकाये गये तो वे आधा पधण्टा में 
पके तो बताओ बया वे २६ मिनट तक छुछ भी नहीं पके और ३०वें मिनट में ही एकदम से पक गए 
ऐेत्ा है कया ? प्रति मिनट पके भर एश मिनट में होते ६० सेरृण्ड, तो प्रति सेकण्ट में पक्के और 
एंद पैकण्ट में होते है. असरयात समय, त्तो प्रत्येक समय में वके। अब एक समय का जो पकना है 
यह दर्तना जेसी स्थिति है, प्योकि यदि प्रथम समय में नही पा तो द्वितीय समय भें भी नहीं पका, 
तो किर कभी पढ़ेगा ही नहीं। घावन पक रहे हें तो प्रति समय पक रहे हैं। अद नये-मंये ममय बटते 
है तो पके के ब्राद पकता पिर पके के दाद पकता सो बाद में मालूम पढ़ता हैँ कि पका, मगर जिस 
सण आग पर रखा उसी क्षण से पड़ता प्रारम्भ हुआ | तो ऐसे ही समस्त द्रव्यों में जो उनकी पर्याय 
रगी (९ है गा। प्रति समय उनकी निष्पत्ति हर है। वहु साध्यवहारिक प्रत्यक्ष न द्वारा जाना जाना 
पदिन है, पर अनुमान द्वारा भने प्रकार समझा जाता है। 

काल ही वर्तमा का निर्देश -वर्गना जिमका लक्षण हो उम्रे छान कहते हैं। अब समय 
जादिए जो टिया विशेष है, शो इन ममयों में रचे गए हैं उन पर्यायों वा अपने आपडी मत्ता मे 
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अनुभव चल रहा है और उनकी इस रचना का वहिरज् कारण समय है और वह समय अन्य पदार्थों 
में वर्तेता रूप है, पर समथ मामक पर्याय किसकी है? काल द्रव्य की। काल द्रव्य में प्रति समय 
स्वतस्त्र स्वतन्त्र समय नामक पर्याथ चलती रहती है । यहाँ जो घडो घण्टा आादिक समय कहते हैं वह 
तो मिलाकर समुच्चय करके एक कल्पना किया हुआ सम्बन्ध वाला समय है। वास्तविक समय एक 
है और वह काल द्रव्य की पर्याय है। तो वर्तंता काल द्रव्य में भो हुईं और अन्य समस्त द्रत्यों मे भी 
हुई, मगर परिणाम क्रिया आादिक काल द्रव्य मे नही होते, यह अन्य द्रव्य में होता है । 
सूर्य गति, आकाश आदि में व्तना करी तिमित्त कारणता का प्रतिषेध--यहाँ कोई यह शका 
कर सकता है कि काल द्रव्य से निकला ऐसा कुछ दिखता नहीं है, पर यह बात कुछ सामने दिख रही 
है कि सूर्य की गति से समय निकला। सूर्य जैसे चलता है उसका निमित्त पाकर पदार्यों में वर्तता 
होती है। एक समय के परिणमन की वर्तता कहते हैं। सो काल द्रव्य मातने की जरूरत नही, सूर्य 
की गति से समय वना और पदार्थों का परिवर्तत समय गुजरते से हुआ | यह शका यहाँ यो ठीक नहीं 
है कि सूर्य की गति से हमने समय तो जाना, पर सूर्य मे जो खुद वतेना हो रही है, खुद परिणमन हो 
रहा है उसका कौन सा निमित्त है ? तो वहू निमित्त है काल द्रव्य अर्थात काल द्रव्य की समय समय 
की परिणति | कोई शका कर सकता है कि सूर्य की गति वर्तता में, पदार्थ के परिणमत्र में कारण न 
मानों तो आकाश प्रदेश को कारण मात लो । आकाश्ष में पदार्थ है और अपनी योग्यता से परिणमता 
है तो सब पदार्थों के परिणमने का निमित्त कारण आकाश के प्रदेश हुये । काल नामक कोई हेतु न 
मानना चाहिये। यह शका भी यो ठीकनही है कि काल द्रव्य तो इन सब पदार्थों की वर्तेना के प्रति 
आधारभूत है। निमित्त कारण तो काल द्रव्य है। जैसे वटलोही में चावल पकाया तो चावल पक्षते का 
कारण बटलोही नहीं । बटलोही तो उसका भाधार है, पर चावल पकने का कारण तो अग्नि का 
सेग है। यद्यपि वटलोही आदिक न होते तो पकना त बनता मगर वे आधारभूत है। नि्मित्तभूत 
नहीं हैं । तो आकाश सभी पदार्थों की और सूर्य की गति आदिक की वर्तना में भाधार है, पर आकाश 
पदार्थों वी वर्तना नहीं बनाता, परिणति नही बनाता । परिणति होना तो काल द्रव्य का उपकार है। 
कोई यह भी शका कर सकता है कि सर्वे पदार्थों मे अपनी अपनी सत्ता बनो हुई है भो९ उस सत्ता के 
ही कारण वर्तना होती रहती है याने प्रति समय वर्तना चलती रहती है। इस काल द्रव्य के मानने 
की जरूरत नही है। यह शका यो ठीक नहीं कि सत्ता का भी अनुग्रह काल द्रव्य करता है वधोकि 
सत्ता मायने क्या ” काल के द्वारा सत्ता की वर्तना बनने में कोई अन्य ही नि्मित्तमृत होना चाहिये । 
बहू है काल द्रव्य । अनेक जगह ऐसा बोला जाता है कि काल द्रव्य का वर्तना लक्षण है। सो यह यो 
कहा गया कि काल द्रव्य में परिणाम आदिक नहीं हैं, वर्तना ही मात्र है और वह एक प्मय की 
परिणति है, सो पर्याय मुखेत काल द्रव्य का परिचय कराया गया है। जिसकी प्रति समय वततेना 
परिणति हो उससे जाना गाता है काल द्रव्य | तो वर्तेता एक काल द्रव्य के तिभित्त का उपग्रह है। 
कालब्रव्य के उपकारभूत परिणाम उपग्रह का परिचय -अब वतेना के बाद आया है परि- 
णाम । परिणाम का अ्थे है कि द्रव्य में अपनी-अपनी जाति का उल्लंघन ते करके कोई उपयोग आ 
जाना, कोई बदल आ जाना इसको परिणाम कहते हैं यह परिणाम एक समय में नही होता। एक 
समय की तो वर्तना है। भव यह था, अब यह बदल गया । ऐसा जो एक व्यक्त परिणमन है वह तो 
अनेक समय में होगा। ऐसे विकार परिणाम कही तो प्रायोगिक होते हैं। किसी दूध्तरे की प्र रणा से 
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होते है और कही पदार्थ में स्वथाव से ही होते हैं। तो परिणाम हुआ, बदल हुई। जीव अजीव द्रव्य 
में बदल होती। चेतन द्रव्य हो या अचेतन द्रव्य हो, उसमें जब हम द्रव्याथिकनय की विवक्षा से देखते 
हैं तो यह विदित होता है कि द्रव्यो की जाति को वहीं छोडता। और, पर्यायाथिकनय से देखते हैं तो 
वहाँ यह जाहिर होता कि किसी पर्वायरूप से तो उत्पस्त हुआं है सो पूर्व पर्याय की अनुभूति पूर्वक 
विकार हुआ है। कही किसी पदार्थ की प्रेरणा से हुआ है तो कही पर की प्रेरणा बिता हुआ है। 
प्रत्येक पदार्थ में परिणमन होता है, पर जो व्यक्त होवे, समझ में आये परिणमत तो वह परिणमत 
विपम होगा । एक सा परिणमन अपनी वृद्धि मे न आयगा। जैसे प्रभु में केवलशञात क्रेवलज्ञानरूप 
परिणमन प्रति समय होता रहता है तो वह विषम मही होता। ससारी जीवो में रागद्रेष क्रोधादिक 
भाव परिणमन होते हैं। ये विषम होते हैं। परिणमन दो प्रकार के होते हैं। कोई तो अनादि परि- 
णमन और कोई सादि परिणमन । यद्यपि परिणमन कोई भी अनादि नहीं होता मगर ऐसा ही परि- 
णमन चलता रहें ऐसी परम्परा देखकर अनादि परिणमन कहा जाता है जैसे लोक का आकार, भेरु 
का आकार, अह्नत्रिम चेत्यालय सक्ृत्रिम प्रतिविम्बयें अवादि परिणमनहैं ओर भादि परिणमन दो प्रकार 
के होते हैं--(() कोई प्रयोगिक और कोई २) वैश्रसिक । जैसे चेतन द्रत्यों मे ओपज्चम्तिक आदिक 
भाव हुए वे कम के उपशम आदिक के निमित्त से हुए । सो हुए तो नेमित्तिक, मगर वे परिश्रम से 
नहीं हुए, प्रयत्न से नही हुए इसलिए नैश्रसिक कहलाते हैं | और अध्ययत करना, ध्यान करना, 
भावना करना ये पुरुष के प्रयोग से होते है इसलिए ये प्रायोगिक हैं, अर्थात्‌ अन्य गुरु आदिक के उप- 
देशों से प्रेरित होकर जीव करता है सो वह प्रायोगिक हैं। अचेतन में देखिये -घडा, सकोरा आदिक 
परिणमन तो प्रयोगिक हैं। कुम्हार आादिक पुरुष के प्रयोग के निमित्त से बनते हैं और आकाश मे 
कभी इस धनुष हो गया आदिक जो नाना परिणमन हैं वे वैश्रसिक हैं याने कित्ी पुरुष ने वहाँ कोई 
प्रयत्त नही किया । 
शकाकार द्वारा परिणाम उपग्रह का प्रतिषेध--अब यहाँ एक शकाकार शक्रा करता है कि 
परिणाम तो हो ही नहीं सकता । किसी का भीपरिणमन नही है। कैसे जाना कि यह बतलाओ कि परि- 
णमनजों आप मान रहे हो, बीज का अकुर हो गया, यही तो परिणमनहै, सो बतलाओ अकर मे बीज 
है या नही। जो परिणमन हुआ है, बीज वोया, अंकुर हुआ तो अकुर मे बीज है कि नही यदि कह 
कि अकूर मे बीज है तो वीज है तो अंकुर का अभाव हो गया। दो मे कोई एक ही तो रहना चाहिये। 
यदि कहो कि भकुर में बीज नही है तो वीज अकुररूप से परिणमा नही, यह भय हुआ उसका ग 
मोटे रूप में समझिये। जैसे कहा कि दूध खट्टा हो गया तो खट्टा होने में दूध है क्लि नही ? है, तब 
कहते है कि दूध खट्टे रूप में परिणम गया । तो ऐसे ही बीज तो है नही, फिर ढौसे कहा कि बीज अमर 
रूप परिणम गया ? क्योकि जब अक्र है तो उसमे बीज का स्वभाव न रहा इसलिए परिणमन कोई 
चीज नही सिद्ध होती | जो परिणमन बना याने अग॒लीपरिण ति बनी उस परिणति परे यह पूछा जाये 
कि पहली परिणत्ति मोजूद है या नही ।अगर मोजूद है तो परिणमन न हुआ, पुर्वेपरिणाम वही परि 
णाम वहाँ मौजूद है, अगर कहो कि मौजूद नही हैं तो कैसे कहा जाय कि अमुक इस र्पपरिणम गया। 
परिणाम फी सिद्धि फरते हुए उदत शका का समाधान-उत्त शंका के उत्तर मे कहते हैं 4 
यह छशका युवत यो नही है कि हम अकुर में वोज को न तो सत्‌ मानते हैं और न असत मांगते हे 
किन्तु एक तीसरी ही बात है। यदि सवधा सत्‌ हो तो सत्‌ वाला दोष आधे, सर्वेधा भसत्‌ हो तो अमत्‌ 
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वाला दोष बावे। लेकित किसी एकात पक्ष को तही छू रही हैं वह घटना इसलिये सत के एकांत का 
भी दोष नही, अस्त के एकात का भो दोप नहो । वह तो एक तोसरी बात है और दोनो ही एकात 
पक्ष भी नहीं। तो यहाँ शकाकार कहता कि अगर न सत्‌ है न असत्‌ है याने सत्‌ भी है भर असत्‌ भी 
है तो इसमे तो दोनो दाप आ गये । कोई अगर केवल संत्‌ हो माने परिणाम में पूर्व की वात का तो 
एक ही दोष आता और असत्‌ ही माने तो एक दोष आता, मगर णो दोनो रूप मान रहा, सत्‌ असत 
दोनों मान रहा उप्तके यहाँ तो दोनो हो दोप लग जायेंगे। उत्तर मे कहते हैं कि नही, दोनों भी नहीं 
मान रहे, कितु वे जाल्न्तर हैं। जैसे नरतिह का रुप। शायद प्रह्माद के समय की एक धटना में 
आया है कि देवता ने नरभिह का रूप घारण किया था। तो वह नर्रापह क्या था ? याने ने तो नर 
(मनुष्य) ही और न भिह (पशु) ही। कोई तीसरी ही जाति का कुछ था । अव समझ्िये-जो धान्य 
का बोज है सो उस दरव्याधिक दृष्टि से देखें तो अक,र मे वीज है क्योकि वही पृद्गल तो अब अकू र 
रूप परिणमा है। बीज मे जो पुदुगल था वह ही पुटूगल अक र रूप परिणमकर कुछ नये पुदुगल को 
ग्रहण कर अकुर बना है। तो द्रव्याथिक दृष्टि से अकूर में दीज है। क्योकि यदि उस अस्वय को 
उच्छेद कर दिया जाय याने जो पिण्ड वीज है, द्रव्य है, स्कथ है सो वह यदि बिल्कुल ही न रहा, 
क्रिसी भी रूप से उसकी घारा ही मिट गई तो न वह अकुर बनेगा ने उसमे कोई फुल भो लग सकेगे। 
तो चू कि उस धान्य के बीज से अकुर बनकर धान्‍्य के हो फल लगते है तो उस अन्वय परम्परा से 
देखें तो अक्र मे बीज है, पर पर्यायिक दरष्ट से देखे तो बीज तो बीज ही रूप होता है। वह अकुर 
में नही है, क्योकि वीज बीज हो है । बीज के परिणमत नही होते ! तो पर्यायाधिक ्ष्टि से अकुर मे 
बीज नही है और इस तरह परिणमन सिद्ध हुआ याने द्रव्य वही रहा पर उसकी शकल बदल गई 
इसलिये उस द्रव्य का परिणाम कहलायगा, भौर यहू परिणाम कालद्रव्य का उपकार है, जैसे कोई 
चावल आधा घन्टे तक पके तो आधे धन्टे का समय गरुगरे बिना पक नही सकते थे। तो यही तो 
काल का उपकार है। सो समय बोत रहा भौर परिणमन चल रहे हैं। 
परिणाम प्रतिषेध का प्रतिषंध सिद्ध करते हुए शक्ा का समाधान-यहां सत्त और असत्त 
ऐसे दो विकल्प करके परिणाम का निषृव कर रहा था शझ्ाकार कि अकर में बीज है तो परिणमन 
बया । अकूर मे बीज नहीं तो परिणमन्र किसका ? सो परिणमत नहीं है। ऐसे सत्तव असत्व के 
विकल्प से परिणाम का निषेध करने वाला शकाकार पूछने योग्य है कि तुम जो निषध कर रहे हो 
परिण मत का सो सत्‌ परिणाम का निषय कर रहे हो या असत्‌ परिणाम्र का विषध कर रहे ? यदि 
सत्‌ मौजूद परिणमत्र का निषेध करते हो तो वह मौजूद है। निषेध कैसे कर सकते? और 
अगर असत्‌ परिण मत का निषध कर रहे तो जो है हो नहो तो तिषेव क्रिस करते ? यदि सतत 
परिणाम का निषेध किया जा सकता होता तो परिणाम प्रतिषेध भी प्रतिषय हो जाता, क्योकि सतत 
का तो निषेध करते तो शकाकार का परिणाम प्रतिषेध भो सत्‌ है तो वह भो खतम हो गया इस 
लिए परिणाम का निषेध नही किया जा सकता। यदि असतू परिणाम का निषेध करते तो ख़रविषाण 
की तरह जब वह है ही नही तो प्रतिष घ हो ही नहीं सकता । | 
क्ालद्रव्य के उपकारभूत परिणाम उपग्रह का साधक उपसहार--वास्तविकता यह है कि 
जिसके परिणमन नहीं है वह वक्तापने रूप से भी प्रकट नहीं होता । उसके वाच्य रूप से भी परिण- 
मन ते होगा। उस शब्द का वाचक रूप से भी परिणमन त होगा, तो आप कुछ बोल ही नही सकते 
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वक्ता, वाच्य और वचन इन सबका अभाव होने का प्रतिषं ध भी नहीं किया जा सकता ओर परिणाम 
तो पदार्थों में स्पष्ट नजर भा रहा है कि यह बदलता गया है, तो ऐसा यह परिणाम रूप उपग्रह काल 
द्रव्य का उपकार है मायते कालद्रव्य का निमित्त पाकर हुआ है। 
बीज और अकुर मे भेद व अभेद का प्रदन करके दकाकार द्वारा परिणाम का अप्नाव लिद्ध 
फरने का प्रयात व उसका समाधान--वस्तु के परिणाम के विषय में यहां चर्चा चल रही है। शक्का- 
कार कहता है कि वस्तु का परिणमनर होता ही नही है। परिणाम (परिणमन्र) कोई चीज नही है, 
क्योकि अगर परिणाम कोई चीज हो तो बतलाओ जंसे कहते कि बीज से अकूर का परिणमन हुआ 
तो वह अंकुर परिणमन बीज से भिन्‍न है या अभिन्न ? यदि कहो कि बीज से अ क्र भिलन है तो 
बीज का परिणाम तो न कहलाया इसका । क्योकि बीज से अकूर भिन्‍न ही है जैसे भीट और किवाड 
ये भिल है तो भीट का परिणाम किवाड तो नहीं कहलाया। दोनो ही स्वतन्त्त हैं।तो ऐसे ही यदि 
अक्र बीज से भिन्‍न है तो बस बीज का परिमाण ते कहलायगा ।यदि कहो कि अकुर बीज से 
अभिन्‍न है तो मायने बीज ही कहलाया, फिह अकुर ही कुछ वे रहा, क्योकि अकुर को बीज से 
अनन्य बतलाया, याने अन्य नही है, इस शक! के उत्तर में कहते हैं कि यह शका यूकत नही है कारण 
कि अकुर से बीज न तो भिन्‍त है, न अभिन्‍न है, कितु एक तीसरी हो बात है। क्या है वह निर्णय कि 
कथब्चित अकूर बीज से भिन्न है, कधज्चित अक्र बीज से अभिन्‍न है। जैसे अकुर उत्पन्न होने 
से पहले बीज में अकूर पर्याय न थो। पीछे हुई है तो इस पर्यायाथिक ्ष्टि से अकूर बीज से अन्य 
हो गया। धान्‍्य के बीज की जाति से विशिष्ट ही है वह अ कर, उससे कही अन्य नही है भ कर, तो 
धाव्य के बीज की जाति स्वरुप द्रव्याथिक दृष्टि से अ कुर बीज से अतन्य है। और ऐसा विकल्प करके 
तो कोई कुछ भी सिद्ध लहीं कर सकता । कोई पूछ डाले कि बताओ प्राण जीव से अन्य है या अनन्य 
है? अब यदि प्राण का जीव से अन्य बताये, याने भिल्‍्न हैं, अलग है तो प्राण का ताश कर डाले कोई 
जीव का तो कुछ वहीं विगडता क्योकि जीव जुदा है, प्राण जदे हैं और यदि कहो कि प्राण जीव से 
अनन्य हैं, एकमेक हैं तो भी मार डाले कोई क्योंकि जीव तो अमर है, प्राण भी अमर रहेगे। तो 
उसके धाद यह ही बनेगा कि प्राण जोव से कथव्चित अनन्य हैं, कथड्चत अन्य हैं ओोर उसकी दृष्टि 
है द्रव्य/धिक और पर्यायाधिक । तो ऐसे ही बीज से अ कुर पर्यायदृष्टि से अन्य है और द्रव्याधिक ईष्टि 
से अनन्य है। 
बीज में अकुर को व्यवस्थितता व अव्यवस्थितता का प्रदन करके शफाकार हारा परिणाम 
फा अमाव तिद्धकरने का प्रयात् व उसका समाधात--अब शकाकार कहता है कि अच्छा यह बताओ 
कि बोज अक्र रूप से परिणम गया तो अ कुरत्व रूप से प्रिणमे हुये अकृर में बीज व्यवस्थित है 
या नहीं ? यदि अ कुरत्वरूप से परिणमे हुए अ कर में बीज व्यवस्थित है तो जब बीज वहाँ व्यव- 
स्थित है, पक्का है, सही है। तो बीज का और अकूर का विरोध है, वह पूर्वापर चीज है, तो बहा 
अकुर नहीं रह सकता। यदि कहो कि अ क्रपने से परिणमे हुए अंकुर मे बीज अव्यवस्थित है, 
नहीं है, कोई व्यवस्था नही है तो इसके मायने यह हुआ कि बोज अकूर रूप से परिणमा नहीं, तो 
दोनो हो बातो में जब दोष आ रहे है तो परिणाम, परिणमन, पर्याय कोई चोज न रही। इस शंका 
के उत्तर में कहते हैं कि यह शक भी सगत नही है, क्योकि यहां भी अनेकात से निर्णय है। जैसे एक 
मनुष्य का उदाहरण लीजिये। जब अनुष्य आयु कम का ओर नामक का उदय है और अ गोपाग 
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पर्याय को वह प्राप्त है तो उस समय एक अ गुली जो उपाग है उस्त रूप आत्मा परिणमा ना ? अच्े- 
तन की र्ष्टि से देखें तो पुदूगल परिणमे, पर प्रदेश रचना की इष्ठि से देखें तो आत्मा के प्रदेश 
संवंभ गोपाग में है, अब उस प्रदेश की दृष्टि से देखें तो अंगुली जीव है। इससे वया समझा कवि 
वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम से यह अगुुली भात्मा सकोच और विस्तार पर्याय को पाता हुआ जैसे 
बचपत में भगुली छोटी थी, मब बढती जा रही तो भ गूल्ली सकोच विस्तार क्रो प्राप्त होता हुमा 
वह अ गली जीव है उस समय वह अवादि पारिणमिक चेतयद्वव्य की रष्ट सेसतू है ओर पुद्गल 
पर्याय की र्रष्टि से देखें तो पौदगलिक जो खाल है उस रूप से अवस्थित जो अ गूली उपाग है उस 
पर्याय की दृष्टि से भी सत्‌ है और इससे ही सिद्ध है कि वह अनन्य है, अलग नही है। अव दूसरे पक्ष 
की बात देखिये --कि किस ढंग से यह अ गूली आत्मा से अलग है? जो इसमे सकोच विस्तार की 
पर्याय की दृष्टि से जचा उस दृष्टि से यह अस्त है इससे सिद्ध हुआ कि कथड्चित भिल है। इसी 
प्रकार बीज और अकुर मे देखिये एकेन्द्रिय वनस्पति नाम कर्म का उदय है और उस ही प्रकार के 
तियंञ्च आयू का उदय है उससे बीज पर्याय से जो परिणाम हुआ है वह णीव ही तो है। ककड तो 
नहीं | सो वह बीज परिणाम से याने उस अकुर से अभिन्‍त है भौर वहाँ देखा जा रहा है 
अततादि पारिणामिक चंतन्य द्रव्य और इस प्रकार पौद्गलिक दृष्टि से भी देखें तो पौदूगलिक जो घान्य 
का बीज है सो उसमे जो एक इन्द्रिय का रूप, रस, गन्घ, रपश पर्याय की दृष्टि से देखें तो वहाँ भी 
दोनो अभिन्‍न हैं। वही बात वीज में है वही अ कुर मे, इसलिए तो अनन्य हो गया और जब केवल 
पर्यायदृष्टि से देखे तो धान्य का जो वीज है वह उसी पर्यायरूप है और भ कुर है वह अन्य पर्यायहूप 
है इस कारण से वह भिलन हो गया। इस कारण यह दोप नही दे सकते कि वीज से भ कुर भिन्न है 
तो परिणाम नही , अभिन है तो परिणाम तहीं । अनेकात से कथड्चित व्यवस्थित है और कथ- 
व्चित अव्यवस्थित है। 

भक्ुर में वृद्धि होने से उसे बीज का परिणाम कहने को अशवध्ता को एक शक्षा--अब 
शकाकार कहता है कि परिणाम कोई चीज नही है। वस्तु को बदल पर्याय कोई चीज नहीं है, 
वयोकि अगर परिणाम है वीज का वह, तो उसकी वृद्धि त होना चाहिये | जैसे किदृध का परि- 
णाम दही है तो दही कही चौगुना अठ गुना बढ तो पही जाता। तो ऐसे ही बीज अगर अकुर 
रूप से परिणमे तो अ कुर बीज मात्त ही रहेगा । उसी वृद्धि न होना चाहिए। अनेक दृष्टात हैं ऐसे 
चीज परिणमती है तो उसका रूप रग बदलता है। वस्तु उतना ही रहता है। यदि कहा जाय कि 
पृथ्वी पानी के, रस के सम्बन्ध से वह भ कुर बढ जाता है तो अगर अकुर बढ़ गया तो वह बीज 
का परिणमन तो में रहा । बीज का परिणमन्र तो वह कहलाया कि जो बीज बराबर हो और ढंग 
दूसरा हो जाय | जैसे बीज सड गया तो वह है वीज का परिणमतर, पर अ कुर बन जाय तो वह तो बीज 
का परिणमत नहीं है। इसलिए परिणाम कोई चीज नहीं । यदि कोई कहे कि जब खाद और 
पृथ्वी और जल रस आदिक अन्य द्रव्य का सचय हो गया तो उप्त सचय होने से बढ़ना ही चाहिये । 
तो यह शका भो युक्ष नही है, क्योकि अगर अन्य द्रव्य के सयोग होने पर बढा तो उस द्वत्यों का 
संयोग कहलाया, कितु बीज का परिणाम तो ने कहलाया । जो बढे, जो चीज मिले वह उनका सचय 
कहलाया । यदि कहो कि बाहरी पदार्थों में सयोग से बढ़-बढ़कर वे सब बढ़ जाते हैं तो यह ही तो 
उल्टी बात है | अगर भने द्रव्यों का सयोग हो जाय तो वह चीज तो मिट जायगी। बढ़ने की बात 
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तो दर रही । जैसे पैड में अगर लाख का समोग हो गया तो पेड सूख जायगा । दूठ रह जायगा, दुर्वल 
रह जायगा। तो अन्य द्रव्यो के संयोग से वढना नही होता वरिक घटना होती है। अब अकुर वीज 
परिणाम न रहा, पर्याय ते रहा । 
अनस्तर क्षण की परिणति को पूर्व को वदल सिद्ध करते हुए उक्त शंका फा समाधान-- 
भव उदत छंका के उत्तर में कहते हैं कि परिणाम है भौर उपमे जो इृद्धि है वह अन्य कारण से है। 
इतना तो क्षक्वाकार ने मान लिया यह कह कर कि अंकुर ब्रीज मात्न होना चाहिये। तो परिणाम 
तो मान लिया दृष्टांत देकर भी मान लिया कि जैसे दूध का परिणाम दहो हो, तो बढ तो नहीं 
तो परिणाम तो मान लिया, सो परिणाम का निपेव तो न कर सके। रही वृद्धि के अभाव के प्रसंग 
की वात सो उसकी वृद्धि अन्य कारणों से है। जंत्ते मनुष्य को हो देख लो। जो छोठा बालक 
उत्लल हुआ तो मनुष्यायु कम के उदय से और मनुष्य गति आदिक नाम कर्म के उदय से बालक 
उत्पन्त हुआ तो बालक कितना सा छोटा, अब उसको बाह्य कारण मिलते हैं दुः्धपाव आदिक 
अच्छे मक्खन आदिक के आहार ओर भीतर मे वी्यास्तराय कर्म का क्षयोपश्ञम चल रहा जिससे 
जठरागि उस्तकी युक्त चल रही है और निर्माण नामक कम का उदय साथ है ही तो उससे वह 
बच्चा बढ़ता जाता है। बडा हो जाता है। तो परिणाम वना कि नहीं बना। तो यहो बात बीज 
और अबुर में है। वनस्पति नामक आयु कर्म का या नाम कर्म को उदय हैतो वहू बीज रूप 
बना | वह जीव अकर हो गया आयु कर्म यद्यपि चार कहा पर चार ही न जाने। जैसे तिये- 
जचायु कहा तो मूल तो हो गई तिर्य॑ज्चायू, पर जितनी तरह के तियंज्च हैं उतनी तरह के आय 
कम हैं। ऐसी ही नाम कर्म क्षी बात है, तो वह एक जीव बीज वन गया बीज के आधार पे जीव 
अफूर पर्याय में उस भव वाला वन गया | भव अ कुर वना तो उतस्त समय जो बीज का परिणाम 
हुआ वह तो छोटो घकल में हुआ मगर उसे पानी, हवा, पृथ्वी, रस, खाद आदिक मिलने से और 
भीतर मे उसके जीव के वीर्यान्तराय का क्षयोपशम होने से और अपने अनुरूप मिर्माण नाम कर्म 
का उदय होने से अब वह अकुर बढ जाता है। तो बटने का तो यह कारण है, पर अकूर परि- 
णाम है बीज का, यह तो मान ही लिया । यहां काल द्रव्य के उपकार में वर्तगा का वर्णन किया 
गया था। अव परिणाम का वर्णन चल रहा है। तो शकाकार यह सिद्ध कर रहा कि परिणाम तो 
कुछ है ही नही, उमी के उत्तर मे यह वात कही जा रही है कि शकाकार का जो यह कहना है 
दूध का परिणाम दही हुआ तो वह कही बह डाल की तरह तो नही बढ़ जाता परिणाम हो 
गया तो बीज का परिणाम अकर हुआ है तो उसे भी बढ़ता नचाहिए। तो उत्तर यह दिया 
कि परिणाम नो उस समय की बात है जब बोज मे अर रुप बात हुई । अब उसकी बढवारी 
फा फारण अस्य बीज है । 
पर्वया क्षपिककास्तवाद में बदल क्री असम्पवता-प्रकृत वात बह है कि जो धंवाकार 
स्पाद्रादियों पर दोप भद रहेंथे कि यदि अछुर बीज का परिणाम है तो उसे बद्ना न चाहिये, 
और चूंकि वह बढ़ता है इसलिये वह परिणाम नही है। तो यह द्ोप तो एकातवादियों हो 
लगेगा, स्पाद्ादियों को महों लगता। क्षेसे दि अगर नित्यता का एड्ास्त कर विया तो वह 
तो पत्चिमद होता ही मही क्योकि क,छ विकार नहीं हज्ना। कुछ परिणमन ने होना, ज्यों का 


थो एटस्प रहुना यह ट्री तो नित्य एकास् है। तो जो नित्य एकास्त मानते उनके यहां वृद्धि 
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नहीं हो सकती, और जो क्षणिक एक्रान्त मानते उनके यहाँ भी वृद्धि नहीं हो सकती। वह पदार्थ 
तो क्षण भर भी न रहा और जन्मा हो जन्मा मौर नप्ट हा गया। जब अनेक समय रहे तब तो 
कहा जायगा कि यह वृद्धि को प्राप्त हुआ और फिर क्षणिक एकरान्त में तो सभी चीजें क्षणिक 
है जो खाद डाला वह भी क्षणिक, जो पानी डाला वह भी क्षणिक। बहु चीज ही नहीं रहती। 
जो अक.र है वह भी कणिक। तो उनका जब विनाश ही हो गया दूसरे समय मे तो वृद्धि 
कंसे कहेगे ? इससे क्षणिक वाद में था एकान्त बाद में यह दोष आता है कि बीज का परि- 
णाम अ कर है तो वह बढ़ नहीं सकता, पर स्थाह्वाद मे यह दोष सम्भव नहीं है। 
स्वेथा क्षणिक वाद मे प्रधन्ध सिद्धान्त से प्री बदल की सिद्धि की अशर्यता-यहाँ क्षणिक- 
वादी कहते हैं कि यद्यपि पदार्थ सब क्षणिक हैं मगर उनकी वृद्धि हो सकती है, वह कैसे ” क्षणिकवाद 
में तीन तरह के प्रवन्ध माने हैं। (१) सभाग रूप, (२) क्रमापेक्ष और, (३) अनियत । सभाग रूप का 
अर्थ है सद्शता वाला । णैसे दीपक से दीपक पंदा होते जा रहे तो वे सछा हैं, वे बढते जा रहे कह 
सकते हैं या जेसे किसी स्रोत से श्लोत चला आ रहा है तो वह सब्श है ना, वाती भी समान, दीपक की 
ज्योति भी समान, तो जो समान रूप प्रबन्ध है, वढ रहा है, जैसे विजली जली और एक घण्टे तक 
जल रही है तो जो एक घण्टे तक बढी वह सभाग रुप प्रबन्ध है। क्रमापेक्ष प्रबन्ध वह कहलाता जैसे 
कोई मनुष्य बच्चा है, फिर कुमार बता, फिर जवान बना तो यह क्रमापेक्ष प्रबन्ध है। तो बीज थोर 
अकुर का भी क्रमापेक्ष प्रबन्ध है । बीज था अकुर हुमा, भव जवान हुआ अर्थात पेड बन गया तो यह 
उसमे क्रमापेक्ष प्रवन्ध है। तीसरा प्रबन्ध होता है अनियत। जैसे मेघ मे इन्द्र धनुष की रचना हुई, 
अमेक वर्ण उसमे वे हुये हैं तो यह भनियत प्रबन्ध है। तो इन प्रवन्धों की वजह से वृद्धि होती रहती 
है। तो अकुर मे जो वृद्धि जच रही है वह क्रमापेक्ष प्रवन्ध से जच रही है। स्पाद्वादी यहां उत्तर देता 
है कि क्षणिकवादियों का यह कहना श्योभा नहीं देता क्योकि ये बतायें कि जिनका प्रवन्ध बना रहे, 
तीन प्रकार का बनावें या कितने ही प्रकार का प्रबन्ध वे सत पदाथों में बना रहे कि असत्‌ पदार्थों 
में बना रहे ” या सत, असत दोनो प्रकार के पदार्थों मे बना रहे ” असत मे तो प्रबन्ध बनता नही। 
जैसे कि बध्या का पुत्र, अब उसमे क्या प्रबन्ध बतता ? और एक संत हो एक असत, हो उसमे भी 
प्रबन्ध नहीं बता । जैसे गधा और गधे का सीग । गधा तो है पर खरविषाण नहीं है तो उन दोनों 
में भी क्या प्रवन्ध बनेगा ? और अगर कहो कि सत्‌ मे प्रबन्ध बनता है तो एक क्षण को भगर सत्‌ 
रहे तो उसमे क्या प्रवन्ध, कौन बढ़ा, क्या हुआ ? और अगर भस्तित्व रहता है तो क्षणिक न रहा, 
इस कारण एकान्तवाद में तो यह दोष आता है कि परिणाम मे वृद्धि न होता चाहिये, किन्तु स्थाद्माद 
में यह दोष नही है । 
सर्वथा नित्येकान्तवाद से भी परिणाम की सिद्धि की अश्वक्यता-अब एक एकास्तवादी यह प्रश्न 
रख रहा या अपना सिद्धान्त रख रहा कि प्रौव्य एकान्त मे तो परिणाम बन सकता है। जैसे कि अभी 
क्षणिकवादियों में किसी भी तरह वृद्धि सिद्ध करना चाहा था तीन तरह के प्रबन्ध बताकर, तो अब 
दूसरा नित्य एकान्तवादी भी अपनी वात रख रहा है कि पदार्थ तो तित्य व्यवस्थित है। अब द्रव्य में 
कत्य धर्म हर हो गये और अन्य घ॒मे आ गये इसी के मायने परिणाम है। वस्तु तो ध्रुव है, कृव्स्थ 
है, नित्य है, उस वस्तु मे अन्य धर्म के आने का नाम परिणाम है। एक धर्म हट गया दुसतरा धर्म आ 


(३१३ ) 


: गया, उसी को परिणाम कहते हैं। वस्तु वही है, वस्तु अवस्थित है, 'झोव्य है। जो है सो है। जैसे दूध 
से दही बना तो अब उस रस मे, पुदूगल में दृध का धर्म तो दूर हो गया और दही का धर्म आ गया 
तो परिणाम कहलाने लगा। नित्य एकान्त में परिणाम बन गया। इस क्षक्ता के उत्तर में कहते हैं कि 
नित्य एकास्त में परिणाम नही बनता । जिसका परिणाप्त होवे फिर्र वह पदार्थ सर्वेधा अवस्थित तो न 
रहा | जिसमे बदल आ रही है वह वस्तु स्वेथा प्रूव व रही, और अगर कोई द्रव्य है उनसे अलग, 
धर्म से अलग, जिन धर्मों के दूर होने ते ओर जिस धर्म के आने से परिणाम बताते हो उन धर्मो से 
अलग द्रव्य रहा तो गुणों के समुदाय से अलग कहलाया फिर वह द्रव्य, फिर इसको श्काकार मे यह 
बताया था कि गुण के समुदाय को द्रव्य कहते है, फिर उत्तका यह कथन गलत हो जाता, और फिर 
यह बतलाओ कि उस्र द्रव्य में से जो धर्म दूर हुआ और जो धर्म आ गया और जो बना रहा, ये जो 
तीन बातें हैं ये गुण समुदाय रूप हैं या उससे भिन्न हैं। यदि कहो किग्रुण समुदाय रूप हैंतो वही 
पहिले था वहौ पीछे रहा ज्यो का त्यो ही रहा फिर कौत किसका परिणाम कहलायेगा, न्याय तो 
पहं कहता है कि निवृत्त तो अन्य होना चाहिये, अवस्थित अन्य होता चाहिये और उत्पन्न कुर्छ अन्य 
होना चाहिये। यदि कहा जाये कि निवृत्त होने वाला व उत्म॑न्त होने वाला तत्त्व गुण समुदाय से 
भिल्न कुछ अन्य हैं,तो “गुण समुदाय मात्र द्रव्य है” इस प्रतिज्ञा की हानि हो जायेगी। बात यह है 
किसी एकान्त मे परिणाम नही बन सकता है, ध्रौव्येकान्त मे कोई धर्म निवृत्त होवे कोई उत्पर्त होते 
यह बसे बन सकता है। अच्छा गुण समुदाय को द्रव्य कहने वाले एकान्तवादी यह बताये कि समुदाय 
गुणों से अन्य है या अनन्य है ? यदि अनब्य हैं तो गुण ही है ऐसी समुदाय कत्पनो ने बनेगी गुणों के 
अभाव से गुणों का भी अभाव हो जायेगा। यदि गुण समुदाय से अन्य है तो गुण समुदाय द्रव्य है यह 
सम न रहा फिर परिणाम कैसे सिद्ध होगा। 
किसी एकॉस्त हुठ में परिणात्त की सिद्ध ने होकर स्पाह्राद सिद्धान्त से परिणास की 
सिद्धि की समवत्ता-किसी भी एकान्तवाद में परिणाम नहीं वल सकता, क्योकि परिणमत्र ताम, 
है पूर्व परिणमन की निवृत्ति हो, कोई नये परिणमत्र का आबिर्भाव हो तो परिणमन कहलाता । यह 
न रहा भब यह हो गया, ऐसा जहाँ ज्ञात हो उसे परिणमन कहते हैं। तो जो नित्य एकान्त वाले हैं 
उनमे तो परिणमन माना ही नही और जो क्षणिक एकाक्त वाले हैं उत्का जब पदार्थ दुसरे क्षण ठह- 
रता ही तही तो परिणमन कैसे कहलायेगा, दो क्षण ठहरे हुये विदा प्रिणमत नहीं बत सकता, इसी 
प्रकार अन्य भी एकान्त जैसे बह्याद्व त, ज्ञानाहेत आदिक जो अद्ेत एकान्त हैं उनमे परिणमन नही 
बन सकता, वे केवल एक परमब्रह्म को ही मानते हैं मर वह अद्व॑ त हैं मायने वही मात्र एक है और 
परिणमन हो जायगा तो दो दिखने लगेंगे। यह कुछ भोर तरह था, अब यह कुछ और तरह है। तो 
अह्वैत एकान्त में भी परिण मन नहीं बद सकता और कोई प्रत्येक पर्याय को भिन्‍्न भिन्‍्त,ही द्रव्य 
मान ले, चाना मान ले तो भी परिणमत्र नहीं बस सकता ।- परिणमभन तो जो सदा रहता है और 
उसमे ससय समय पर अवस्थायें नई बनती हैं उसे परिणाम कहते हैं।। सो द्रव्याथिकनय से तो अन्य 
भाव बनता नही मायने वही एक वस्तु है भर पर्यायाथिकतय से भी अन्य अव्य जीव दिख रहे हैं सो 
जो वस्तु वित्य हो और पर्याय चष्ट से अनित्य हो वहाँ परिणमन बनता है। सो यह परिणाम काल 
द्रव्य का उपकार है। काल द्रव्य का प्रतिक्षण में एक एक समय रूप वरना होती रहती है और उनके 
समुदाय रुप व्यवहार काल गुजरता है तो परिणमन नजर आता है। एक समय की वतेता में परि- 
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णमन नही कहा जा सकता, वह तो उस समय जो है सो ही है। परिणमन तो तब कहा जायेगा जब 
कि से में कुछ और अगले समय मे कुछ और हुआ । तो परिणमत अनेक समयो भेंही 
बनते हैं । 

फाल व्रव्य का उपकार क्रिया उपग्रहु--अव परिणाम के बाद क्िया के विषय में वात करते 
हैं। काल द्रव्य का उपकार क्रिया उपग्रह है। क्रिया मायने क्या है कि अन्तरग भर बाह्य कारण के 
वश्ञ से जो परिस्पदात्मक स्थिति होती है उसको क्रिया कहते हैं। हलन चलन यह सब क्रिया कहलाती 
है। किया गुण तो स्वभाव से ही होता है । कोई किसी के प्रयोग से होता है। जैसे गाडी चल रही है 
तो यह प्रयोग से क्रिया हो रही । चाहे वहाँ गाडी का प्रयोग हो था यन्त्रों का प्रयोग हो, और भेघ 
आदिक जो चलते हैं उनकी क्रिया प्रयोग बिना है। भले ही उनमे हुव। का निमित्त है मगर बुद्धिमान 
कोई प्रयोग नहीं कर रहा है, अतएवं मेघादिक की क्रिया विश्वसा निमित्तक क्रिया है। यहाँ एक शका 
हो सकती है कि परिणाम में भी परिणमन हुआ है और क्रिया मे भी परिणमन हुआ है, फिर परिणाम 
को और क्रिया को अलग-अलग क्यो कहा ? इसका उत्तर यह है कि यहाँ परिणाम का अर्थ तो अपरि- 
. सपद वाली क्रिया है याने पदार्थ जहाँ है वहाँ ही 5हरा है, उसको हलन चलन की हृष्टि से नहीं तिर- 
खना है, किन्तु: पूर्व पर्याय का त्याग किया, उत्तर पर्याय का उत्पाद हुआ, इस तरह से देखें तो परि- 
णाम तो अपरिस्पद'रूप है, किन्तु क्रिया परिस्पद रूप है। एक देश से दूसरे देश में पहुंचाने का नाम 
क्रिया है। तो ये दो प्रकार के भाव हैं जुदे-जुदे । परिस्पदात्मक भोर अपरिस्पदात्मक। जो परिरपद 
रूप क्रिया है वह तो क्रिया है और जो अपरिस्पद्र रूप है वह परिणाम है। ऐसा परिणाम बोर क्रिया 
में अन्तर समझता । जैसे व्यवहार काल हुये बिना परिणाम नहीं होता है ऐसे ही व्यवहार काल हुये 
बिना क्रिया भी तहो होगी, अथवा कोई एक समय की क्रिया होती है, सिद्ध जीव एक समय में सात 
राजू पहुँचा है और परमाणु मे १४ राजू तक गमत करने की भी क्रिया होतो है । तो परिस्पद तो - 
क्रिया है और वही की वही अवस्थित रहते हुये बदलने का नौम परिणाम है। 

काल व्रव्यं का उपकार परत्व व अपरत्व उपग्रह--अव किया के वाद परत्व अपेरत्व देखिये ! 
परत्व मायने जेठा, अपरत्व मायने बहुरा | परत्व, अपरत्व कई इृष्टियों से अनेक प्रकार हैं, किन्तु यहाँ 
काल इष्टि का १२तव अपरत्व लेना | जैसे परत्व और अपरत्व जिसे ठेठ भाषा में बोलते परे और 
उरे, तो यह क्षेत्र सम्बन्धी बना | जो आकाश प्रदेश से वहुत दूर हो प्तो पर और पस्त हो सो अपर। 
एक ही दिल्ा में बहुत से आकाश प्रदेशों कों व्यतीत कर जो दूर पहुँचा है वह पर है और जो थोडे 
प्रदेशों को व्यतीत कर रहा है सो अपर है। पर अपर प्रशसा अर्थ में भी आता। जैसे धर्म 'पर' है 
उत्कृष्ट है क्योकि उसमे अहिंसा आदिक अनेक गुण हैं बोर 'अधर्म अपर है, जघन्य है। कही काल 
हेतुक भी पर'अपर होता और १०० वर्ष की आयु का हो वह पर है, जो २० वर्ष की शायु का हो वह 
उसके आये अपर है| जेठा और लहुरा, तो यहाँ काल के प्रकरण में कालक्ृत पर अपर जानता । 
और हस काल दृष्टि से एक पुरुष मुनि है मौर छोटी उमर का है और एक बद्मती वृद्ध पुरुष बा है 
तो काल की अपेक्षा उस अभ्रती पुरुष को पर कहेंगे, और उस मुन्ति को अपर कंहेंगे। तो यहाँ जो 
परत्व भपरत्व बताया है वह कालकत बताया है, ऐसे परत्व, अपरत्व भी काल द्रव्य के उपकार हैं 

- काल ह्रव्य की वतेना भी काल द्रव्य का उपकोर-यहाँ एक जिज्ञासा होती कि सब तो 

कोल द्रव्य के उपकार हैं, पर कोल द्व्य का भी उपकार करने वाला कोई जरूर होगा। काल द्रव्य 


रु 
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मे परिणमत कौन करने आयेगा ? अन्य द्रव्यों के परिगमन से ,काल को निमित्त कहा है तो काल द्रव्य 
के परिणमन में कौन निमित्त होगा ? उत्तर यह है कि चू कि परिणमंतर में निमित्त कान द्रव्य होता 
है सो वही काल अपने परिणमन मे भी निमित्त है और अच्य के परिणमत में भी निमित्त है। नही 
तो ऐसे ही और भी प्रइव हो सकते | आकाश तो दुसरो को भ्वगाह देने मे निमित्त है। तो आकाश 
को अबगाह देने मे कौन निमित्त है ? आकाश खुद नि्मित्त है। आकाश अपना अवगाह भी किये है 
और पर पदार्थों का भी अवगाह करना है। है 
* बतंगा की एफससय रूपता वे फालभरेद रहितता-एक बात यहाँ यह भी समझता कि यूत्र 
में जो वर्तता शब्द कहा है उससे ही सारा धर्य आ जाता, पर परिणाम क्रिया वगैरह कहने की क्या 
जहरत थी ? कह देते कि काल द्रव्य का उपकार वर्ना है, परन्तु इन सबके कहने का प्रयोजन यह 
लिकला कि परिणाम परत्व अपरत्व ये परिणमत्र तो सब द्रव्यों में पाये जायेंगे और काल द्रव्य मे 
वर्तना लक्षण है। तब हो कहते हैं कि जिसका वर्तना लक्षण है उसे निश्चय काल कहते हैं। काल दो 
प्रकार का होता है। (१) परमार्थ काल और, (२) व्यवहार काल । , तो परमार्थ काल तो काल द्रव्य 
है जो कि लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर एक-एक काल द्रव्य ठहरा हुआ है। और वह वतेना का 
उपकारक है। वह समस्त काल द्रव्य भवयव रहित है अर्थात एक प्रदेशी ही है। जो अनेक प्रदेशी 
होगा उसमे अवधव की कल्पना हो जायेगी । यह भाग इधर है, यह भाग उधर है, ऐसा काल द्रव्य 
एक प्रदेश है इस कारण उसमे अवयव की करना नहीं होती | तो जब अनेक प्रदेश नहीं होते तो काल 
द्रव्य को अध्तिकाय नहीं कह सकते। यह काल द्रव्य रूप, रस, गर्घ, स्पर्श से रहित है इस कारण 
अपूर्त है। यह काल द्रव्य अपनी ही जगह पर स्थित है, दुसरे प्रदेश पर नही पहुँच सकता इस कारण 
निष्क्रिय है और व्यवहार काल परिणाम क्रिया परत्व अपरत्व इस रूप है। कई समयो का परिणमन 
जाता जाये वह व्यवहार काल से ही जाना जाता है। काल तीन प्रकार का कहा गया है। जैसे तीनो 
काल परस्पर सापेक्ष हैं। जैसे कोई पुरुष किसी मार्ग से जा रहा है और मार्ग पर अनेक द्रव्य हैं, तो 
अनेक द्रव्य गुजर गये तो वे भूत हर गये और अनेक द्रव्य अभी आयेंगे वे भविष्य हो गये, भौर जिस 
वृक्ष की छाया मे मौजूद है वह उसकी वर्तमान गति हो गई। तो उसमे जैसे यह व्यपदेश होता है कि 
इतने वृक्ष पा चुके अभी इतने वृक्ष पार्येगे। अब पाया और पायेंगे, इन दोचो के बीच मे जो है वह 
वर्तमान कहलाता है। तो यह व्यवहार भूत, भविष्य, वर्तमान यह व्यवहार काल में तो मुख्य है और 
परमार्थ काल में गौण है याने काल द्रव्य के सम्बन्ध में भूत भविष्य की पर्याथें कुछ नहीं देखी जा 
रही । वहा तो प्रथम वर्तना मात्त लक्षण परखा जाता है। अब फिर भी इसमे परस्पर अपेक्षा बत- 
लाते हैं कि जो द्रव्य क्रिया परिणत काल परमाणु को प्राप्त होता है अर्थात समय को प्राप्त होता है 
वह द्रव्य उस काल से वर्तमात समय वाली वर्तता से सहित है और जितने को पा चुका वह भूत है - 
और जितनी वर्तनाओं को पायेगा वह भविष्य है, तो ऐसे हो घड़ी घण्टा, दिन, बर्ष आदिक भी 
लगाया जा सकता है । 2 ा 
क्रिया के अतिरिक्त अन्य किसी काल द्रव्यपनी की अधिद्धि' को शक्का--यहाँ कोई शकाकार 
कहता है कि काल तो क्रियामान्र का ताम कहा जायेगा, अलग कोई द्रव्य नहीं प्रतीत होता । एक पर- 
मार्थ परमाणु मन्द गति से आकाश के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश पर पहुँचे उसे एक समय कहेंगे । 
इसमे काल द्रव्य को क्या जरूरत है और उसके आगे फिर व्यवहार काल वन जायेगा तो सारा यह 
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काल का व्यवहार क्रियाकृत है। जो भी समय मार्म का परिणमन वर्तता कहा है सो परमाण के 
एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश पर जाने मे जो समय गुजरा वह है समय, पर कोई काल द्रव्य मानते की 
क्षावश्यकता नहीं है।. समथ्र जाना गया, अब उत समयो का जो समूह होगा वह आवली हो गया 
और बावलियो का तमृह उच्छवास हो गया, इस तरह बढाते जाइये तो घण्टा, दिन, महीना, वर्ष, 
युग यो[सव वढाते चले जाओ दो किया ही काल रही, काल द्रव्य नामक द्रव्य कुछ बलग ने रहा, 
और लोग बोलते ही हैं--जैसे गाय दुहने फे. समय आप आ जाना था नास्‍्ता के समय आप आ जाना, 
ऐसा कहा, तो लोग जानते है कि कोई एक घण्टा दित चढ़े नास्‍्ता का समय कहलाता, या सबेरा होते 
ही गाय दुहने का समय जा जाता, सो वह उप्त समय पहुँच जाता, तो क्विया में भी काल का व्यवहार 
देखा जाता है । 
,. “क़ियामात् फो काल मानने पर अनेक आपत्ति प्रत्ग बताते हुये उतत क्षका का समराप्रात-- 
उक्त शुका का उत्तर यह है कि परिणमत रूप एक समय के अभाव मे इन सब में काल का व्यपदेश 
नही. हो सकता है। हाँ व्यवहार तो क़ियाकृत है। जैसे लोग कहते हैं कि यह कार मुहूर्त भर में कर 
लिया तो व्यवहार तो हो गया क्रिया के द्वारा, मगर उस परिणमन में उस संत्ता की अनुभूति में 
जो समय गुजरा उप्त समय को.किसकी पर्याय कहेंगे । दूसरी बात यह है कि बगर वॉस्तव में काल 
कोई मुस्य त होगे तो उपचार से या अन्य किसी से काल शब्द का ताम ही न वोला जा प्केगा। 
जैसे कहा कि देवदत्त छत्री है मायने छतरी लिये हुये है तो इससे ही तो सिद्ध हो गया कि छतरी का 
सम्बन्ध है, उसमे तो ऐसे ही किसी भी चीज मे सम्बन्ध का जोर लेते हैं तो समय वाम की कोई 
चीज सिद्ध तो हो जाती है अन्यथा काल का व्यवहार ही न हो सकेगा। अब यह देखिये कि जिसका 
मत है कि क्रियारात्र को ही काल कहते हैं, और वर्तना में लक्षण वाला कान कुछ नही है तो उसके 
यहाँ वर्तमान काल वन ही नहीं सकता। कैसे ? जेसे कपडा थुना जा रहा है तो जितना सूत बाना 
बन चुका वह तो अतीत हुआ, जितना सृत्त आगे बायेगा वह भविष्य हुआ, अब वर्तमान क्या रहा ? 
यदि किया मात्त को काल कहते हैं तो । क्रिया में इतना गुणरा, इतना गुजरेगा, ये दो भाग होते है। 
क्रिया स्थिर चीज तो है नहीं जो एक वर्तमान का सकेत कर सके। तो जितना बुना गया वह तो 
अतिक्वान्त है, जितता बुना जायेगा वह आगामी है। अब वह कौन सी क्रिया है जो न अतिक्रान्त है 
और ते आगामी वाली है, जिसको कि वर्तमान शब्द से कह सके। तो वर्तमान तो ने बसा, और वर्त- 
मात जब ने बना तो वर्तमान की अपेक्षा से हो अतोत और भविष्य वोलतें हैं तो उनका भी अभाव 
हो गया । इसलिये क्रिया का नाम ही काल है, काल नामक कोई द्रव्य- नही है, यहू कथन सर्गत 
नद्ठी है । 
के कार्य के प्रारम्म से कार्य की समाप्ति ने होने तक की क्वियाओ को वर्तसात कहने और उससे 
काल प्रव्य की असिद्धि बनाने का व्यर्थ प्रयास--अगर कोई कहे कि जब से कोई काम प्रारम्भ किया 
* और जब तक बहू काम पूरा न हो, उसके बीच में वह सारा क्रिया समुद्र वर्तमान कहलाता है ऐसी 
यदि कोई शका करे तो वह युक्त नही है, व्योकि क्रिया समूह तो तब बने कि पहले क्रिया काल कहा 
जाये तब फिर उनका समूह बनाया जाये और फिर जो क्षणिकवादी हैं उनमे क्रियाओं का समृह बत 
ही गही सकता। तो किया समूह को काल माने और उसे वर्तमान माने, यह कैसे कोई मान सकता 
है * वर्तमान जो होगा वह एक हो समय को होगा। जहाँ दो समय आये, तीन समय आये वहा भूत 
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और भविष्य बनाइये । पर स्थाद्वादियों के यहाँ केवल वर्तवा को काल मानते हैं। एक सम्रय की एव 
- सत्तानुभूति तो प्रन्‍त समय को क्रिया यह वर्तमान हुई और द्वितीय आदिक समय की जो क्रिया होगी 
बहू अपने-अपने सप्य में तो वर्तमान है, पर पूर्व की अपेक्षा भविष्य है, आगे की अपेक्षाशूत् है, फिर 
भी दव्य हष्ट से उ्त सबकी स्थिति मानकर समूह की कल्पना की जाती। क्रियाओ का समूह एक 
जगह कैसे हो सकता ? द्रव्याधिकतय से उनको एक क़ियापने से स्थित मानकर समूह की कल्पना 
होती है।। एकान्तवादी तो क्रियासमुह कह भी नहीं सकते और फिर जो यह कहा जाता कि क्रिया 
होने के बाद और काम पूरा न हो चुकने तक जितनी भी क्रियायें चल रही हैं, उसे वर्तमान कहते 
हैं। जैसे घडा बनमे की क्रिया चल रही है तो वह तो अनेक समयो की बात कही जा रही फ़िर भी 
एक द्रव्याथे दृष्टि करके वर्तमान का प्रयोग किया जाता है। क्रिया वास्तव में तो पदार्थ की परिणति 
विशेष का नाम है और वह परिणति विशेष क्या पदार्थ से जुदा है क्या अलग रहती है ! जैसे सर्प॑ का 
टेढापत सपप॑ से जुद्दा नहीं है ऐसे हो क्रियावात पदार्थ से क्रिया भिन्न नहीं है। सो जो क्रिया समूह को 
काल कहेंगे वहाँ न तो क्रिया बने सकतो और व क्रिया समूह बंद सकता और न एक क्रिया से दूसरी 
क्रिया का ज्ञात हो सकता, क्योकि क्रिया तो क्षेणमात्र को होती है, उसे इकट्ठा किया जा सकता, 
और कैसे जाना जा सकता ” इस कारण क्रिया का नाम काल नही है, किन्तु काल नाम का द्रव्य है 
और लोकाकाश के एक-एक प्रदेश पर रहता है और उप्तका परिणमत्र एक एक समय चलता है। 
काल द्रव्य के त होने को कल्पना में क्रिया की भो असिद्धि--यहाँ वात यह कही जा रही है 
कि समय का व्यवहार तो क्रियाकृत होता है मणर णो परिणमन. हुआ वस्त्‌ मे उस परिणमन का 
निमित्त कारण काल द्रव्य की समय तामक पर्याय है, क्योकि यदि क्रियामात्र को ही काल कह दिया 
जाये तो वर्तमान स मय कुछ नहीं “रह गया, क्योकि वर्तमान मात्र एक समय में तो क्रिया का सद्भाव. 
नही है और क्रिया समूह को अगर क्रिया कहेंगे तो क्रिया का समूह बन कंपे सकता, क्योकि वह तो 
पहले हुई, बाद में हुई, और बाद में हुई। समय के अनुसार होती गई। तो समूह तो तब बनता जब 
वर्तमान में वे सब हो, किल्त्‌, क्रियाओ का समूह वर्तमान में तो नहीं हैं, सो वर्तना क्रिया सभूह भी 
नहीं कहा जा सकतः । जो रिवाज है बहुत से समयो की क्रिया को वर्तमान में कहने का वह उपचार 
से कथन है। जैसे जब से वुम्हार ने चाक पर मिट्टी का लौंधा रखा तब से लेकर जब तक घडा 
* ज्ही बन जाता तब तक १०-१४ मिनट तक कहते हैं कि- घट बनाने की क्रिया हो रही। तो उन 
क्रियाओं का हव्यार्थ इष्टि से याने सामान्य दृष्टि से बुद्धि मे समझकर विचार करके कहा णाता है, 
काल का अभाव लोग इसी कारण तो करते हैं कि काल कोई मिल्त रूप से उपलब्ध नही हो रहा, 
सो यदि काल को न माना जाये तो क्रिया और क्रिया समृद्र भी कुछ नहीं रहता। 
क्रिया से क्विया का ज्ञान न होने से काल के विना क़विया से सिद्धि को अशक्यता-क्विया से 
दूपरी क्रिया का ज्ञान नही होता किन्तु स्थिर चीज हो उस स्थिर चीज से तो कुछ ज्ञान बनाया जा 
सकता है पर अस्थिर और पूर्वापर समय में होने वाली घटता से अन्य काल की घटला का ज्ञान नही 
किया जा सकता । जैसे कोई मापने के बत्तेन होते हैं, गेहे, घी, तेल आदिक जिनमे भरकर ये नाप दिये 
जाते हैं, उससे नापकर बता देते कि यह इतना हो गया । तो वह जो माप है प्रस्थ वह स्थिर है और 
उसमे जो गेहूँ आदिक भरे जाते वे भी स्थिर हैं तो स्थिर से स्थिर का विभाग तो जाना जाता परल्तु 
किया क्षणमात्र ही रहती है, तो क्षणमात्र ठहरने वाली क्रिया से अन्य क्रिया का विभाग और ज्ञान 
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कंसे किया जा सकता ? जो स्वयं अवस्थित नहीं है वह अन्य अवरिधित क्रिया का परिश्छेद कैसे हो 
सकता ? यदि शकाकार यह कहे कि देखो प्रदीप तो अवस्थित नहीं है और वह भी घटादि का परि- 
च्छेदक होता है ! यद़ कहना यो ठोक नहीं है कि स्थाह्ाद शासन मे प्रदीप को या १रिणमती हुई किसी 
वस्तु को सर्वधा क्षणिक नही माना गया है। दीपक जलन रहा है मगर पदार्थों का जो प्रकाश हो रहा 
बह निरपेक्ष एक समय के दीपक से नहीं हो सकता । प्रकाशन आदिक कार्य अनेक क्षणों में साध्य होते 
हैं, तो अन्य क्रियाओ मे तो वात निभती है पर परिच्छेद्य और परिच्छेदक भाव मायने जेय ज्ञायक भाव 
ये समूह मे नहीं बनते, क्योकि क्षेणिक तत्व का समूह ही नहों बन सकता । | ; 
काल के उपकारो का उपसहार -यहाँ काल द्रव्य के उपकार कहे जा रहे हैं जिक्से प्रथम 

बतंना को बतावा है। वह तो एक समय की जो छुछ पर्याय की अनुभूति है वह वर्तना कहनात॑। है! 
यह वर्तना कालब्रव्य में भी होती है सभी द्रत्यों में होती है। पर वर्तना लक्षण काल है, यह इस कारण 
से कहा है कि काल में परिणाम आदिक नही होते उत्तम निरपेक्ष प्रति समय एक एक समय की पर्याय 
होती रहती है इसलिए वर्तेवा लक्षण काल का कहा गया है। अब भागे वर्तनाओ का जो समृह बनता 
है वह परिणामी कहलाता है ' ज॑स्ते कोई वस्तु बदल गया आर्थात पर्याव कुछ हो गया तो यह परिणमत 
है। यह एक समय मे नही बनता, किंतु बदल समझने के लिए पूर्व और उत्तर समय तो जानने ही 
पढ़ेंगे। परिणाम का बर्थ यहाँ लिया गया अपरिस्पन्दहप परिणमन याने गमत, हलत चलन ये परिणाम 
में विवक्षित नही हैं, कितु वस्तु के गुण में जो बदल होती है पथयिरूप से वह परिणाम कही गयी है। « 
और जो परिस्पन्द है वह गुणों की क्रिय्रा नहीं किस्तु प्रदेश की क्रिया है। तो परिस्पत्दरूप क्रिया 
परत्व अपरत्व जो उपकार बताये गये हैं सो व्यवहार मे लोग कैसे कह सकते है कि यह जेठा है यह 
छोटा है यदि काल द्रव्य का उपकार नही । काल द्रव्य का उपकार है धेव यह वहाँ बात है । एक बालक 
२ साल पहले जन्मा था, दूसरा उससे २ साल वाद जन्मा था तो उनमे परत्व,अपरल का व्यवहार 
होता है। ये काल द्रव्य के उपकार कहें गये हैं। हे 

“यहाँ उपसहार के समय काल के अभाव की चर्चा की जा रही है कि काल द्रव्य मानते की 
आवश्यकता कय। “और उस्मी प्रभगे में प्रश्नोत्तर होते होते यह वात बताई गई कि क्रिया का समूह काल 
तही हो सकृता। यो उस प्रसंग में झकाकार कहता है कि जँसे वर्णों की जो आवाज है वह तो,क्षणिक 
है और उनका समुदाय पंद बन जाता है वाक्य भी बन जाता है तो यह कहना कहाँ तक ठोक.है कि 
क्षणिक क्रियाओं का समूह नहीं वन सकता । जिसी ने यदि बात्माराम कहा तो जिस समय आ बोला 
उस समय बध्य शब्द तो नहीं बोले गये, जिस समय त्‌ बोला गया उस समय भा शब्द खतम हो गया 
यो अगला अगला शब्द बोला गया तो पहली ५हला शब्द खतम हो गया, तो खतम हो गया। क्षणिक 
भी है पर उन ध्वनियों का समुदाय पद मानता गया है। अगर समुदाय का ज्ञान न हो तो जो व्यवहार 
चल रहा, ग्रस्थलेखत चल रहा वह सब कैसे चलता ? तो जैसे क्षणिक वर्ण ध्वनियों का समुदाय पद 
और वाक्य बन जाता है'वैसे ही क्षणिक क्रियाओं का समूह भी बन जायगा, और उसे ही वर्तमान 
काल कह दीजिये । तो इसके उत्तर में कहते हैं कि यह शका यो ठीक नहीं कि वर्ण ध्वनि भी क्षणिक 
नही है वर्ण “हरी कथब््चित नित्य है कयड्चित अभित्य है। तो वर्ण॑ध्वति अगर क्षणिक्ञ होती तो दूर 
देश में रहने वाने श्रोताओं को वे कंसे सुनाई देते और बल्कि बोला वर्तमान समय में और सुनाने वाला 
सुन रहा है उसके आगे के समय मे तो वर्ण ध्वनियाँ क्षणिक्र हैं, यह बात तही बनती, यदि कोई यह कहे 
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कि एक शब्द से दूसरे शब्द की उत्पत्ति हुई ओर ऐसे अन्य अन्य गब्द उत्तन्‍्त हो हो कर दूर देश में 
रहने वाले मनुष्यों ने जाना तो जो अगली ध्वनि है वह तो नष्ट हो गई, उसने दूसरे शब्द को पैदा कर 
दिया था, वह भी नष्ट हो गया। उसे तीसरे शब्द को'पेदा कर दिया | इस तरह दूर देश रहने वाले 
श्रोताओं को सुनाई देते लगना है। यह समाधान करना भी ठोक नहीं है, क्योकि; जिप क्षण में ध्वनि 
उत्पन्त हुई उसी क्षण में ही तो अन्य ध्वति को पैदा नहीं कर संकते, क्योकि उस क्षण तो बही >यत्व- 
सत हो रही और धगले क्षण में वह ध्वनि रही नही, तो शब्दान्तर कैप्ते पेदा किया ? यह क्षणिकवा- 
दियो से चर्चा चल रही है क्षणिकवादी एक क्षण को संत मातते हैं दूसरे क्षण नहीं। तो जो ध्वनि 
उत्पन्न हुई है वह वर्तमान क्षण में तो अपने आप को सत्‌ बना रही है। दूसरे क्षण वह रहती नही 
है तो वह काल ही क्या करे ? तो इससे शब्दान्तर की उत्पत्ति का व्यवहार नही बन सकता । 
एकांतहुठ में सस्कार को असिद्धि व क्रिया के आधार पर वर्तमान की असिद्धि--यदि शका- 
कार यहू कहें कि पहले-पहले ज्ञात हुए, उन ज्ञानों से सत्कार बना, उन सस्कारो के आधारभूत बुद्धि 
में समुदाय की क्पना हो जायगी । जैसे भा सुना औरवह मिट गया मगर उससे संस्कार बना । श्रोता 
की बुद्धि में तो आया कि यह केहा गया फिर त्‌ कहा, फिर मा कहा। ये मिद्ते जा रहे मगर सब का 
संस्कार तो बन रहा है। तो बुद्धि में उत ५ अक्षरों का समुदाय बना लिया, यह कहना भी ठीक नहीं 
है, क्योंकि क्षणिकवादी तो बुद्धि को भी क्षणिक मानते। यदि वृद्धि स्थिर होती तो उसमें समुदाय 
की कल्पना कर लेते कि अक्षरों का-समुदाय तो बुद्धि मे भा गया । तो जो लोग केवल नित्य ही मास्ते 
हैं, वहा बृद्धि सस्कार का आधार कंसे बन सकती क्योंकि सर्वेथा नित्य मे कोई परिणमन ही नही 
है और जो लोग सर्व्था अनित्य हो मानते हैं। क्षण भर को ही रहता है पदार्थ तो उनके यहाँ भी - 
सस्कार का आधार बुद्धि नही बत सकता। स्थाह्वाद शासन मे द्रव्यदृष्टि से नित्य और ५र्याय दृष्टि 
से अनित्य माना गया है। तो वहाँ बुद्धि भी नित्य और अनित्य दोनों रूपो को लिये हुए है। वहाँ 
संस्कार आ सकता है । क्षणिक बुद्धि में तो सस्‍्कार भी नहीं बच सकता । तो जो सत्‌ को नित्यानि- 
त्यात्मक बताते हैं उनके मिद्धात में हो शक्ति और व्यक्ति रुप से व्यवस्थित क्रिया समूह के द्वारा 
काल का व्यपदेश बन जाता कि यह काम वर्तमान में हो रहा है। वर्तमान काल इतना सुक्ष्म काल 
है, एक समय वाला काल है-कि उक्षमे कोई क्रिया ही नहीं बनती। जिन लोगों को ,क्रिया 
दिखती हैं वे असख्यात समय की वर्तनाओ के समूह मे देखते हैं। तो स्थाद्वाद शासन में व्यत्रह्न रफाल 
सिद्ध होता है और उस व्यवहारकाल से, उत क्रियाओं से पदार्थों का ज्ञान होता है, और जब यह 
सब व्यवहा रकाल है तो मुख्य काल भी कोई होना चाहिए । वह मुख्यकाल है कालद्रव्य, और काल 
द्रव्य को प्रतिक्षण में वर्तता होती रहती है। एक एक सम्रय बनती रहती है। तमयरूप परिणमन् 
काल द्रव्य का है और समूह मे घड़ी घण्ठा दित आदिक की कल्पना की गई है। ४ 
सृत्रोक्त उपकारों की अन्तिम मीमासा यहाँ श्काकार यह कह रहा था कि केवल वनों 
शब्द हो कहा जाता । उससे ही सारी परिणाम क्रिया ज्ञात हो जाती क्योकि उन सब वर्तनाओं का 
समूह तो है मायने एक समय मे जो पर्याय हुई है वह व्यवहार के काबिल नहीं है। मगर उनका समृह 
घंता उसमे व्यवहार जगा है। तो आधार तो वततना ही हुई। सो वर्तता के सिवाय अन्य और शब्द 
- न कहा जाना चाहिये सूत्र मे । उनकी सिद्धि की कि यदि परिणाम इंब्द न कहते तो व्यवहार ही न 
बन सकता था व्यव्वार छाल की बात न कहे तो कुछ समझाया ही न जा सकता था। एक समय की 
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बात किसी की समझ में नहीं भा सकती | वह केवल अनुभान गम्य है। तो व्यवहार काल की सिद्धि 
के लिए परिणाम क्रिया वगेरह कहा गया है। अब परत्व अपरत्व की बात सोचे । इतको अलग 
से ग्रहण करते की क्या जररून थी ” कोई बालक दो साल पहले पंदा हुआ, दूसरा बालक उसके २ 

साल बाद पैदा हुआ । यह तो समझ लिया, बस इसी समझ में परत्व अपरत्व भी समझ लिया गया। 
फिर इसके कहने की क्या जरूरत थी * तो यहाँ उत्तर यह है कि इसमे यह समझना चाहिये कि परत्त 
भपरत्व अपेक्षाकृत है। एक वस्तु मे परत्व का व्यवहार कंसे हो सकता ? जब तक कोई दूसरा भर 
बुद्धि मे न रखे तब तक परत्व नही कह सकते । जैसे कहते कि यह लड़का जेठा है तो बुद्धि में तो 
आया कि कोई दूसरे लडके को भी सोच रहा है जो उससे छोटा है और उसकी अपेक्षा बताया जा 
रहा कि यह लड़का जेठा है. किसी के एक ही लका हो तो उसके तो नही कहा जा सकता कि यह 
जेठा है अथवा लहुरा | तो परत्व अपरत्व व्यवहार परस्पर सापेक्ष है। तो यह वात सूचित करने के 
लिए परत्व और अपरत्व शब्द का अहाँ अलग से ग्रहण किया गया है। द्रव्य का का उपकार बताने 
वाले, इस प्रकरण मे यह अन्तिम सूत्र है। इस सूत्र में वर्तता का सर्वप्रथम ग्रहण इसलिए किया 
है कि वह आदरणीय है, क्योकि वतंना द्वारा हो परमार्भ काल की जानकारी होतो है। तो ऐसे अमृर्त 
पदार्थ सूक्ष्म पदार्थ की जानकारी का जो उपाय है वह आदरणीय क्यों व होगा। और उम्र वर्तना 
के अतिरिक्त जितने और उपग्रह कहे गये--परिणाम, क्रिया, परत्व, अपरत्व ये सब व्यवहार काल 
के सूचक हैं। तो व्यवहार काल की सूचना तो अप्रधान है और परमार्थ काल की जानकारी प्रधान है। 
अजोव प्ररुपक प्रकृन अध्याय मे अब तक वगित अति सक्षिप्त स्तरण-इस अधिकार में 

अब तक छुट्टी द्रव्यो की विशेषतायें बताई गई हैं। उनमे कुछ अस्तिकाय हैं, कुछअस्तिकाय नही हैं कुछ 
निष्क्रिय हैं कृछ क्रियावान हैं। किस द्रव्य के कितने भेद होते हैं, किस द्रव्य में केवल एक ही प्रदेश 
होता है आदिक बातों का सयुक्तिक वर्णत क्रिया । इल सब द्वत्यो का रहना कहां हो रहा है, 
किस जगह अवकाश है और कोन द्रव्य लोक के स्वदेश में रहता है, कोन द्रव्य थोडे प्रदेश में रहता 
है, इसका वर्णने किया गया । इसके पश्चात उपकार का वर्णव चल रहा था कि क्ौम द्रव्य का परि- 
णमत किस द्रव्य के किस परिण मन में विमित्त होता है । यहाँ उपकार का अर्थ निमित्त मात्र होता 
हैं। धर्म अधम द्रव्य का उपकार गति स्थिति बताया। आकाक्षा द्रव्य का उपकार अवगराह बताया, 
पुदूगल के उपकार बहुत हैं क्योकि जितना भी जो कुछ समागम दिख रहा है वह सब पुदगल का 
ही.तो ढेर है। और उसका निमित्त पाकर जीव में भी थो बात होती है उन्हें भी पुदूगल का उपकार 
कहा है। इससे मुभुक्षुजनों को यह शिक्षा मिलती है कि धुख, दुःख, जीवल, मरण, वचन, मन आदिक 
मेरे स्वभाव से नही हुए, ये मेरे मे उपकार नही हैं, किन्तु कर्म विपाक का नि्ित्त पाकर ये अवस्थाए 
बनी हैं। तिमित्त भाव से हटकर स्वभाव भाव में आने की यह निमित्त नेमित्तिक भाव और भी प्रेरणा 
देता है। इसके बाद जीवो का उपकार बताया कि वे एक दूसरे का परिणमन करें, सहयोग दें और 
अन्त में यह काल द्वव्य-का उपकार कहा है कि किन-क्तित बातो का विमित्त काल द्रव्य होता है। इस 
प्रकार स्व द्रव्यो का उपकार बताया ! भव बागे इस सर्व द्रव्यो में सामने भाये हुए दृश्य और उतके 

साथ दृश्य इन पुद्गलों का लक्षण कहा जायगा। ' 


मोक्ष शास्त्र प्रवचनत्र 
मदर भर ४ 
प्रववता--अध्यात्मयोदी न्यायतीर्थ पुष्य थी १०४ कु० मनोहर शी वर्णो 'सहजावत्व' महाराह् 


स्पशरसगन्धवर्णवत्त, पुदगला: “'॥४-२३॥ 
पुद्गल का लक्षण व पुद्गल के गणो मे सर्वप्रथम स्पर्श कहने का क्ारण--हस पुत्र में पुदगल का 
सक्षणकहा गया है। जो स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण वाला है बहपुद्ग ल कहलाता है। ये ४ गुण हैं। गुण ऊहते 
हैं द्रव्य मे रहने वाली शवितओ को। गुणहप से देखे गये ये चारों शाइवत हैं, एक रूप हैं सहज हैं, 
और इनको पर्यायरुप से देखा जाय घो जैसे अभी वर्णन आायगा कि किसके कितले भेद हैं उनकी पर्याय 
जाती जायगी। वे पर्याये उस काल मे है, भागे वदल जाती हैं। तो यहाँ मुल्यत्ता है गुणो की । लिनमे 
स्परई।, रस, गरष, बर्ण ये चार गुण पाये जायें उनको पुदूगल फहते हैं। इन घारो में सबसे पहले स्पणे 
का ग्रहण किया है कयोफि इनका विषयवल सबसे अधिक है। सभी दिपयों में स्प् का वल अधिक 
देखा जाता है। जितनी भी इच्द्ियाँ बपने विपग्र को स्पर्श करके ग्रहण करती हैं उनमें सर्वप्रथम स्पर्स 
के ग्रहण की प्रकटता होती है। ऐसी इच्द्रियाँ हैं चाद जो पदारय का स्पर्श करके जानें। स्पर्शन्‌ इद्धिय 
/ पदाथे को छूकर जानती है। रसना इन्द्रिय भी पदार्थ को छूकर ही तो रस ग्रहण करती है। गन्ष भी 
देखने मे जहर ऐसा बाती कि यह नाक फूल के पास नहीं गई भोर टूर से ही सू'व लिया, कितु 
फूल के जो सुगन्धित परमाण्‌ हैं उनमे कई तो वे हो नाक के पास आ जाते और अनेक परमाण जो 
अन्तराल मे पड़े हुए हैं सो फूल के परमाणुओं का निम्मित्त पाकर अन्य परमाणु सुगन्धित होते हैं 
इसी परम्परा पे अन्य-अन्य परमाणु सुगन्धित होते जाते हैं मोर ताक मे उतका संयोग होता है तब गन्ध 
को भहण होता है और कर्ण भी स्पर्श करके ही जान पाते हैं मगर वहाँ शब्द का ग्रहण नह्ठी है क्योंकि 
शहद गुण नही, किंतु पर्याय है। तो यहाँ यहू बताया जा रहा कि जितनी भी इच्द्रियाँ छूकर पदाय की 
शान करती है उनका सबसे पहले स्पर्श होता है इसलिए स्पर्श इन्द्रिय के विषय को बलवान क्ताया 
है! फिर दूमरी बात यह है कि स्पर्श तो स्वेतसारी जीवो के प्राया जाता । एक्रेद्धिय हो हो उसक्रे तो 
स्पर्श है हो, ओर कुछ है ही नही, पर दो इच्धिय, तोद एचिय, चार इच्रिय और पंस्चेद्धिय के भी 
स्पर्शन इद्धिय तो है ही। तो सर्व सस्ारी जीवो में ये एपर्धन इन्द्रिय पायी जाती हैं और दे स्पर्श का 
विषय भी करती हैं। इससे भी सूत्र में सबसे पहले स्पर्श का ग्रहण किया है। यहाँ कोई शंका करता 
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है कि रस का भी तो बढा बल है। मतुध्य प्राय रसना इच्द्रिय के बहुत वश मे हैं, और पशञ-पक्षी तो 
रात-दिन खाने और स्वाद की ही धुत में रहा करते हैं। तो रस च्‌ कि बलवान विषय है इसलिए 
उसका ग्रहण पहले करता चाहिये था ?ती उत्तर इम़का यह है कि भले ही रसका एक व्यापक प्रभाव 
दिख रहा है। कई पुरुष ऐसे भी होते हैं कि र्पश का सुख नही चाह रहे पर रस के ग्रहण में आासक्त 
रहा करते हैं। भले ही येसव बाते दिख रही हैं तो भी यह तो समझना चाहिये कि जो कोई भी रस 
का ग्रहण करता है तो वह स्पर्श होते पर करता । कोई भी चीज खाये तो उसका जब तक स्पर्श न 
हो तब तक ग्रहण कैसे होगा ? तो स्पर्श के होने पर ही रस का ग्रहण होता है, इस कारण स्पर्श का 
ग्रहण करना श्रेष्ठ है पहले। . ' । ह 
सूत्र मे रस गन्ध वर्ण शब्द के इत क्रम से रखे जाने के कारण --स्पर्ष के बाद रस ही प्रवल 
दिख रहा है इससे रस का ग्रहण किया है। यहाँ कोई यहसदेह न करे किवायु में स्पर्श तो पाया जाता 
है पर रस नहीं पाया जाता सो यह कहना बेकार रहाँ कि सारे पुदूगल चारो गुण वाले होते है। यह 
शका इसलिए न रखना, कि वायु में भी रस गन्ध वर्ण पाये जाते हैं, हम उनका नही अ्रहण कर पाते 
पर ये सब अविनाभावी हैं। जहाँ एक रहे वहाँ सभी पाये जाते हैं इसलिये वायु में भी चारो पाये जाते 
- हैं।हां जैसे स्पर्श का प्रकट प्रेहंण होता है उप्त प्रकार वायु भे रस आदिक का ग्रहण नहीं होता, 
क्योकि धक्षु इस्द्रियः स्थूल-विषय को ग्रहण करती है। रस आदिक, भी स्थूल विषय को ग्रहण करते 
हैं। तो वायु में अन्य गुण: पर्यायों का ज्ञान नही हो पाता, पर जिम्मे स्पर्श है उसमें चारो ही हैं। यह 
एक अविनाभावी नियम है। अब यहाँ रस के बाद और वर्ण से पहले गन्ध द्षढ्द का, प्रयोग किया है। 
तो शेष दो ही तो रह गए थे -गन्ध और वर्ण । उनमे ही तो छांट-होनी है कि पहले कौन कहा जाय 
तो घू कि. रूप वाक्षुप है और गरत्व अचाक्षुप है इसलिए ग्रत्ध को रूप से पहले ग्रहण किया है। तो 
बार गुणो के क्रम का रखने का यह 'भी कारण है कि च्‌ कि जीवो के स्परशशत, रसना, ध्राण, चक्षु 
इस कमसे इच्धियाँ पायी जाती हैं। जो एकेन्द्रिय है उसका स्पर्शन ही है। जो दो इन्द्रिय है उसके 
स्पशत रसना है, तीन इस्द्रिय के स्पश, रसना, धाण है, चौ इच्द्रिय के स्पर्शन, रसना, क्राण चक्षु 
हैं। तो उत्तके विषयभूत पर्यायों के आयार ये गुण वाम भी इसो ऋम से रखे गये हैं । वे का अन्त 
में ग्रहण किया है, क्योकि यह स्थूल है। तभी इसकी उपलब्धि होती है। यहां हद समास॒ किया 
गया है। स्पर्णे, रस, गर्ध ओर वर्ण इन चारो का द्वद्ध समास करने पर एक पद वन जाता है। 
फिर उप्तमे मतुप्‌ प्रत्यय लगाया जाता है। जिसका अर्थ है इनसे युक्त, याने स्पर्श, रस, गर्ध, वर्ण 
ये जिनके पाये जायें उन्हें कहते हैं रपशे, रस, गन्ध, वर्ण वाला । पुदुगल में ये चारो गुण शाइवतत हैं, 
'सदा रहते हैं, इसलिए ईसमे मतुप्‌ बहुत ही सगत लगा हुआ है । /' पे 
रपशे और रस गुण की पर्यायों के मूल प्रकोर --अब इन चार गुणों के भेद कहे जाते हैं। 
सपंर्दा के मेद आठ हैं-(१) कोमल (२) कठोर (३) वजतदार (४) हल्का (५) ठण्डा (६) गरम 
(७) चिंकदा और (८) छँखा, ये- आठ अकार के परिणमन हतते हैं। यहाँ यह जानना चाहिये कि 
जो परमाणु हैं उनमे तो चार गुण की ही व्यक्ति है (१) शत (२) उष्ण (३) चिकना कौर 
(४)झखा। ' परेमोणु मे कीमल कंठीरपना नही है अनेक परमाणुओं का पिण्ड हुए बिना कोमल और 
कठोरपता नही वन पाता, इंसी प्रकार परमाणुओं में कोई परमाणु वजनदार हो, कोई हल्का हो 
गह भी भैद नेही होता । यह मेद होता है अनेक परमाणुओ के ' पिण्ड मे। तो जो ८ मेद वतायें गए 
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हैं यह परभाण और रेकस्थ दोनों को ही पुद्गल रपट में रखकर कहा है। रसके मेद ५ हैं--(१) तोखा 
(२) कड़वा (३) खट्टा (४) मीठा और , (५) कपायला । तीखा रस जैसे नमक मिर्च में होता है । 
कड़वा रस गेल आदिक कडवी दवाइयों में होता है अथवा करेले में भी पाया जाता है। चकि 
थे पाचो ही रस इष्ट भी है, अनिष्ट भी हैं। किसी को कुछ इष्ट -लगृतां है किसी को कुछे। तो कई . 
केहवी चीज़ें इष्ट भी लगती हुई देखी गई है। कुछ,ऐसा भी समझ में बाता है कि जो चीजे प्रकृत्या 
कडवी नही होती और वह कृदाचित कड़वी निकल जाय तो वह बहुत॑ अनिष्ट लगती हैं। जंसे 
बादाम कढवी नहीं है, पर कोई कडवी निकल जाय.तो उप्तसें बहुत व्यग्रता होने लगती है। करेला 
प्रकृत्या कड़वा है और रुचिकर कड़वा है। कोई औषधियाँ तो अक्लेत्या कड़वी होकर भी रुचिकर 
नही होती । तो इससे जाना जाता है कि पांचों ही रस दृष्ठ भी हैं, अनिष्ठ भी । अम्ल को खटटा 
कहते हैं। जैसे कच्चा आम, नीबू आदिक मे होता है ये अम्ल गुण को पर्याय हैं। मधुर मायने मीठा, 
शंकर भादि मे और कपायला आऑँवला भादि मे होता है। ये ४ प्रकार के रस हैं। ये पाचों हो किसी 
को मनोज हैं और किसी को अमगोश्ञ हैं। मीठा जैसा रस भो अनेक लोगो को इष्ट होता” ओर 
धनेको को अनिष्ट होता और वे रच भी मीठा रस नही पसन्द कर पाते | तो ऐसे रसना इस्धिय 
के विषयभूत रूप पर्यायें ५ प्रकार की पाई जाती हैं। . 7 
* गन्ध और वर्ण गण की पर्यायों के मूल प्रकार वे प्ब्द के निर्देशन को भूमिका--गन्ध दो 
प्रकार का है--(१) सुगन्ध औौर (२) दुर्गस्ध। गुलाब के फल आंदिक में सुगन्‍्ध मानी गई है। 
मल आदिक मे दुर्गन्‍्ध मानी गयी है। इष्ट अनिष्ट.की भ्रांत देखो-भोर॑ सब जीवो की ओर, से 
देखो तो ये दोनो प्रकार के गत्ध किसी को इष्ट होते हैं और किप्ती को अनिष्ट । वर्ण 4. प्रेकार के 
है--(१) तीला (२) पीला (३) सफेद (४) काला और (५) लाल। यद्यपि रंग पैंकड़ों प्रकार 
के देखने में आते हैं लेकिन मूल भेद ये पाच हो हैं। इसके मिलावट से अनेक रग बन जाते हैं। 
जैसे हरा रंग मौलिक सही है॥ नील! और पीला मिलकर हरा बन जाता है। ऐसे अनेक प्रकार के 
रग एक मिश्रित रग हैं। उत्त सब रगो के मूल प्रकार पाच हैं। तो ज॑से रंगो के भेद अनेक प।ये 
जाते हैं ऐसे ही इन बाकी तीव गुणों की पर्याये भी .अनेक प्रकार की पाई जाती हैं। जैसे ठण्डा 
कोई कम ठण्डा कोई अधिक ठण्डा अनेक,प्रकार के शीत पाये जाते हैं। इसी तरह सभी में अनगिनते 
मेद समझ्न लेता चाहिये। पुदूगल के गुण तो बताये गये हैं। भव कर्णेन्द्रिय के विषयभूत शब्द उनमे 
तही आये क्योंकि शब्द कोई गुण नहीं है, शब्द वस्तु में शोइवत तही पाये जाते | पदार्थ के टबकर 
से, वियोग पे शब्द की उत्पत्ति होती हैं। तो जो शब्द पर्याय होने के कारण छोड़ दिया गया 
था ह भादि लेकर और पर्यायें भो ऐशी हैं जो पुरुगल मे पायी जातो हैं उनका वर्णन 
करते हैं। 
शब्दबन्धतोक्ष्म्यस्थौत्यसत्पानभेदतमदछापातपोद्योतवन्त्च ॥५--२४॥ 
पुद्गल द्रव्य की द्रव्य पर्यायों का निर्देश-सूत्र का अर्थ है शब्द, वच्ध, सुक्ष्मता, स्थृलता, 

आकार, भेद, अन्धकार, छाया, आातप और उद्योत वाले पुद्गल हैं अर्थात पुद्गल मे थे सब पर्याे 
पायी जाती है। इस सूत्र'मे जिन पर्यायो का कथन है वे सब द्रव्य व्यज्जन पर्यायें हैं। पर्याय दों प्रकार 
को होती हैं--(१) गुण व्यअ्जन पर्याय और, (२) द्रव्य व्यग्भत पर्याय । गुण की दल्या का ताम गुण 
पर्याय है और पदाय के प्रदेशों की विशेषता का नाम द्रव्य पर्याय है। ,इस सूत्र मे दो पद हैं -अन्तिम 
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पद है च और शेष सारा पद एक है। इस पूर्व पद मे पहले तो इन्द्र समास करवे उन सबमे मतुप्‌ प्रत्यय 
समाप्त किया है । थे सब १० पर्याये है। इन १९ शब्दों का दर्द समास करके फिर उससे मतुप्‌ 
प्रत्यय से सम्ब्ध कराया गया है, जिसका बर्य होता है कि पर्यायों वाला, पुदूगल होता है। द्न 
सबका शब्दातुसार अर्थ देखा जाये तो उनका अर्थ एकदम स्पष्ट होता है । 
._. दब्द और बच्च दब्द का तिरधत्यर्थ--'शब्द' शब्द बना है शप धातु से, जिसकी निरुवित है 
शपयति अर्थ आाह्ययति इति शब्द. । जो पदार्भ-को जताये उसे शब्द कहते हैं। पदार्थ के वाचक शब्द 
हुआ करते हैं। वही अर्थ इस धातु से बनता है। अथवा करण साधन से णो आर्थ किया जाये तो 
विरुक्ति बनती है--आप्यते येन इति शब्द: जिसके द्वारा व्यवहार किया जाये, सकेत किया जाये उसे 
हंब्द कहते हैं, अथवा भाव वचन से अर्थ किया जाये तो निरुक्ति बनेगी शपनमात्र इति शब्दः याने 
एक सूचन होना सो शब्द है। यह शब्द पर्यात अनेक स्कधो के मिलने विछुडने से होता है। मुख से भी 
थो शब्द बोले.जाते हैं उनमे भी स्कधों का मिलता विछुडना मालूम पढ़ता है। जैसे कठ, भोठ, 
जिह्ना, मूर्धा, तालू दत्त आदिक साधन हैं, उनका सम्बन्ध होने से सम्बन्ध करके वियोग करने से 
इन सव शब्दों की उत्पत्ति होती है। तो शब्द पुद्गल की द्रव्य व्यज्जन पर्यायें हैं। वध का ब् है 
बन्धन, जो वाँघे उसे वन्ध कहते हैं। यह अर्थ निकला, कर्तें साधन से । बध्नाति इति वन्ध जो बाँपे 
उसे बन्ध कहते हैं। ब”ध ही तो बाघे रहता है अथवा करण साधन से अर्थ निकला वध्यतें असौ इंति 
बन्धः । जो बन्धा करे वह वन्‍्ध-हैं। निश्चय से तो वन्ध ही बन्ध रहा है अथवा भाव साधन से अर्थ 
है वधनमात्र इति वध , वधने का नाम वध है। दो पुद्गल स्कत्ध वंध जायें या दो परमाणु वध 
जायें तो उसे व कहते हैं। वध होता है मिलने से । और यह मिलता बना है प्रदेशों मे इसलिये बध 
गुण पर्याय नही है किन्त द्रव्य व्यम्जन पर्याय है। .. 
सौक्ष्य और स्थोत्य शब्द का तिरुक्‍त्य--तीसरी पर्याय है सुक्ष्मता। सूक्ष्म शब्द बता है. 
सु घतु से, जिसकी निरुवित है लिगेन बत्माव सूचयति इति सुक्ष्म., चिन्ह से णो भपती सूचना दे 
उसे सूक्ष्म कहते हैं। सुक्षम पदार्थ स्पष्ट तो दिखते नहीं किन्‍्तू किन्हीं चिन्‍्हों से युवतियों से उसकी 
पहिचान की जाती है और इसी कारण इमका वाम सृक्ष्म रखा, या करण साधन से भर्थ किया तो 
सुच्यते असौ इति सूक्ष्म जो सूचित किया जाये सकेतो के द्वारा परिचय मे आये उसे सृक्ष्म कहते हैं। 
सूक्ष्म पदार्थ स्पष्ट परिचय मे नही आते किन्तु किन्ही चिन्‍्हों के द्वारा उत्तका परिचय किया जाता है, 
युक्तियों से जाना जाता है तो यह कहलाता है मृक्ष्म । अथवा भावसाधन अर्थ करें तो दिरुक्ति होगी- 
सूचनमात्र इति सूक्ष्म , पृक्ष्म हुआ वह पदार्थ जो स्पष्ट तो नहीं जाना जा सकता किस्तु किन्ही चिन्हो 
के द्वारा सूचनमात्र है। यृक्ष्म के भाव को सौक्ष््य कहते हैं याने सृक्ष्मता अर्थात सृक्ष्मपना होना यह 
पदार्थ के गुण की पर्याय नहीं किन्तु यह प्रदेश में हो पायी जानी है। कभी प्रदेशों का इस रूप से 
परिणमन हो कि वह सूक्ष्म हो जाये तो प्रदेश परिणमत्र होने के कारण सृक्ष्मता पुदुगल की द्रव्य 
व्यक्जन पर्याय है। स्थूलपना, यह भी पुद्गल द्रव्य की द्वत्य व्यज्जन पर्याय है। यहाँ निरुक्ति होती है 
स्थलयते परिव्‌ हयति इति स्थूलः, जो सहंज मोटा हो उसे स्थूल कहते है। और स्थूल के भाव को 
-स्थोल्य कहते हैँ । यह स्थूलपना प्रकट ही समझ में भा रहा है कि द्रव्य के प्रदेशों का परिणमन है। 
गल मे प्रदेश शब्द कहने से परमाणुओ का अर्थ लेना चाहिये। अतेक परमाणु इस रूप से परिणमे 
कि वह वस्तु मोटा (स्यूल) हो जाये तो वह कहलाता है स्थृलपता। . ' 


घर 
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संस्यान और भेद शब्द का निरवत्यर्थ-सस्थान आकार का नाम है। इसकी निर्शकत्त है 
संतिष्ठते इति सत्यानं अथवा संस्थीयते अनेन इति संत्यानं अथवा भावसाथन में सस्थिति: इति 
गस्‍्यान॑, जो ठहरता है, वह सस्यान है। यह बात आकार में पायी जाती है। अनेक पदार्थों को जो 
बुछ रहते हमे, ठहरते हुये देख पा रहे हैं वे भाकार रुप से देखे जा रहे है। ता मस्थान तो आकार 
प्रदेश का ही परिणमन है। अनेक प्रदेश किस प्रकार से फंले हैं उत परमाणुओं का क्रिम्त तरह से 
विस्तार बना है वही कहलाता है आाकार। तो आकार भी पुदगल की पर्याव है, दत्य व्यम्जन पर्याव 
है। भेद अर्थात भेदना, मिली हुई चीजों के खण्ड करने का नाम पर्याय है, इनको निरुकित है भिनत्ति 
भिचते मेदतमात्र व भेद, भेद होना या जो मेद किया जाये जो भेद कर डाने वह मेद कहलाता है। 
मेंद भी पुद्गन स्कर्शो में प्रदेशों का हुआ, परमाणुओ का हुआ । अनेक परमाणु मिलकर स्काश बने 
हुये थे उनका बिलगाव हो गया, यही मेद कहलाया । तो यह मेद नामक पर्याय भी पुदगल की द्रव्य 
व्यज्जन पर्याय है, पयोकि यह प्रदेशों में प्रकट हुई है। 
तमः और छापा शब्द का निरकत्यर-अन्वकार के पर्याय गा यहाँ शब्द दिया है तम. अर्थात्त 
अन्धकार उप्तका तम: घब्द बना है तमु धातु से, जिसका अर्थ है तास्यति अथवा आत्मा+दम्यते अमेन 
भ्यवा तमनमात्र तम., क्शुभ कर्मोदय से जो आत्मा को तम दे, जो खिल करदे, अभिभूत कर दे 
उसे तम कहते हैं, या जिसके द्वारा पदार्थ तिरस्कृत हो जाये, ढक जाये, बुप्त साहों 
जाये उसको तम कहते हैं। बन्धकार प्रायः इस जीव को प्रिय नहीं है। अन्धकार में यह जीव सजी 
भो नही रहता । इस कारण से इसझा ताम तम रखा गया है। यह अन्धकार पुद्गल की द्रव्य पर्यायहै । 
कर्थात ये ही सब प्रदेश गो अभी प्रकाश रूप से परिणम रहे थे ये ही कारण पाक़र प्रकाश परिणमत 
फो छोडकर अन्धकार परिणमन स्प हो गये । तो यह बात प्रदेशों मे ही तो हुई, इस कारण इसे कहते 
है द्रव्य व्यज्जत पर्याथ। छाया -जैसे पेड को छाया, मनुष्य की छाया । यह छाया एक तरह की एक 
नई प्रतिमूर्ति है। पृथ्वी भादिक घन परिणामों के सम्बन्ध से देहादिक पर प्रकाश का आक्रमण बने 
मे से उसी के समान आकार द्वारा जो आत्मा को दो झय करदे वहू छाया है। यहाँ आत्मा से मतलव 
उस मूर्ति से है, उस देह से है, जिसकी भ्रतिमूर्ति हुई है उसे रुहते हैं छाया । छाया की निष्पत्ति होती 
फिम तरह है कि प्रकाश में कोई पदार्थ रखा है, या कोई पुरुष ही खड़ा है और उप प्रकाश के नि्मिन्त- 
भूत पदार्थ और उस मनुष्य के बीच में कोई कपड़ा वा प्राटियां वर्ष रह आड़े भरा जाये तब तो छाया 
नही होती, किन्तु उस देह पर प्रकाश पड़ने से उसके उनर की ओर जो पृथ्वी ज्ञादिक घन पाये पड़े 
है वे उस आकार रूप परिणम जाते है। तो मानो वर्हा दो से बन गये, एक खड़ा हुआ पुरप और एक 
छाया का बना हुआ पुरुष । तो छाया शब्द मे जो प्रातु है उत्त घातु से यह आर्थ ब्ववित हवा कवि 
पहाँ मादो दो से बने गये। यहू छिदिर्‌ है पी करने धातु से बनता है जिमकी मिरकिन है छि्नाते 
बात्मान इति छाया । | 
आतप और उ्योत दव्द के निसात्ययं--आतप -असाता देदमीय के उदय में जो बाध्य को 
परम थोर से तपाये अथवा जिसके द्वाथ तपा जाये या तपनमात्र आते कहलाओ है। इसडी निम्बित 
हस प्रकार है--आमयति मत्माद यशवा बादघवते सनेद बपवा ऋतप्तमार्ज एल द्ागप | आतपन 
दत्य पर होता हू बह प्रदेशों पर हो तो होता है. एुपो मे नहीं होता, एस शारण दानव गण बर्याय 
नहीं है शिशु दब्य पर्याय है, जौर पट मातप पुदंगल इन्ध की दृ्य प्योव है। रघोग पे इथोत गय०े 
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अथवा जिम्के द्वारा उद्योत किया जाये या उद्योतनमोत्र उद्योत कहलाता है। उद्योत्त शीत्तल प्रकाश को 
कहते हैं ।'इसका निरुवित अर्थ यह है कि जो निरावरण उद्योत करे, निरावरण उद्योतयति अथवा उद्यो 
त्पते 'अनेत अथवा उद्योतनमात्र इंति उद्योत । ये सब निरुकितियाँ करते साधत, करणसाधन वे भाव- 
: साधन की रष्टि से की गई हैं। उद्योतत अर्थात शोतल प्रकाश द्रव्य पर हुआ है वह प्रदेशों पर हुआ है 
गुणो में नही, इस कारण उद्योत पुद्गल स्कन्ध की हब्य व्यह्जन पर्याय है । 

' शब्द के भेद प्रभेद-अब इस सूत्र में सर्वप्रथम कहे गये शब्द के सम्बन्ध से' कंछ विवरण 
करते हैं। शब्द दो प्रकार, का होता है-(१) एक भाषा कप और एक ' अभाषात्मक याने भाषा पे 
विपरीत | भाषात्मक शब्द दो प्रकार के होते हैं--एक अक्षरीक्षत॑ दूसरे जो अक्षरीकृंत नहीं हो । 
अक्षरीकृत शब्द शास्त्र को प्रकट करने वाला है और वे शब्द सस्क्ृत भाषा हैं तो आये पुरुषों मे व्यव- 
हार के कारण बनते हैं, और यदि सस्कृत से विपरीत भाषा मे है तो वे म्लेच्छजनों के व्यवहार के 
कारण बनते हैं। अब जो अनक्षरीकृत भाषात्मक शब्द हैं अर्थात अवर्णात्मक शब्द हैं जिनमे वर्ण 
जाहिर नही होते वे _दो इस्द्रिय आदिक जीवो के हैं और उनके कुछ ज्ञान का या उसके भाव का 
अन्दाजा होता हैं। तो ये भाषात्मक शब्द संभी प्रायोगिक हैं। जिह्मा आदिक स्थानों से प्रयोग किया 
गया है । अब जो अभाषात्मक शब्द हैं वे दो प्रकार के हैं--(१) प्रायोगिक और, (२) वेश्रसिक। 
प्रायोगिक का अर्थ है जो किसी वस्तुओ के प्रयोग से सबीग वियोग से कराया जाता है वह प्रायोगिक 
है, और वैश्वसिक का अर्थ है कि जो किसी पुरुष आदिक के द्वारा प्रयोग तो किया नहीं जाता, किन्तु 
सहज ही सयोग विग्योग होते से शब्द बनते हैं वे वेश्रसिक हैं| वेश्रप्िक शब्द के उदाहरण हैं कि मेघ॑ 
आदिक के रगड़ से जो आवाज आती है तड़कना आदिक वे सब वेश्रस्तिक शब्द हैं। उतका 
कोई पुरुष प्रयोग तो कर नहीं पाता है , प्रायोगिक शब्द चार प्रकार के होते हैं-(१) तत, (२) वितत, 
(३) घन और, (४) सुषिर । ये सब शब्द भाषात्मक नही हैं अर्थात किसी ते जीम कंठ आदिक से वही 
बनाया है किन्‍्तु,अजीव पदार्थों के क्योग वियोग से ये शब्द उत्पल्त होते हैं. जिल्‍्हे मनुष्यादिक 
करते हैं वे शब्द प्रायोगिक है और ये चार प्रकार के कहे गये हैं। तत तामक शब्द वे हैं जो चमडे के 
होल आदिक के पीटने से मिकलते हैं। वितत छब्द वे हैं जो तारों से उत्तन्‍्न॑ किये गाते हैं जसे 
वीणा, तार, वायलन आदिक से जो उत्तम इष्ट प्रिय घोष तिकलत हैं वे वितत हैं। घन शब्द धण्ठा 
कआदिक के बजाने से उत्पन्त होते है। सुषिर शब्द बॉसुरी शव आदिक के निमित्त से उत्पन्त होते 
हैं। ये सब शहद पुद्गल.. द्रव्य की द्रव्य व्यञ्जन पर्याय हैं यह प्रसिद्धि की जा रही है। 

शब्द के सम्बन्ध से कुछ कल्पित धारणाएं ओर उनका निरसत - कुछ लोग ऐसा मानते हैं 
कि शब्द आकाश का गुण है, पर यह बात युक्त नहीं होती क्योंकि शब्द का टेप आदिक में भरना, 
भीट,भादिक से अभिघात होना, बिजली आदिक के तारो से उसे बढी आवाज में फेकना ये सब 
पुदूगल मे ही हो सकते हैं। आकाश तो अमूर्तिक है, उस पर यह प्रयोग नहीं चल सकता । कुछ लोगो 
को यह सदेह है कि शब्द ध्वनियाँ जो क्षणिकहूँ भीर क्रम से उत्तन्‍्त होती है और प्रत्येक शब्द केवल 
अपनी ही ध्वति में अपने ही स्वरूप को बता पाता है। तो वे शब्द मिलकर भी किसी अत्य अर्थ को 
बता नहीं सकते । जैसे किसी ने कमल शब्द कहा ता ,पहले क फ़िर में फिर ले बोला गया। जिस 
समय के बोला तो लोगो ने क समझ लिये और वह घ्वति ' ख़तम हो गई, फिरे मे बोला गया तो मं 
समझ गया, ले बोलमे पर ल'समझा गया। अब कोई तालाब मे उत्पत्त होने वाले कमल की इन शब्दो 
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से कहे--यह केसे समझा जाये,! यदि इन शब्दों में यह. साम्थ्य है कि वे किसी पदार्थ का सकेत कर 
सकते हैं तो यह, सामश्य अत्येक वर्णों में हो गई, फिर प्रत्येक वर्णोंसेही पदार्थ का ज्ञान हो जाय 
और जब एक वर्ण के द्वारा पदार्थ काबोध हो जायेगा तो अन्य वर्णों का बोलना या ग्रहण करना 
निर्थंक हो जायेगा। तोये ध्वनियाँ क्रम से उत्पन्त्र होती हैं। इन स्वतियों को एक साथ मिल जाना 
यह सम्भव ही नहीं हो सकता। जब वे ध्वनियाँ क्रेम-स निकलती हैं, एक साथ हो नहीं सकतीं तो 
उतसे. अर्थ का ज्ञान कैसे हो सकेगा । इस कारण उन ध्वतियों से प्रकट होने वाले श्द्द अर्थ के प्रति- 
पांदन में समर्थ नहीं। अतीर्द्रिय तिरवेयव निष्क्रिय कोई शब्द स्फोट स्वीकार करता चाहिये। ऐसा 
कोई सदेह करते हैं या मातत है, उतका, यह मानना युक्त नही है, क्योकि ध्वनि और रफोर्ट में कोई 
सम्बन्ध नहीं'। जिस शब्द. स्फोट को वे व्यग्य मानते हैं अर्थात ये प्रकट किये जा सकते हैं वे वया 
अपने स्वरूप मे हैं या तेही ” यदि वे अपने स्वरूप मे हैं. तो यहू ध्वति निकलने से पहिले या बाद 
में वह स्फोट क्यो नही पाया जाता, आदिक विचार करने पर यह मानता चाहिये कि शब्द ध्वनि रूप 
हैं और जिन भाषा वर्गणाओ से ये शब्द निकले हैं उनके मूलभूत अणु नित्य है और ध्वति अनित्य है। 
वे पुदगल द्रव्य की ररष्टि से नित्य हैं और शब्द पर्याय की दृष्टि से अनित्य है। ; 

” वैश्प्तिक इन्ध का विवरण - बंध तामक जो दूसरी हव्य व्यज्जन पर्याव कही गई है वह बर् 
दो प्रकार का है--(१) प्रायोगिक ओर, (२) वेश्रसिक । जो किन्ही पुरुषों के द्वारा प्रयोग करके बधत 
किया जाता है वह प्रायोगिक है और जो सुगम ऱवय बन्धन बन जाता है व्रेह वेश्रसिक है। वेश्वसिक , 
बन्ध दो प्रकार का है-[१) आादिमान और, (२) अनादिमान । स्विग्ध रक्ष गुण के निभित्त से बिजली, 
उल्का, जलघारा, इन्द्रधतुष मादिक हो जाता यह बन्ध तो आदिमान है। और जो अनादि वैश्रप्तिक 
बन्ध है वह ६ प्रकार का है-(१) धर्मास्तिकाय वस्ध बर्थात जितने धर्मास्तिकाय ढव्य हैं उप्र विस्तार 
मे स्वय वह अनादि से बना हुआ हैं और वह उसका प्रायोगिक रूप है बिखर तही सकता, (२) धर्मा- 
स्तिकाय देश बन्ध, (३) पर्माम्ितिकाय प्रदेश वेन्ध, (४) अधर्मास्तिककाय बन्ध, (५) अधर्मारितकाय 
देश बन्ध, (६) अधर्मास्तिकाय प्रदेश बन्ध, (७) भाकाश अस्तिकाय बन्ध, (५) आकाश अस्तिकाय देश 
बन्ष, (६) आकाश धर्मास्तिकाय प्रदेश बन्ध । धर्मद्रव्य, अकर्मद्रव्य और आकाशद्रव्य ये तीनो नित्य 
अवस्थित द्रव्य हैं। और जितने विस्तार मे है उतने ही विस्तार मे सतत रहते है। यहाँ जो प्रत्येक 
अस्तिकाय में तीन तीन बन्ध भेद किये गये हैं सो ब्रांत तो एक ही है द्रव्य अखण्ड है किन्तु दृष्टि और 
कह्पना के अनुसार सम्पूर्ण वस्तु को देखना वह सम्पूर्ण 'धर्मास्तिकाय है। उसका आधा देश कहलाता 
है और उंस देश का आधा प्रदेश कहलाता है। अथवा और भाग भी प्रदेश कहलाते है। इसमे यद्यपि 
विद्वोह कभी नहीं होता और इस कारण से-बन्ध भी क्या कहा जाये, लेकिय ये सब इतने विस्तार मे 
हैं इस रष्टि से निरखकर ये अनादि वैश्वस्िक बन्ध कहनाते हैं । काल द्रव्य मे बन्ध नही होता । हाँ वह 
भाकाश के एक एक प्रदेश पर एक एक कालद्वव्य है भर जहाँ है वही ही सदा रहता है, ऐसा वैश्वसिक 
सम्बन्ध अनादि है। जीव के भी जितने प्रदेश हैं उनका यद्यपि सक्रोच विस्तार हुँभा करता है ऐसा 
स्वभाव! है तो भी परस्पर वियोग नही देखा जाता । , इस हंष्टि से'वह भी अनादि बच्ध है इसी तरह 
नाना जीदो की दृष्टि से देखां जाये तो यह सारा लोकः अनन्त जीवो से खचित हैओर' पुद्गल द्र्व्यो 
में भी सामान्यतया स्क्धों की इष्टि से देखें तो वह भी खचित है, इस कारण वहाँ भी अनादि बस्ध 
कह सकते हैं, पर व्यक्तिगत रूप रो नही कहा जा सकता ।: किन्तु कोई जीव कही भी है, कही जन्म 
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लिया, कही विहार करता है पर कही भी विहार करे, जीव का खाली क्षेत्र में तो विहार होता 
नही । यो मनुष्य देव आदिक जीवो की अपेक्षा कहा गया है। इस तरह सभी हत्पो में बन्च सम्भव 
है, पर यहाँ प्रकरण है पुदगल द्रव्य का । यह वन्ध पुद्गल द्रव्य में घटित करना है बभी ये सब 
वेश्वत्तिक बन्ध कहे गये। विश्रसा का अर्थ है स्वभाव, जो स्वत, हो वह वैश्वसिक है याने स्वामा- 
विक ! ८ 
प्रायोगिक बन्ध का विवरण-प्रायोगिक का अर्थ है किसी जीव के द्वारा प्रयोग करके जो 
विधि बने अर्थात शरीर, वचन, और मन के स्षयोग से जो बन्धन बनाया जाय वह प्रायोगिक है। और 
प्रायोगिक वन्धन दो प्रकार का होता है। एक तो अजोव और अजोव में हो बन्धत होना, दूसरा जीव 
और अजीब मे वन्धन होना । जैसे काष्ठ मे लाख का बन्धन किया, दो कागजो को गोद से चिप्काया 
भआादिक अजीव अजीव मे जो बन्धन किया जाता है वह है भजीव विषयक बन्धन | कर्मों में भी परस्पर 
ही बन्च होता है भौर वह है अजीव विपयक वन्धन। पहले से सत्ता मे स्थित कार्माण वर्गणा में 
नवीन कार्माण वर्गणायें बंध जानी हैं तो वह भी वस्तुत, अजीब अजीब में ही वन्धन हुआ। शरीर 
में भी शरीर की ही वर्गणाओं का वन्धन होता है । मे वर्गंणायें मो अजीव हैं वह शरीर विपयक् वन 
है। ये सव वन्धत जो प्रयोग मे आते हैं थे पाच प्रकार के हैं। शरोर बन्ध की रष्टि से मूल मेद तो 
औदारिक वेक्ियक आहारक तेजस और कार्माण इस प्रकार पांच हैं, पर इस्ही को संयोगज ढंग 
बनाकर भेद बनते हैं (५। औदारिक शरीर नोकर्म का अन्य औदारिक शरीर का नोकर्म से बन्ध होने 
पर (१) पहुता भग वना औदारिक ओदारिक शरीर नो कर्म बत्च, (२) दूसरा भग भौदारिक और 
तेजस शरीर के परस्पर सम्जन्ध से बनता है, भौदारिक तैजस शरीर नोकर्म बच्ध। (३) तीसरा 
भग बनता है, औद्यारिक कार्माण शरीर वन्ध और (४ चौथा भौदारिक तैजस कार्माण शरीर वन्ध 
यहां तीन का सस्वस्ध लिया गया है। (५) श्वा बनता है वैक़ियक वेक़ियक शरीर बन्ध, (६) छुण 
होता है, वैक्रिकक त॑जस णरीर बन्ध (७) सातवां होता है गैक्रियक कार्माण शरीर बन्ध गौर (५)८वाँ 
हुआ वैक्रियक तेजस कार्माण शरीर बन्ध (६) नववा हुआ आहारक आहारक शरीर बन्ध (१०) 
दसवां हुआ आहारक तैजस शरीर बन्ध (११) ग्यारहवाँ हुआ माहारक कार्माण शरीर बन्ध (११) 
बारहवाँ हुआ आहारक तैजस कार्माण शरीर वन्ध (१३) तेरहवाँ होता है तेजस तेजस शरीर बन्ध 
(१४) चोदहूवाँ हुआ तेजस क्रार्माण शरीर बन्ध और (१५) हुआ कार्माण कार्माण शरीर बन्ध । 
जैसे कि हम आप मनुष्यो की जो आज स्थिति है, जो शरीर बन्धत हैं। उसमे औदारिक तैजस, कार्माण 
इन तीव शरीरो का वन्धन है।” किसी स्थिति मे कुछ सृष्टि लेकर दो शरीर का सम्बन्ध बनाया, इस 
तरह शरीर के आहार वर्गंणाओों का परस्पर में एक दूसरे से बन्धन होना यह शरीर बन्ध कह- 
लाता है। 
बन्ध के विषय में स्फूट ज्ञातव्य--अब इसके अतिरिक्‍त शारीरिक बन्ध के विषय में देखिये-- 
बच्धत है उस दृष्टि से दो विकल्प बतते हैं कि यह शरोर बन्ध कोई अनादिमान है कोई आदिमान 
है। जैसे जीव भसस्यात प्रदेशी है तो उन असस्यात प्रदेशों मे बीच के प्रदेश ८ बैठते हैं। कोई सल्या 
समान है चारो तरफ से समान है तो उसका बीच एक व बेठेगा । जैसे तरुया आठ है तो उसके बीच 
एक नही बैठ सकता । ७ संख्या का बीच एक हो जाएगा क्योकि चौथा, तोन एक तरफ तीन एक तरफ 
किन्तु जो समात संख्या होगी वहाँ बीच एक नहीं हो सकता । चारो ओर से बीच देखते हैं तो जीव 
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के मध्य प्रदेश ८ रहेगे। वे ८ मध्य प्रदेश ऊपर नीचे ४-४ रूप से स्थित है ओर वे सद्य इस ही तरह 
रहते हैं। तो यह हो गया अनाएि बन्ध, पर जीवो के अन्य प्रदेशों मे संकोचविस्तार चलता रहता है । 
.इस सफ्ोच विस्तार निमित्त कारण कर्मविपाक है, पर स्कोच तो जीवो के प्रदेशों का हुआ, तो यह 
सकोच विस्ताररूप जो बन्ध है वह आदिम बन्ध है। यहाँ कर्म और नो कर्म के सम्बन्ध मे यह 
समझने कि जो ज्ञानावरणादिक कर्म हैं वे आत्मा को विक्ेत परतन्त बनाने.का मृल कारण हैं भौर 
कर्म के उद्य से होने वाले जो औदारिक शरीर आदिक हैं, जो कि आत्मा के सुख दुःख मे बाधक होते 
हैं वे नोकर्म कहलाते हैं। कर्म और सोकर्म मे स्वरूप से भेद है, स्थिति से भेद है। मोकर्भ की 
स्थिति तो आयु के अनुसार है और कर्मों की स्थिति शास्त्रों मे जुदी बताई ही गई हैं वह सागरो 
पर्यत्त है। औदारिक शरीर अधिक से अधिक तीन पल्य तक टिक सकता है। वैक्रियक' शरीर ३३ 
.. सागर तक टिक सकता है, आहारक शरीर केवल अस्तमुहर्त रहता है।तैजस शरीर ६६ सागर 
प्रमाण टिकता है| कर्मों की स्थिति ' करोड़ों सागर तक हो जाती है। तो बन्ध के प्रकरण मे ये सारे 
बच्धन दृष्टि मे आ जाते हैं। कम का कम से बन्धन, शरोर का शरीर से बन्धन, जीव का कर्म शरीर 
से बन्धन, ये सभी प्रकार के बन्ध'हुआ करते हैं, पर यहाँ वन्ध पुदुगल द्रव्य का ही दिखाया जा रहा 
रहा है। ये पुद्गल स्कंध की द्रव्य व्यण्जना पर्यायें है। ह 
सौह्ष्य्य स्थोल्य सत्यान के भेद पर्याप्र के विषय में स्फुद ज्ञातव्य--तीसरी और चौथी पर्याय 
बताई है सूत्र मे यूक्ष्मता और स्थूलपना । ये दोनो ही २२ प्रकार के हैं। एक अन्तिम दूसरा आपेक्षिक। 
अन्तिम सुक्ष्मपन्रा परमाणु में है, आपेक्षिक सृक्ष्मपतता बेर, आँवला, आम वगैरह में है। जहां अपेक्षा से 
जाना जाता कि यह इससे सूक्ष्म है, इस प्रकार स्थृलपना तो महास्कध में है सारा लोक, उससे बडा 
और क्या । आपेक्षिक स्थुलपना बेर आँवला आदिकमे पाया जाता है। जब मोटाई की ओर इष्टि होती 
है तो आपेक्षिक रघुलता-होती है। जब सुक्ष्मता की ओर दृष्टि होती है तो, आपेक्षिक यृक्ष्मता विदित 
होती है। सस्थान दो प्रकार का है-(१) इत्यं लक्षण (२) अनित्यं लक्षण। इत्य क्षण का अर्थ है कि 
जिसके बारे में बताया जा सकता, मुख से कहा जा सकता' कि यह ऐसे आकार का है। जैसे गोल, 
'तिक्ोण, चौकोण; लम्बा आदिक किसी भी प्रकार का आकार बता सके, वह आकार तो इत्व लक्षण 
है और जिसका आकार बताया त जा सके कितु है, दिखता है वह आकार, अनित्य लक्षण है। जैसे 
भेघो का भाकार | मेघ ऊपर दिखते है, उठते हैं, उनका क्या आकार बताया जा सकता ? प्रिन्ल-२ 
ढ॒ग के हुआ करते हैं । इस प्रकार ये आकार २ प्रकारों में पाये जाते हैं। पुद्गल द्रव्य का एक द्रव्य 
पर्याय है भेद याने मिले हुये' में रे अलग हो जाता। यह भेद ६ प्रकार का है--(१) पहला भेद है उत्कर 
जैसे काठ को करोंती बादिक से चीरकर टुकडे किये जाते है वह उतर नाम का भेद है। (३) दसरा 
भेद है चूर्ण । जैसे जवा गेहूँ आादिक अन्‍्नों का आठा सतुआ बादिक रूप से चूर्ण किया,जाता हैं वह - 
है चूर्ण ताम का भेद 4 (३) तीसरे भेद का ताम है ख़ण्ड। जैसे घड़े की खपरिया बन जाती, अटपट 
अनेक टुकड़े हो जाते, वे खण्ड कहलाते हैं। (४) चौथा भेद है चूणिका। मूंग उड़द जैसी दालो का 
जो खण्ड होता है, दाल बनती है । कुछ चूरा भी निकलता है वह चूणिका कहलाती है। (५) पाचवें 
भेद का नाम है प्रतर। जैसे मेघ पटल है और उसमे ही कुछ मेष टूटकर दूसरी मोर चले गये तो ऐसा 
जो बादलो का बिखराव हो जाता है वह कहलाता है प्रतर। (६) छठ्वाँ भेद है अपृचटन । जैसैकि 
कोई तपा हुआ लोहे का पिण्ड हो और उस पर घन मारे जाते हैं कीई रफूलिंग से निकलते हैं या कभी 
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आग कोयला में से घटकर स्फूलिज्ध बनती है वह अप चर्टेन नाम का भेद है। * * 
बच्चकार व छोथा आतेप व'उद्योत पर्योर्य के विषय मे स्फूट ज्ञातव्य--पुंदुगगल द्रव्य की एके 


* द्रव्य व्यड्जन पर्याय अधकार कही गई थी । अधकार नाम है उसका जो दृष्टि का प्रतिबन्धक हो, 


जिसमे देख॑ तर सेके और इस अधकार को अपहरण करने वाले कोई प्रकाशक पदार्थ ही होते हैं। यह 
अंधकार वस्तु के प्रदेश का ही परिणमन हैं। प्रकाशमात पदार्थ का सालिध्य प्राकर वस्तु प्रकाश रूप 
में थी । प्रकाशक का अभांव द्वोने पर वस्तु अधकोर रूप मे परिणम गई तो यंह अंधकार इसी कारण 
द्रव्य पर्याय. कहलाता है। छाया भी पुदंगल की द्रव्य पर्याय है। छाया निष्पन्त कैसे होती कि जहा 
प्रकाईं हो और उस प्रकाश्ष का कोई आवरण भा जाय। तो जो आवरण रूप है उसका अकार उस 
सामने की भूमि छाया रूप हो जाती है। जैसे कोई मनुष्य दीपक के आगे खड़ा हो गया था पुरुष 
खड़ा था, उसके एक ओर दीपक जला दिया तो उप्त दीपक प्रकाश का आवरण वह शरीर बन गया 
और उस बरीर की छाया पड़ती है। छाया दो प्रकार की होती है (१);उसी वर्णादिक के विकार 
वाली (२) प्रतिबस्ध मात्र । जैसे दर्पण में या-दर्षण जैसे कोई भी निर्मल पदार्थ में मुख आंदिक की 
जो छाया पडती है सो उस ही वर्णादिक रूप प्रिणति होती है। बाल काले हैं तो वे काले ही दिखेंगे। 
रुप जैसा है वैसा ही दिखेगा! जिस रग के कपडा है'उस रग का ही दिखेगा, तो यह तो है व॑र्णादि 
विकार वाली छार्या भौर जो प्रकाश के भावरण मात्र से जो भूमि पर छाया पड़ती है वह केवल एक 
प्रतिबन्ध मात्र है ॥ उसका केवल औकार रहता है। वर्ण नही आता | चाहे लाल रग का कपड़ा हो, 
किसी रग की वस्तु हो उसकी छाया में रग ने आयेग्रा। केवेर्ल एक उतना अधकार जैत्षा होगा। 
यहाँ एक बात जानता चाहिये कि छाया जो पढ़ती है सो वह विपरीत मुख वाली पड़ती है। जेसे 
कोई मनुष्य पूरव दिशा की ओर मुख करके खड़ी हो ओर सामने दर्पण को देखे तो दर्पण का प्रति- 
विम्ब पूरब की ओर मुख वाला न' रहेगा । अगर ऐसा होता तो प्रतिविस्व मे मुख दिस ही न सकता 
था | प्रतिबिम्ब में मुख पश्चिम की ओोर हो जाता है। इसी प्रकार सभी आकार प्रकार विपरीत 
दिशा में छाया रूप में रहते हैं। ऐसा क्यों द्वोता है” यह एक निर्मल दर्पण आदिक पदार्थ का 
परिणमन ही इस प्रकार है। यहाँ एक द्निक शक्का करता है क्ि दर्पण देखने से कही दर्पण की 
छाया नहीं दिखी, किंतु देखने वाले पुरुष के नेत्र से किरणे तिकली और दर्पण से टक्कर खाकर 
व्वांपिस भाती हैं तो वे ही वापिस आयी हुई किरणें सीधे अपना मुख देखे लेती हैं । दर्पण मे कोई प्रति- 
बिम्ब नही होता ! इस शका के समाधान में प्रथम तो यह कहता है कि यदि वे ! किरणे वापिस बाये 
और वे अपना सही मुख देख लें तो वह (मुख विपरीत न दिखना चाहिये। जिस दिश्या में है उप्ती 
दिल्ला में रहते हुए दिखना चाहिए। पर अतिविम्व वाले दर्षण में तो मुख दूसरी बोर दिखता है। 
,मुष्य का मुख पूर्व मे है । दर्षण में मुख परिचम को हो जाता है, तो मुख दर्षण में ही दरषेण के 
ढंग से, दर्पण के परिणमत विशेष से प्रतिबिम्ब हूप हुआ हैं, और यदि किरणें टक्कर खाकर नोहें 
और वे अपना मुख देख लें तो भीट आदिक पं ये नेत्र की किरणें टक्कर खाकर क्यों नहीं अपने को 
देख लेती, क्योकि नेत्र की किरणों का आधात तो भींट से भी हो सकता है। तो इससे सिद्ध होता है , 
कि नेत्र से किरणें नहीं निकलती कितु ये वेत्र तो बिना भिडे हो दुर ठहरे हुए पदार्थ को देखते हैं । 
तो पुद्गल हवव्य की द्रव्य व्यग्जनपर्याय है छाया। जो प्रतिविम्ब वाले दर्पण में छाया हुई है वह दर्यण 
के प्रदेशो का पर्याय है। जो छाया का प्रतिवन्ध रूप है वह जमीन पर आदि पर हुई है वह जमोत्र आदि 
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का परिणमन है क्षातप भी पुद्गल द्रव्य की द्रव्य पर्याय है। यह सूर्य के मिमित्त से उष्ण अक्ाश रूप 
पुदगल परिणाम होता है। इसी को-ही आतप कहते हैं। उद्योत -चद्रमणि, ख़द्योत, जुगुनू भादिक 
का प्रकाश उद्योत कहलाता है। उद्योत उष्ण प्रकाशरूप नही होता, किंतु मात्र एक प्रकाश हो उत्पन्न 
करता है । | 
छिय्रा रुप पर्यायों का कथत-यहाँ एक शकाकार कहता है कि जब पुद्गल द्वव्य का परिण- 
मत इस सूत्र भे बताया जा रहा है और वह भी प्रदेश की मुख्यता से वो क्रिया भी तो पुद्गल द्रव्य 
: का परिणमतर है। उसका यहाँ ताम क्यों नही लिया गया ? इसका उत्तर यह है कि इस सस्बस्ध मे 
पहले हो सकेत दे दिया था । जब धर्म अधर्म द्रव्य को निष्किय बतला रहे थे तो स्वय ही यह बात 
पिद्ध सो गई थी,कि पुद्गल द्रव्य निष्किय नही है। उसमे क्रिया होती है। कोई यहां यह शका न करे 
कि जब धर्म अधर्म आकाश इन ३ द्रव्यों मे क्रिया का-निषेध किया, बताया कि ये निष्क्रिय है इनमे 
किया नही है और उससे यह अर्थ निकाला गया कि पुद्गल मे क्रिया होती है। तो यह भी बर्थ 
तिकाल लेता चाहिये कि काल द्रव्य में भी क्रिया होती है। यह शक़ा यो न करना कि पचम अध्याय 
के कुछ पहले प्रकरण मे जिन जिनका नाम दिया गया उनही में से छुटनी की गई है। सूत्र कहा गया 
था--अजीवकाया धर्माधर्माकाश पुदंगला. | धर्म, अधर्म, भाकाश और पुदूगल ४ को हो चर्चाथी 
-और उस प्रंसग से पुद्गल-ही तो रहा। तो उससे पुदूगल में हो क्रियावानपत्ने की.सिद्धि हुईं । बदि- 
फाल को सक्रिय मानता, यहाँ इष्ठ होता तो जहाँ दृव्याणि व जीवा: इतना शब्द दिया था वहाँ काल 
शब्द भी दे देते, पर काल वहाँ ते देकर जो इस अध्याय के अनेक सूत्र निकलने के बाद कालइ्च 
कहा जायगा, करीव-२ अन्त मे तो उसे काल द्रव्य की बात सबसे तिराली ही समझी जाती है। 
«... ज्ियाओ की दर्शविधता--क्रिया १० प्रकार की होती हैं। (१) प्रहली क्रिया है प्रयोग गति 
जेसे वाण, चक्र आदि प्रयोग किये जाते है या कोई पत्थर आदिक फेंक दिया, यह सब प्रयोगगति « 
कहलाती है। (२) कोई क्रिया वधाभावगतिरुप होती है। जैसे तेदू के बीज, एरण्ड के बीज । इनके 
उपर का छिलका जब फटकता है तो बीज की अपने आप गति हो जातों है। (३) कोई क्रिया छित्त 
गति ताम की है। जैसे धृदग, भेरी, शख आदिक के शब्द जो दूर तक जाते हैं वह छिस्नगति कह- 
लाती है। (४) एक्क क्रिया अभिषात-गति ताम की है। जंसे गेंद को पटक दिया तो पहुली बार जो 
गेंद फेंका वह तो प्रयोगगति में आया मगर जमीन से, भीट से टबकर खाकर णो गति करती [है 
वह अभिषांत गति रूप क्रिया कहलाती है। (५) एक क्रिया है अवगराहन गति। जल में नौका आदिक 
तेरते हुए जाते हैं वह अवगाहन गति क्रिया कहलाती है। (६) एक क्रिया है गुरतगति । जो वजन 
दर रा है ईंट पत्थर आदिक उनका जो नीचे क्रो ओर गमन है वह गुरुत्व गति कहलाती है। 
(७) एक ब्िया है लघुगति । जो अत्यन्त हल्के हैं तूमड़ी, एई आदिक जो कि हवा से उड़ जायें उनकी... 
गति लघुगति कहलाती है। (5) एकगति है सचारगति । जैसे पानी पर तेल गिर गया तो उस ही 
+र सचरण करता यहाँ वहाँ डोलता है। (६) एक गति है सयोग गति । सयोग से जो गति होती 
जे बायु के संयोग से मेष की गति होती, हाथी के सबोग पे रथ की गति होतो, गाही मे बैस शत 
'हो तो गाडी भी चलती है। हाथ के स्योग से मूसत आदिक की भी गति होती है। कोई गेंद का: 
वस्ता हाथ से चला रहा है या कोई मुद्गर घुमा रहा है तो हाथ; के सयोग से गति है। (१० एक 
गति है स्वभावगति। जैसे ज्योतिषी देवो की गति, परमाणु का ग्रमव, मुक्त जीव का गन, हवा अरे 
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अग्नि का गमन। अस्त में जो ज्वाला चलती है वह उसके स्वभाव से है । इन्ही सब क्रियाओं में अन्त 
गत अनेक क्रियायें हैं। एक क्रिया है तिर्यकृगति। यह वायू में होती है, वायू कभी सीधी गमन 
नही करती, फिन्‍्तु यथा तथा किसी भी प्रकार तिरद्दी गमन करती है। एक क्रिया है ऊद गति । 
जैसे अग्ति की ज्वाला का गमन ऊपर ही होता है। हाँ कोई कारण मिला, हृवामिले या किसी घन 
द्रव्य का रुकाव हो जाय तो वह ज्वाला अन्य दिशाओं मे जाती है किन्तु रवयअपने आप ज्वाला ऊपर 
ही चलती है। एक गति 'है नियतिगति , जैसे पम्प से हवा भरना, किसी -वस्व्रादिक से 
वायु चलाना यह नियत गति है। एक गति है अनियत गति । परमाणुओं की गति अनियत है, 
मुक्त जीवो की गति ऊद्ंगति है। ज्योतिषों का नूलोक मे नित्य स्रमण है ऐसी बनेक प्रकार की 
क्रियायें हैं, वे सभी द्रव्य व्यञ्जन पर्याय हैं, क्योकि वे सब क्रियाें प्रदेशों में हो हुई हैं। 

पर्यायों का ह्व्य से अन्यत्व' व अनस्यत्व का प्रकाशन ' यहा एक शक होती है कि इस सृत्र 
में मतु प्रत्यय लगाया गया है और यह प्रत्यय लगता है भिल्‍त चीजों के साथ जैसे घनवान, छुत्ता 
वाला। ऐसे जो पदाथे जुदे हो उनके साथ यह प्रत्यय लगता है तो क्या ये पयायें पदार्थ से भिन्‍्न 
चीज हैं ” ब्रदि भिन्‍त हो तब तो ठीक है, अगरनही है भिन्‍न तो यहाँ मतुप्‌ प्रत्यय कैसे लगाया ? 
भिन्न हो तो यह है नही, क्योकि इससे अलग कोई पुदूगल नहीं दिखता। इस शका का समाधान यह 
है कि यह प्रत्यय अभिन्न अर्थ में भी लगता है | ज॑से ज्ञानवान। ज्ञान आत्मा से जुदी चीज नही है 
फिर भी प्रयोजतवश स्वरूप से कुछ निराला परखकर वान शब्द लगा दिया है। जैसे सारवान लकड़ी 
तो लकडी का जो सार है वह अलग चोज तही है फिर भी वान शब्द लगा है। या आत्मवान पुरुष, 
पुरुष भलग चीज न होने पर भी यहां प्रत्यय लगा है । इसी तरह ये पर्यायें पुदुगल से बलग ने होने 
पर भी यहाँ मतुप्‌ प्रत्ययू लग सकता है। और दूमरी वात यह है कि पर्याय का लक्षण है अनित्यपना 
ओर पुदूगल द्रव्य का लक्षण है नित्यपना । दर्य इष्टि से पुदगल नित्य है, पर्याय दृष्टि से चू कि ये 
पर्यायें सदा नहीं रहती इस कारण अनित्य है। तो कुछ तो भेद पाया गया और इस भेद दृष्टि मे 
उन पर्यायों को जू दा परख लिया। फिर तो मतुप्‌ प्रत्यय लगाने में श्षकाकार के भाव के $मुसतार भी 
कोई शका ने रहता चाहिये। ] है 

पुद्गल के चिल्नो को बताने के लिए पृथक दो सूत्र कहे जाने के प्रयोजव-यहा शका होती 
हैं कि इस यूत्र से पहले सूत्र मे कहा गया कि स्पर्श, रस गस्ध, वर्ण वाले पुदुगल हैँ और प्रक्ृत सूत्र 
में शब्द बन्ध आदिक वाले बताया, तो इन दोनों सूत्रों को एक ही क्यों नही कर दिया गया ? इसका 
उत्तर यह है कि सूत्रों को जु दा-जुदा कहने का कोई रहस्य है, ओर इससे अनेक बातें प्रसिद्ध होती 
हैं। जैसे स्प्न, रस, गन्ध, वण जो इससे पूर्व सूत्र में बताये हैं वे परमाणुओं के भी होते हैं। और 
स्कधो के भी होते हैं, किन्तु इश्त सूत्र में जो शब्द बंध आदिक बताये गये हैँ ढे स्कधो के ही होते हैं । 
अणु के नही होते | थोडा कोई यह सोच सकता है कि जो ये १० पर्यायें बताई गई है इनमें सूक्ष्मपन्ा 
तो परमाण में भी प!या जा सकता, पर उन्हे यह समझता चाहिए कि यहाँ जो सूक्ष्म शब्द दिया है 
बह आपेक्षिक है । बडे से छोटा सूक्ष्म है। उससे छोटा हो तो वह सूक्ष्म है। और फिर स्थृलपता वो 
बताया ही था, वह तो स्कध में हो होता. है। स्थूल का श्रतिपक्षों होते से सूक्ष्म भी बताया गधा है। 
तो समझना यह चाहिये कि जो आत्यतिक सूक्ष्मता है वह तो परमाणु मे है भर जो आपेक्षिक 
सुक्ष्ता है वह स्कथो मे है। इसके अतिरिक्त यह भो समझता चाहिए कि इससे पूर्व सूत्र में तो ग्णो 
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वात कही गई है और इस सूत्र मे द्रव्य पर्यायों की बात कही है। उस दो सुत्रो को पृथक कहने ला 
यह भी कारण है कि यह प्रसिद्धि करता था कि स्पर्शादिक गुणों का एक ञ्स ही जाति में बदल 
होता है। जैसे स्पर्श गुण अभी कोई शीत पर्यात्र में है तो प्रायः गोत पर्याव में ही कम शीत अधिक 
शीत आदिक रूप से परिवर्तन चनेगा और कमी उष्ण रूप से भो परिवतेत हो जाता उप्त पुदगल 
जाति का तो भी स्पर्ण जाति को छोड़ता तही, इसी प्रकार रस में भी प्रथम तो किसी एक रस वा 
उसी की डिग्रियों मे परिवर्तत चलेगा, कभी अन्य रस रूप भी हो तो रस रूप ही तो हुआ, रस गुण 
का 'रिंणमन किसी अन्य गुण के परिण मनहुप से होगा, ऐसे हो गध्र गुण का परिणमत युगस्ध है 
तो प्रथम तो सुगस्ध की हो डिग्रियों में कमो वेशी होतो रहेगी और कभी दुर्गस्ध रूप भी वह पुदगल 
बन जाय तो गन्‍्ध जाति का उत्लघन नहीं किया । ऐमे ही कोई भी वर्ण वर्ण जाति का उल्लंघन करके 
तहीं परिणमता । वह विशेषता भी सूत्र के पृथक कहने से जात होती है। यह भी एक तथ्य हूँ कि पूर्व 
यूत्र में तो लक्षण कहा गया है जो सब पुदंगलो में पाया जाता। इस सूत्र में पर्याथ्रें कहो गई 
हैं जो कभी किसी के होती हैं। 
सृत्रोषत्त च शब्द से अवशिष्ट पर्यावों का ग्रहण--यहा यह भी सोचा जा सक्षता कि पुद्गन 

के और भी तो १रिणाम शेप रह गये हैं. जिनका मूष्री मे उल्लेख नहीं है। जैसे सोचना, लुच जाना, 
अभिषात होता, दव जाना भादिक भी अनेक परिणमत हैं जो सूत्र में नहीं किए गये हैं। तो यह 
समझना चाहिए उतने सबके सम्बन्ध में कि जो भी परिणमन और शेप रह गए हैं उनका च शद्द से 
ग्रहण हो जाता है। एस प्रकृत सृत्र के अन्त मे व घठ्य दिया है। तो जो और भी ऐसे प्रादेशिक परि- 
णमन ऐप रह गये हैं अब उनका यहा ग्रहण का लेना चाहिये। सामान्यतया इतने वर्णन के बाद यह 
जिज्ञासा होती है कि जब ऐसा योग करण बताया गया है, प्रदेश का परणमन, स्पर्भादिक गुणों का 
परिणमन वत्ताया गया है वह जिम्तके परिणमन है वह वया केवल परमाणु ही है अथवा सकत्य भी हैं, 

ऐशा उन पुदुगलो के सम्पस्ध में भेद रुप वर्णन करने के लिये सूत्र कहते हैं। 

अणव: स्फस्घाश्च ॥५-१५॥ 
बणु और स्कन्ध पुदगर्लों का निर्देशन--स्पर्ण आदिक परिणाम वाले पुदुगल दो प्रकार के 

है (३) अप और, (२) स्कम्प | अप तो सबसे छोटा अविभागी द्रव्य है और स्कत्ध दो था दो से 
स्याट्‌हू धंणुओं के बन्ध में हुआ पिण्ड है। गणु घब्द क्षण घातु से बना है। जिमक़ी निरुकित है-- 

अप प्रस्धनते हाव अपु। प्रदेशमात्र में रहने वाने स्पर्ण आदिक गुणों के द्वारा जो निरत्तर परि- 

णमते रहते है, ४ प्रफार जो पहे जाते हैं यो शब्द के जो विषय बनते है थे बु कहलाते हैं। यह 

अप अधिभागी एड पद्देश मात्र परमाण है, एसी कारण प्रस्येक परमाणु प्रदेशमात्र है यही उनकी 

नाँद है, गहों मध्य $ छोर यही अन्त हैं। यदि अप का बादि मध्य अस्त फुछ और-ओऔर चने तो वह 
अदिभागी गही रह सकता । ये कप इस्धिय के दस प्रहण में झा हो कही मकते। छमम्प शब्ड बसा 
९ स्पाग्धद्‌ शा से। जिपका अर्थ तिझपता है कि स्वृवपने में प्रहण में सयने बादिक व्यापार में जो 
मो मरे उनको एन्‍्ध बहते है. यथा स्कम्य र। बर्थ बह निसूयतां है तो भी रृटि उ्य मसुपना 
गाने कई रह मे होते है जो गहण दरने या रहने खादिक स्थापार के आयोग हैं, किर भी मे कण 
हुताते है । जो दो वस्माणुओ छ। पिए्ट है, तीन-चार बादिक यंप्यात परमायओों का विस्ट 


ट है, यहाँ 
तेक हि अमंग्पार परगाणुओं गा शे पिष् है. वह गरटप और सपने झादिक मे गही बाता । शिलने 
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भी ये स्कन्ध हम आपके व्यवहार मे आ रहे हैं वे सर अनन्त परमाणुओं के पिण्ड हैं। 
सुत्र में अगु ओर स्कर्घ इन दो शब्दों को जुबे-जुदे पद मे थे बहुवचन मे रखने का कॉरण-- 
सूत्र मे अप और स्कन्ध दोनी शब्दों में बहुवचत का प्रश्नोण किया गया है। सो यद्यपि समग्र पुदगले 
अपु और स्कर्ण मे आ गये फिर भी अण्‌ अनेक हैं, अनन्त हैं, रकन्श भी अनेक हैं। तो उन जाति के 
भाधार में अनन्त भेद वाले ये पुदृगल है, ऐसी सूचना के लिगे इन दोनो शब्दों का बहुबचचन में प्रयोग 
किया गया है। यहाँ कोई शका करता है कि दो पद अलग-अलग न रखते सूत्र में बौर सीधा ही कह 
देते अणु स्कत्श्ा: ऐसा समास कर देते, बहुवचन भी रखा रहता तो यह लघु वचन बन जाता और 
जितना कम से कम वचन कहे जायें सूत्र में उतना ही उत्तम सूत्र माना जाता है। इस शका के समा- 
शान मे कहते हैं कि यहा अगु और र्कन्ध को जुदा-जुदा रखने का प्रयोजन यह है कि यहू शात होवे 
कि स्पशे, रस, गरण, वर्ण वाले तो परमाणु है और शब्द बन्श, सौक्ष्य आदिक णो पुरे सृत्त में दव्य 
पर्यायें कही गई हैं वे सव स्कन्ध हैं। यद्यपि स्कन्श की परिस्थिति में भी लशे, रस भांदिक रहते 
हूँ मगर स्पर्श रस आदिक सभी अणुओं में हैं और अणु मिलकर एक पिण्ड बने तो बहा भी स्प्श 
आदिक रहे। किन्तु अणु मे न था और स्कस्ध बने तब ही स्पर्श आदिक हो, ऐसी वात नहीं है। 
इस कारण स्पर्शादिक तो मणु के ही कहलाते हैं। शब्द- वधादिक ये अणु के नहीं कहला सकते, 
क्योकि अणुओ मे ये पर्यायें हैं ही वही । वहा तो केवल स्वभाव द्वव्य व्यजन पर्याय है-आकार के नाते, 
प्रदेश के ताते । और, शब्द बधादिक जो पर्यायें हुई हैं वे स्कन्ध होने पर ही हुई हैं। इससे ही यूत्र 
में कहे गये दोनों शब्दों का पूर्व सूत्र जो दो कहे शये है उनके साथ क्र से सम्बन्ध बनता है,.यह, 
सूचता देने के लिये अगु और स्कत्घ दोनो शब्दों का समास न करके जूदे-जुदे पद मे रखा है। 
परमाणु कारण कार्योमयरुपतता-अव यहा एक शकाकार कहता है कि परमाणु तो कारण 

रुप ही होता है और वही वास्तविक बच्त्य परमाणु कहलाता है। यह शका करना भी बिना विचारे 
बोलता है, वंयोकि परमाणु कथ्षचित्‌ कार्य रुप भी हैं । जैसे आगे सूत्र आयेगा-सेदादणु., भेद से अणु 
परमाणु बनता है। तो वह अ्ु कार्य रूप ही तो कहलाया । तो अगु केवल कारण रुप ही है, यह 
कहना सही तो ते रहा | यदि शकाकार यह कहे कि हमको कथचित्‌ कार्येबुप परमाणु को मानने में 
विरोध नही है, पर परसाणु के कारणपते का भिषेश तो नही हुआ, इसके उत्तर में कहते हैं कि बात तो 
यह ठीक है, परमाणु कार्य रूप भी है, कारण झूप भी है, किन्तु यहाँ शकाकार तो एकवाद शब्द लगाकर 
बोलता है कि परमाणु कारण रूप ही है।- तो ऐसा कहने से परमाणु के कार्येहरपपने का निषेष तो 
बन जाता है सो तो पही नही है, परमाणु कारणरूप भी है और कार्यरूप मी है। भौर, शकाकार त्े 
साथ ही यह कहा अपने सिद्धान्त मे कि कारण परमाणु नित्य ही होता है या. परमाण भित्य ही होता 
है, शो भी अगरुकतत है, क्योकि परमाणु स्विग्प, रक् आदिक रुप परिणमन होते से अवित्यरूप भी है। 
कोई परमाणु स्तिग्य मे ही अनेक-डिंग्रियो में परिणमन करता रहता है अथवा कभी लितग्य से रुक्ष 
रुप प्रिणमता है तो एक अवस्था का प्रादुर्भाव हो, एक अवस्था की व्यव ही वो जहा उत्पाद व्यप् 
हो वही तो अनित्यपता कहलाता है। अब शकाकार कहता है कि कारण परमाणु यदि बनादिसे ही 
अणत्व अवस्था में रहता है भौर वह दो-अध आदिक पिण्ड रुप काय्ये का कारण भी बनता है तो)भी 
वह कारणरुपस्ही तो रहा, कार्य न रहा, वथोकि वह भेद से उत्पत्त नहीं हुआ। वह तो अपनी स्वरूप 
_ सत्ता को लिये हुये है ही-। इस शका के उत्तर में कहते हैं कि परमाणु “को यदि अनादि से भणृत्व 
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अवस्था वाला ही मत जाये भथात वह बेंण से कभी रकन्ध रूप में नही आता तो ऐसे अणु मे कार्य - 
पना हो ही नहीं सकता। अर्थात जो शकाकार की यह मान्यता है कि द्यणुक आदिक स्तॉंदो का हैतु- 
भूत होने पर भी वह सदा कारणरूप ही रहता है तो दोनो बातें परस्पर विरुद्ध है। यदि अनादि 
पारियामिक अणुरूप ही अवस्था माती जाये तो, उसका कार्य नहीं हो सकता। कार्य हुआ तो, वह 
भपृत्व स्वभाव न रहेगा । सो कार्यरूप तो स्वीकार करते ही है, क्योकि कार्यहूप ते माने तो कारण 
धब्द'भो तही कहा जा.सकर्ता | तो जब कार्य मान लिया गया तो एक बार वह स्कत्ध में था गया, 
पिण्ड रूप बन गया । अब जब॑ कभी भी उत्तका भेद होगा तो उससे अणु की निष्पत्ति होगी इस 
कारण वहु कार्यहूप सिद्ध हो ही जाता है । 


छाया.आविकी को स्कस्ध कार्यता--यैदि शकाकार यह कहें कि छाया आदिक भी परमाणु 
के कार्य है जो कि अनांदि से अणू रूप रह रहा है सो यह कहना भी अगुक्त है, वयोकि छाया जंसा 


कार्य स्कच्धो के कारण होता है। ये छाया आदिक अनादि परमाणु के कार्य नही हैं, किल्तु अनेक 


'परंमाणुओं का मिलकर जो शंरीरादिक पिण्ड बता है वह पिण्ड का कार्य है छाया। यहा यह संदेह न 
कहना कि यह केवल कहने सात की चीज है, छाथा आदिक स्कन्ध के का है, परमाणु के कार्ये 


ट 


नहीं है, यह सदेह यो न रखना कि छाया आदिक तो चक्षेप हो रहे है, चक्ष्‌इच्द्रिय के विषयंभूत हैं। ' 


सबको ह॑ष्ट में जा रहा है कि यहू यह अमुक चीज की छाया पड़ रही है। तो जो भी चाक्षृष है, 
छाया आदिक वे अचाक्षुव अषु के कार्य नहीं हो सकते। परमाणु तो श्वय अचीक्षप्र है। जब चक्ष 
इच्द्रिय के द्वारा ग्रहण में भा ही नही सकता तो उसका कार्य कैसे शाक्षुप बन जायेगा ? और जो 
शरीर आदिक की छाया पंड रही है बह शरीरादिक बाक्षुक है 'तो उनका कार्य छाया आदिक भी 
चाक्षुप है। हे 


परमाणु की विशेषतायें-यहाँ यह निष्कर्ष निकला कि वह परमाणु इव्य हद से नित्य-है, 
पर्यायर्धाष्ट से अनित्य है और इसी प्रकार परमाणु कारणरुप है--और काये रुप भी है। परमाणु मे 
कोई एक रस उहेगा। पाँचो रस पर्याश्ें नही रह सकती । दो गन्ध पर्यायों में एक गर्ध पर्याय होगा, 
इसी प्रकार ६ वर्ण पर्यायों में से कोई एक वर्ण पर्याय होगी। स्पर्श भे दो स्पश पर्याय हो सकते हैं। 
स्विस्य सूक्ष्म में से एक शीत और उष्ण में से एक। इस तरह परमाणु ५ गुण पर्याय वाला हथा | 
स्कन्ध तो अनेक परसाणुओ का पिण्ड है, सो उसमे यह देखा जाता है कि उसका कोई हिस्सा चिकना 
है तो कोई हिस्सा रुखा है। कोई ठंडा है तो कोई गरम है। जैसे एक -धपदान है वह गरम है और 
उसमे जो डी है, उठाने की वह्‌ डडो है या कोई एक ही काठ है वह एक ओर गरम है, एक ओर 
ठड है। स्कन्धो मे तो यह बात देखी जा सकती, पर परमाणु में यह बात्त नही हो सकती, क्योकि 
वह अविशागी पुद्गल द्रव्य है। उसमे तो रस पर्याय कोई एक, गन्ध पर्याय कोई एक, वर्ण पर्याय 
कोई एक ओर दो स्पश्षे पर्यायें होती है। दो स्पडशं पर्यायें परमाणु में मानने पर कोई विरोध नही 
है। परमाणुओ भे गुरुषघु, कोमल, कठोर ये स्पर्श सम्भव ही नहो है। थे चार स्पर्श पर्यायें स्कल्ध मे 
ही होती हैं। परमाणु है या नही , उत्तका अस्तित्व उनके कार्य से जाना जाता है। यदि परमाणु न 
होते तो शरीर इन्द्रिय और जो जो भी कुछ रथ पदोर्थ हो रहे है ये कार्य न वत सकते थे। अथवा 
जो भी दिख रहा है, इसके भाग बनाये जायें, दो भाग हुये, चार भाग हुये, बनाते जायें, जो अस्तिम 


5 


हे 
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भाग है उस भ ग के भी सहज अनेक -माग होवेंगे। उस सबमे. जो अविभागी पुदृगल है उसी को ही 
अगु कहते हैं । ह ह 
कणु को अनेकान्तख्यता- अप के सम्बन्ध मे जो जो भी दाशनिक के पिद्वासत हैं वे किन- 
किन दृष्टियो को लेकर हैं, इस कारण यदि उसका पूर्णरूप से निर्णय बनाया जाये तो वह अनेकान्त 
का ही निर्णय बच सकता है और उस दृष्टि से परमाण, कथडिचत्‌ कारणरूप है, कथ्चित कायेरुप 
है । क्योकि दो अण, वाला अनेक क्षण, वाला स्कत्ध बनने का निमित्त है परमाणु । मृत तो पर 
माणु ही है इस कारण वह कारणरूप है। पर अब स्कन्य अवस्था मे था गया, तब कभी भेद होगा तो 
भेद होते-होते अन्तिम भेद से जो निष्पन्त होगा वह परमाणु है और इसी कारण वह कार्यरूप है। 
प्रमाण, का और भेद नहीं हो सकता और इसका कारण कार्यह्प है। परमाण, का और भेद नही 
हो सकता इस कारण परमाण, कथ्यित्‌ अन्त्य है अर्थात्‌ अन्तिम भाग है जिसके कि और विभाग 
नही हो सकते, फिर भी याने प्रदेशमात्र होने पर भी गुणो का भेद उनमे पाया जाता है। एक प्रदेशों 
परमाणु में भी स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णादिक गुणो पर दृष्टि देते हैं तो उन रृष्ठियों से इसके भेद बनमे * 
से यह अन्त्य नही रहता है । ये परमाणु अपने इस द्रव्य स्वरूप के! त्याग नही कर सकते इस कारण 
ये नित्य हैं। तो वध और मेद पर्याय की छष्टि से या उनके गुण अन्य-अन्य पर्यायों हूप से परिणमतते 
रहने सें ये परमाणु अनिर्त्य कहलाते हैं। ये परमाणु कार्य के द्वारा पहिचान में आते हैं। इस पिण्डो 
को देखकर परमाणु का अनुमान ज्ञान बनता है इस कारण परमाणु, कार्यलिड्र है, कर्थात कार्य 
जिसका अस्तित्व बताने वाला चिन्ह हो उप्ते कार्यलिज्भ कहते हैं। फिर भी प्रत्यक्ष ज्ञान में था सक्रे, 
ऐसी पर्याय की धष्टि से वह कार्य लिज़ नहो है।. यहाँ तक परमाणु का कथन हुआ। 

अब कुछ स्कन्ध के बारे में कहते हैँ। स्कव कहलाता जया है ? जिसका वध परिणाम प्राप्त 
हुआ है अर्थात्‌ अनेक परमाणुओ का मिलकर वध होकर जो पिण्ड बना है उसको स्कथ कहते हैं। 
वह स्कथ है क्या ? बध को प्राप्त एरमाणओ का ही समूह है। ऐसे ये स्कथ तोन प्रकार हैं--सकव, 
स्कध देश और स्कध प्रदेश । अतन्तान्त परमाण,ओं को जहा बंध विशेष हुआ है वह पूरा पिण्ड स्कथ 
कहलाता है। उसका आधा भाग देश कहलाता है और उस आधे का भी आधा भाग प्रदेश कहलाता 
है। वहू स्कथ ये ही सब पर्यायें तो हैं, जो रृष्टिगोचर हैं, हमारे उपयोग और व्यवहार में बा रहे हैं। 
पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु। अध्य दाशनिको की ्ष्टि के अकुसार वनस्पति भो चू कि पिण्ड छप 
है, सो उसे ही अन्य जनो ने पृथ्वी में ही गर्भित किया है। पृथ्वी घट भादिक है, जो स्र्श आदिक 


: गुण वाले है, और शब्द वध आदिक व्य पर्याय वाले हैं। जल आदि भो विकार रूप होने से यह 


भी स्पर्शादिक गुण वाला है और शब्दादिक पर्यायों वाला है। 

प्रत्येक भौतिफ पदार्थों को स्पश रस, गत्ध वर्ण युवतता--कुछ दा््नतिको की ऐसी ्ष्टि है कि 
पृथ्वी में तो रपश, रस, गन्ध, वर्ण चारो णये जाते हैं, पर जल में गन्च नही पाया जाता। अग्नि में 
रस और गन्ध दोनों नही पाये जाते, वायु में रस, गन्ब, वर्ण तीनो तही पाये जातों, पर उनका कपन 
भी मोटा कथव है। वास्तव में तो जहाँ स्पर्श, रस, गन्ब, वर्ण मे से कोई एक भी गुण हो तो वहा 
चारो गुण होते ही हैं। भले ही किसी मे किसी गुण को पर्याव प्रकट ने नालूम होती हो तो भी ये 
गुण सदा चारो ही साथ रहत॑ हैं। वस्तुत. तो पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु भी जुदै-जुदे पदार्थ नहीं है। 
पर्यायें सब जुददी-जुदी चल रही हैं। किन्तू वे सत एक पर्याय जाति के ही रुप हैं तव ही तो सूर्यकान्त- 
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मणि जो पृथ्वी है वह सूजे की किरणों का साल्िध्य पाकर जल बनता, चद्धकान्तमणि चन्ध को 
किरणों का संयोग पाकर जल होता । तो पृथ्वी भी जल रूप बंत गई।तो ऐसे हो ये चारो पर्याय 
भी एक रकन्च मे, कालान्‍्तर मे बदलती रहती हैं भोर इसी कारण जब संब.का भूल, परमाणु है तो 
सभी मे स्पश, रस, गस्ध याने ये चारो ही गुण पाये जाते है ऐसे अनेक परिणमत अनुभव मे भी आा 
रहे है। कोई आहार ग्रहण किया, जल पिया उसके फन्न में भी बात, पित्त, श्लेष्मा, ये परिणमत 
होते हैं। जठराग्नि भी हैं, तेज भी है। उस खाये हुए जलन में वायु भी बन गई तो ये सब एक दुसरे 
रूप परिणमते रहते हैँ। तो यो पृथ्वी हो वह भी चारो गुणवान है। इसी तरह जल, अभि, वायु 
भी घारो यरुणों से युक्त है। इस कारण जिसका यह दशन है, सिद्धांत है कि पृथ्वी आदिक ४, ३ २, 
! गुण वाले हैं, वह सिद्धात युक्त नहीं है। 5 या 
अ्णु और स्कत्धों कौ सिष्पत्ति की विधि की जिज्ञाता-अंब यहाँ तक अणू और रकप का 
- लक्षण फहा गया तो वहाँ यह जिज्ञासा होता प्राकृतिक है कि अणुरूप और स्कधरूप परिणाम क्या 
अनादि से ही ऐसा है या चह किसी समय बनता है, अनादिमान है * 'तो उत्तर तो इसका यही है कि 
वह अनादिमान है। उनका यह परिणमन, आकार, पर्याय समय-समय पर बनता है। तो जब यह 
आदिमान है तो यह भी जिज्ञासा होता प्राकृतिक है कि आखिर वह किस तिमित्त से उत्पल् होता है। 
तो इस जिज्ञासा के समाधान के लिए अणु और स्कधों की निष्पलतता को कारण अतायेंगे जिसमे 
स्वेश्रथम सधात की उत्पत्ति का.करण बताने के लिये सूत्र कहते हूँ। ' 2 
१. | ' पेब्सघातेम्य उसब्ते एनरप ि 
सकस्य की निष्पत्ति का विधान--मेद, सघात और भेद संघात से स्कध उल्न्त होता है। 
भेद किसे कहते हैँ? मिले हुए स्क्ध का बाह्य आश्यतर 'कारण के बश' से नावापने हो जाना इसे 
भेद कहते है, और सधात किसे कहते हैं ? अलग-अलग रहने वाले पदार्थोंका एकीभाव हो जाता इसे 
संघात कहते हैं। यहां एक शंका हो सकती है कि जब शब्द दो ही दिये हैं-मेद और सघात, और दोनों 
का समास किया है तो द्विवचत इस पद भे ओता चाहिये । बहुवचन वो दिया है? समाधाव यह है 
कि दो शब्द है और उनका समात्त है ओर फिर भी बहुबचत है तो उसमे कोई अर्थ विशेष जाना जाता 
है। अथवा ये ३ श्द रखना चौहिये। (१) भेद (२) भेदसधात और (३) सघात । तीतो का समास होने 
पर दो बार प्रयुक्त किये गये भेद शब्द मे एक लृप्त हो जाता है। जिससे तीन जाहिर होता है। 
कोई सघात बडा है और उसका भेद बना और भेद होने पर भी सधात हो रहा, स्कध ही रहा। तो 
वह स्कध भेद से उतत्न हुआ है, जैसे मानो ५ अणुओ का स्कत्ध है और मेद हो जाने पर ४-४ अपु के 
दो स्कम्ष हो गये तो स्कस्ध ही तो रहे, तो ऐसे ये स्कस्ध मेद से उतपन्‍त हुंए हैं। कभी स्कत्धो का बेद 
हुआ और उसी समय उसमे कुछ स्कथ' या अणु मिल गये तो वह भेद संघात रहा, भेद भी रहा और 
सधात भी रहा गाने मेद के साथ सघात रहा । यो यह स्कध भेदसघात से उत्पन्त हुआ और कैवल 
सवात से उत्पस्त हुआ, यह तो केवल स्पष्ट ही बात है। अनेक परमाण मिल गए, स्कध बन गया। 
यहाँ उसचन्ते क्षिया है, जिसमें उप तो उपसर्ग है और पदगतौ धातु है। उत उपसर्ग के साथ पद घातु 
का बर्थ बचता है उत्प्त होना। स्तंघ भेद सबातो से उत्पत्व होता है। यहाँ भेद सघातेभ्य, यह हेत्‌ 
के भर्थ में पद प्रयुक्त है। भेद सघाती के कारण यह स्कन्घ 'उत्पलत होता है । विभकिति तो यह पचमी 
है और पंचमी विभकित भी हेतु अर्थ में आती है, लेकिन प्रकरण अधुस्तार सभी विभक्षितियों के हेतु 
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अय निकल जाते है। रकम्ष दो अणु का भी होता है। एक-एक बढाते जाइये--सज्यात, असब्यात 
अणुओ का होता है और अनन्त अप का भी स्कत्ध' होता है।। तो दिखने मे जितने भो रूत्ध आते 
हैं वे सब अत्तन्ताणुस्कन्ध'हैं। बब स्कत्घो की उत्पत्ति के कारण बताकर अगु की उत्तत्ति का कारण 
बतलाते हैं। ३६ ५2 
पेदादणु:““ ॥४-श््ा , , 
अगु की निष्पत्तिका विधान-अणु भेद से ही उत्पनत होता है। इससूत्र मे केवल२ पद हैं --पेदात्‌ 
और भअणुः। जिप्तका सीधा अर्थ है भेद मे अण होता है, किन्तु स्कधो की उत्पत्ति बताने के ब्राद इस 
सूत्र मे अवधारण होता है,भर्थात ,अपु भेद मे ही होता है। ऐसे अनेक प्रयोग होते हैं जिसमे: एवं तो 
नहीं लगा रहता, पर उप्तका अर्थ निकलता है । जैसे किसी के विषय, में कहा जाय कि यह तो पानी 
खाता है तो उत्तका भर्य यहू तिकलता कि पानी के सिवाय ,और कुछ खाता ही नहीं है। सो ऊपर सूत्र 
में कहा गया कि भेद और संघात ते.ये सब उत्पल्न, होते हैं। तो प्रकरणवक्ञ तो अणु और स्कघ सबके 
लिए बात आाई थी पूर्व पृत्र मे, किर यहाँ अणु की उत्पत्ति बताने का अर्थ ही यह है कि अवधारण 
करता है कि अगु भेद से ही होता है। इससे पहले जो, सूत्र कहा गये था, जिसमे वर्णन बताया गया 
स्कघों का और सत्र जिस सिलप्चिले से कहा गया है उसके माफिक तो दोनो, ही बाते हैं। भेंद, भेद 
सधात और सप्रांत ते, भणु और स्कृघ हुआ करते हैं। अब, उप्र जिस तरह जो होता हो उप्र तरह , 
लगा लिया जाता है। तो जब भेद की बात ब्रहाँ आ गई, तो भेद कहना एक अवधारण सिद्ध करता 
है। और इस हो भवधारण के कॉस्ण पुषु सृत्र मे ककघो का ही वर्शन है। ऐसा फलितार्थ निकलता 
है। परमाणु भेद. से ही उत्पन्त होता है। वे तो भेद राघात से होगा और न संघात से होगा । परमाणु 
एक प्रदेशी होता है। किसी स्कथ- का भेद करके सधात किया जाय उससे अप हो ही वही सकता। 
अथवा कुछ और मिलता और उससे अणु हो ही नहीं सकता या स्कधो का भेद होने पर भी अनेक 
परमाणुओ का स्कध रहे दोनों तो भी भगु नही बना । ऐसा भेद हुआ जिससे एक प्रदेशी मणु अलग 
हो जाय तो ऐसे भेद से अगु उत्पल-होता है। अब यहाँ एक जिज्ञासा होती है कि उत्पत्ति बताने 
वाले सूत्र में सथात शब्द से हो स्कथ की सिद्धि हो जाती है तो फिर वहाँ भेद शघात ग्रहण करना 
अनर्थक रहा । तो उप्त भेदपूवंक सघात का जो ग्रहण क्षिया गया उप्तका प्रयोजन बतोने के लिए 
अब सूत्र कहते हैं। द 
परेदसघाताभ्यां चाक्षुप ॥६-२८॥ 
अताक्ष प्‌ स्कृष्ठ से चाक्षुप स्कध की निष्पत्ति का विधाव-- पहले जो ३ बातें कही गई भी 
कि स्कत्ध भेद में होता है, मेद संघात-से होता है गौर सघात से होता है तो उनमे कोई मँख से 
से दिखने वाला स्कन्घ है और उत्तका भेद हो गया तो मेद हो जाते पर यह नही कहा जा सकता 
कि वह भेद किया गया स्कत्ध भी आँखों से दिख हो जायेगा | दिख भो जाये ऐसा भी हो सके और 
न दिखे ऐसा भी हो सके | कोई अचाक्षुप रकन्ध है जो आंखों से नहीं दिख सकता। उसके भेद होने 
पर स्कत्ध तो रहा आयगा, पर वह दिखेगा ही वही । यहाँ यह जातकारी कराई जा रहो है कि कोई 
ऋन्ध चाहे वह अनस्त परमाणुओं के समूह मे भो बता हुआ हैं, यदि अपाक्षपर है तो वह चाक्षुषर कैसे 
हो सकता है ? उत्तके यहां दो कारण बताये गये | जी भी अचाक्षुप स्कत्ध मेदसघात और सधात से 
होता है, केवल भेद से नही होता। कोई स्कस्ब इतने छोटे हैं कि वे आँखों से दिखते ही नही हैं। तो 
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उसके भेद करने से तो और भी छोटे हो जायेंगे। आँखों से कैसे दिखेंगे ” इस कारण अचाक्षुप्र स्कथ 
सिर भेद पूर्वक सधात होने से अथवा संघात होने से ही चाक्षुप हो सकता है। अब यहाँ एक स्मरण 
के साथ गिज्ञासा होती है कि पहले तो यह बताओ कि सभी हव्यों का उपकार कैसे होता है ” गति 
स्थिति, अवगाहु, वतता शरी रादिक परस्पर जैसे उपकार के द्वोरा अनुमान किया गया था, उन द्रव्यों 
का लक्षण क्या है ? वे हत्य हैं यह कैसे निश्चित होता है । उसके उत्तर में कहते हैं-- 

; सह द्रव्यलक्षणम्‌ ॥३-२४॥ 

* द्रव्य का लक्षण-हद्रव्य का लक्षण सत्‌ है। जो सत्‌ है वह द्रव्य है। अब सत्‌ का लक्षण क्या 
है, यह भी एक जानना बंहुत आवश्यक है, उसके लिए सृत्र कहेंगे, उससे लक्षण जाना जायेगा। कोई 
सत्‌ चाहे इच्धिय भ्रांह्य हो चाहे अतीच्िय हो, प्रत्येक सत्‌ में बाह्य ' भौर अध्यात्म निमित्त की अपेक्षा 
उत्पाद व्यय प्रौव्य युक्तता होती है। वही सत्‌ होता है। तो जितने भी ये धर्मास्तिकाय, अधर्मास्ति- 
काय आंदिक द्रव्य हैं वे सत्त्त होने के कारण हव्य हैं। तो अब यहा सत की लक्षण कहा जा रहा है । 

उत्पादव्ययप्रोव्य युक्त तू ॥४-२०॥ ४ 

सत्‌ का रवहप--उत्पादंव्यय प्रोव्य से युवत हो उसे सत्‌ कहते हैं। यह लक्षण कहना क्यो 
आवर्ध्यक हुआ कि एक मोटे रूप से कुंछ ऐसा प्रतीत होता था कि जो पदार्थ गति, स्थिति आदिक 
का उपकार करे वह द्रव्य कहलाता है। तो कदाचित यें पदार्थ उपकार #रते हुये विदित तर हो तो 
क्या ये द्रव्य म कहलायेंगे ! उस प्रश्न के उत्तर में यह सूत्र भाता है कि चाहे किसी को उनका उपकार 
विदित हो या न हो, लेकिन जो उत्पादव्यय प्रौव्य युक्त है वह पदार्थ सत्‌ होता है। उत्पाद का अर्थ 
है अपनी जाति का परित्योंग न करके अन्य भावों की प्राप्ति होता उत्पाद है। वेतत अथवा अचेतन 
दब्यों का अपनी जाति ने छोड़ते हुये निित्त व से अन्य भावों कीं प्रोष्ति होना उत्पाद है। जैसे 
मिट॒दी के पिण्ड में मिट्टी जाति को न छोड़कर घडा बत गया, वह उत्पाद हुआ, किसी भी पदार्थ में 
उत्पाद अपनी जाति को त्यागे कर नही होता | जैसे मिट्टी से कपडा ने बन जायेगा। उस मिंट॒टी में 
जो भी उत्पाद होगा वह मिट्टी जाति का ही होगा, किसी जीव मे जो भी उत्पाद होगा तो जीव में 
गुण हैं उन गुणो में ही उत्पाद होगा! कही जीव पुद्गल के रूप से ते उत्पन्त हो जायेगा । कोई 

भी पदार्थ अपनी जाति को त्यागकर नहीं उत्पस्त हुआ करते,' क्योकि उत्पन्त होने के भायने कोई 
नई चीज बंनती नही है, किन्तु जो हैं उसकी ही अवस्थायें बदल जांती हैं। तो अवश्था बदलने' का 
अर्थ ही यह है कि जाति वही ही रहेगी; उसकी अवस्थायें बदंल जायेगी । व्यय किसे कहते हैं? अपनी 
जाति का परित्याग न करके पहले भावों को विलय हो जानो इसे व्यय फ्िसे ' कहते है। जैसे जेब घंटे 
उत्पल हो गया तो ग्रृंतपिण्ड के आकार का व्यय हो गया। ध्रुव नाम किसकी है ? जो अनादि परिः 
णामिद्त स्वभाव रुप से न तो व्यय को प्राप्त होता है, न उदय को प्राप्त होता है किस्तु ध्रुव रहता 
है, स्थिर रहता है उसे ध्रुव कहते है। औरे भ्रुव के भाव का ताम है ध्रौव्य। जैसे मृतपिण्ड अवस्था 
हो चाहे घट अवस्था हो, सभी , मे मिट॒टी' का अंन्वय' .रहता है। जेसे जीव की चाहे संसार अवस्था 

हो था मुक्त अवस्था हो, सब भवस्थाओ में जीव स्वरूप का ,अन्वर्य रहता है। 
उत्पाद, व्यय, भव्य व सत्‌ का सन्ञा लक्षण “प्रयोजनादि को अपेक्षा क्थचित भेद और - 

पदार्थ के स्वरुप प्रदेश की अपेक्षा अप्रेंद-यहाँ एक प्रेश्न, होता है.कि युक्त शब्द का प्रयोग बंहाँ 
होता है कि पहले तो पदार्थ वे'भिल्ल-भिल्त-हो, फिर उनका संयोग हो तबे युवत शब्द लगता है । जैसे 
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जा 


छतरी से युवत, घन से युक्ष, तो ये पदार्थ पहले अलग-अलग है, फिर इनका सम्बन्ध बना तो ये 
युक्त कहलायेंगे। इस शक्का के उत्तर में बहते हूँ कि यृवत शब्द यृजि घातु से बना है। णिपके अर्थ 
में सत्ता का अर्थ समाया हुआ है। सभी घातु भैद पायी होती हैं, उनका विशेष हो तो भी उसमे सत्तव 
गरभित है। तो इसे सामान्य भेद सत्ता से वे सव विशेष घातुर्ये अपने अर्थ को और साथ लगाकर 
विपय किया करती हैं। धात्‌ का जो विशेष अर्थ है उस अर्थ के साथ भी सत्त्व लगा हुआ है। तो 
यहाँ चाहे उत्पाद व्यय प्रौव्य युक्त सत्‌ कह दिया जाये, .चाहे उत्पाद व्यय प्रौव्य सतू कहो, एक ही 
बात हैं। यहा उत्पाद व्यय ध्रोष्य लक्षण आदिक भेद से भिन्‍न भिल्न भी कथड्चित्‌ हैं और उन द्वव्यों 
से जुदे प्रदेशों में नही पाये जाते हैं इससे वे अभिन्न भी हैं | सर्वथा भेद,नही सवंधा अमेद नही, सर्वथा 
अमेद मानने पर अब प्रतिपादन ही नही हो सकता । सर्वेथा भेद मानने पर वस्त का स्थरूप ही नही 
हो सकता । इस कारण इस विपय को स्पष्ट करने के लिये इसमे युक्त शब्द दिया गया हे । सत्‌ शब्द 
के यद्यपि अर्थ अनेक होते हैं तो भी अर्तित्व अर्थ यहा सत शब्द का लिया गया है। सत्‌ का अर्थ सज्जन 
भी होता, जैसे सत्पुरुष, सत्‌ का अर्थ सत्कार भी होता। जैसे सत्कार में खुद सतू शब्द जुड़ा हुआ 
है। सत का अर्थ 'होता हुआ! ऐसा भी चलता है। जंसे गच्छुत्सन भादि। यहाँ सत्‌ शब्द का अर्थ 
अस्तित्व लिया गया है। जो जो भी पदार्थ उत्पाद व्यय प्रोव्य युक्त होते है वे सत्‌ है या जो जो भी 
भी पदार्थ सत्‌ हैं वे सब उत्पाद व्यय प्रौव्य युक्त हैं। 
बद्ा्ों की उत्पादव्यय श्ौव्यात्मकता का नियम्त- जो भी पदार्थ होता है वह प्रति समय 
नई दछ्षा घारण करता है, पुरानी दशा बिलीन करता है और स्वय बना रहता है। नई अवस्था होने 
का ताम उत्पाद है, पहली अवस्था विलीन होने का नाम व्यय है और वही पदार्थ रहता है, वही 
(्रौष्य है। जैसे कोई जीव मनुष्य है और मरकर देव बना तो देव पर्याय के रूप'मे जीव का उत्पाद 
है। मतुध्य पर्याय के रूप से जीव का ताश है और जीवत्व को दृष्टि से जीव का प्रौव्य है। ऐसा 
उत्पाद व्यय ध्रौव्य प्रत्येक पदार्थ में होता है। यदि कोई पदार्थ निर्मल है शुद्ध है तो उसके उत्पाद 
व्यय का पता नहीं पड पाता कि कया तो उत्पन्न हुआ और क्या चीज नष्ट हुई ? जैसे जब जीव केवल" 
ज्ञानी वन जाता हैतो केवलज्ञान में तौ तीन लोक, तीन काल के समस्त पदार्थ ज्ञेय हो गये और 
एक ही समय मे सर्व कुछ जात लिया । अब दूसरे समय में क्या करता है। यह सब वुद्ध दुसरे समय 
में जानता है| तीसरे समय में क्या करता है ” यही सब कुछ तीसरे समय में जानता । तो वहा यही 
बात जल्दी में विदित होती है। जो पहले जाना वही अब जान रहा, कुछ नई दश्ा तो नही बनी. 
लेकिन दूसरे समय में वह पूर्णतया नई अवस्था है पर्याय ्ष्ट से, क्योकि जानने मे ज्ञान शक्ति का 
परिणमनर तो हो रहा है! तो दूसरे समय में जो जानन.वना वह दुसरे समय का अवस्था होना है । 
और तब पहले समय की अवस्था न रहो, जीव वही है। प्रत्येक पदार्थ चाहे वह शाइवत, शुद्ध रहता 
हो, चाहे किसी प्रकार का हो, उत्पाद व्यय तो सदा “रहता है। " है 
द्रव्य का द्रव्य रूप से अवस्थान होने में प्रौव्यत्व फी सिद्धि--इस प्रकरण में एक शका होती 
है कि पदार्थ में जो उत्पाद और व्यय बने याने नई परिणति बनी, पुरानी परिणति विल्लीन हुई सो ये 
दो, बातें द्रव्य से अभिन्न हैं या भिन्न हैं। नई अवस्था का होता, पुरादी अवस्था .का विलीन होना, ये 
क्या द्रव्य से बाहर हो रहे हैँ या द्रव्य में ही अभिन्न हैं "उन ही की परिणति है। भिन्न तो हैं नही 
क्योकि द्रव्य से बाहर द्रव्य की कोई दशा नही पायी जाती। जैसे एक ज गुत्नी सीधी है, उसे टेढी की 
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गई तो यह वहाँ निरखिये कि अगुली का टेढापन होता है तो उस समय अग्रुली का सीशपत नष्ट हो 
जाता। ये उत्पाद व्यय वताओ अगुल्ी ते बाहर हो रहे क्या ? बाहर तो कोई नहीं कह सकता | 
बंगुली मे ही बल रहे हैं, ऐसे ही प्रत्येक पदार्थ के उत्पाद और व्यय में पदार्थ से अभिल्‍ल है तो लो 
जब उत्पाद व्यय द्रव्य से अभिन्न हो गये तो फिर द्रव्य ध्रूव कैसे रह गया ? उत्पाद हुआ और वह है 
द्रव्य से अभिन्न तो मानों द्रव्य ही एक तया बच गया । तो ध्रुव तो ने रहा, इसके उत्तर मे कंहते हैं कि 
जो दिव्य को ध्रुव कहा जा रहा है कि द्रव्य सदा रहा करता है सो ,इस कारण से तही कहा जा रहा 
कि द्रव्य उत्पाद और व्यय से भिन्न है। याते द्रव्य की सत्ता बनी रहने का कारण यह नही है कि 
.. द्रव्य उत्पाद व्यय से भिन्न है, किन्तु कारण है कि द्रव्य, द्रव्य रूप से सदा रहता है इसलिये द्रव्य ध्रृव 
है। द्रव्य उत्पत्ति और विलीनता से अभिन्न है या भिन्न है? इसका समाधान तो भागे दिया जायेगा, 
किन्तु यहा यह जानें कि उत्पाद व्यय पे द्रव्य को भिन्न माज़े । तब ही ध्रुव बने यह कोई पिद्धान्त नही 
है, द्रव्य में उत्पाद व्यय खुब होते हैं, प्रति समय होते हैं मगर बत्य, द्रव्य रूप से सदा रहता है इस 
कारण ध्रुव है। जेसे जीव अभी मनुष्य था, अब देव हो गया तो मनुष्य का विलीन होना, देव का 
उत्पत्त होता और जीव का सदा रहना ये तीन , बातें जो कही गई उसमे कोई यह प्रत करे कि बत- ' 
लाओ मनुष्य का विंलीन होता और देव का उत्पन्न होना यह जीव से अभिन्न है ता ” तो हर एक 
कोई कहेगा कि हाँ अभिन्न है जीव तो आधोर ब॑ने नहीं और उत्पाई व्यय बाहर होते रहे ऐसा तो 
कही नही होता । तो अभिन्न है देव का होना, मनुष्य का विलीन होता, इससे कही दव्य अध्नूव नहीं 
हो जाता । मनुष्य के विलीत होने से, देव के उततल्त होने से भिन्त जीव को साना जाये तब जीव 
सदा रहे ऐसा पिद्धान्त नहो है किन्तु जीव जीवपने से सदा रहता है इस कारण | ध्रुव हैं, ऐसे ही 
प्रत्येक द्रव्य, द्रव्यपने से सदा रहता है इसलिए प्रूव कहा जाता है, इसके विपरीत कोई कर्पना तो 
करे कि उत्ताद और व्यय से द्रव्य जुदे हैं इस कारण ध्रूव है तो फिर यो उल्टा भी कोई कह सकता 
कि चू/क़ि द्रव्य से भिन्न है उत्पाद व्यय इसलिये उत्पाद व्यय भी ध्रव होना चाहिये, क्योकि अब तो 
« उत्पाद व्यय स्वतत्त्त हो गये। द्रव्य से निराले हो गये । सो भोई अपेक्षा सही जाते | पर्याय इृष्टि से 
तो उत्पाद व्यय है, पर द्रव्य, द्रव्य रूप से सदा रहता है इस कारण वह प्र व है। जब उत्पाद व्यय 
हो रहा है तब भी द्रव्य स्थिर है । जैसे मिटटी के लोपे से घडा बन रहा है, घड़े करा उत्पाद है और 
भृतपिण्ड का विनाश है। लेकिन इसी समय मिट॒टी, मिट्टी रूप से है ही है इस कारण वह प्रूव है।' 
- पो यह वस्तु का स्वरूप है। जो सत्‌ है उसका स्वरूप ही यह है कि उसमे अवस्थायें तो बनती जायेंगी 
भर वह चीज अपने स्वरूपत' वही रहेगी। ह 

उत्पाद, ध्यध, ध्रौव्य व #रव्य का परस्पर फर्थंचित्‌ भेद वे अभ्ेद की प्रतिपादन--अब इत बातो 
का अनेकान्त से निर्णय बनाइये। उत्पाद और-द्यय द्रव्य से कथब्चित्‌ भिन्‍त हैं, कथव्चित्‌ अभिन्न 
है। भिल्त तो यो है कि जो व्यय का लक्षण है वह उत्पाद और द्रव्य में नहीं। जो उत्पाद का लक्षण 
है वह व्यय और धोव्य में नही, द्रत्य मे लही । जो द्रव्य या लक्षण है वह द्रव्य भे है, तो लक्षण की 
दृष्टि से इनमे भेद है मगर हैं तो सब एक ही पदार्थ की विशेषतायें । एक ही द्रव्य किस रूप में परि- 
णप्ता है ओर किस रूप मे मिट गया है वह सब एक ही पदार्थ की चीज है। यहाँ सीधा निष्कर्ष यो 
जाने कि जो भी पदार्थ होते है वे अपनी जाति का त्याग ते करके राग द्वेष रूप से उत्पन्त और 
विल्लीन होते रहते हैं। और एकास्त,का पक्ष लेने से तो .कुछ भी वचन नही बोले जा सकते । अच्छा 
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ये शकाकार ही बताये कि वे अपने पक्ष का समर्थन करने के लिये जिस हेतु का प्रयोग करते वह 
हेतु साधक है यह मानते, पर वह हेतु साधकपने से स्वंधा अभिन्‍ है या 
भिन्‍्त है ? यदि हेतु साधकपने से मायने अपने लक्ष्य को सिद्ध करता है इस रुप से सर्वथा अभिन्‍्न है 
तो पर पक्ष का साधक भी, बन जायेगा, क्योकि साधक पर पक्ष मे या दूसरे प्रतिवादियों में भी हुआ 
करता है। या परपक्ष की तरह अपने पक्ष का भी दूषण करने वाला बच जायेगा। इससे मानना कि 
ये तीन पर्यायें हैं -उत्पाद व्यय बौर श्ोव्य । पर्याय के अनेक अर्थ होते हैं। भाग भी पर्याय कहलाते, 
अंश भी पर्याय हैं। कंभी अखण्ड द्रव्य को समझने के लिये गुणों का भेद किया जाये वह भो पर्याय है। 
सो यह यहा उत्पाद व्यय ध्ौग्य रूप पर्याय, पर्याय वाले द्रव्य में कथित अभिल्ल है, कथवित्‌ भिन्न 
है। प्रयोजन यह है कि जगत में जो भी पदायय हैं वे सदा बने रहते हैं, बनते हैं और बिगडते हैं। इस 
तथ्य फो व जानने वाले लोग कोई तो यह हठ करेंगे कि द्रव्य नित्य विलीन वाला ही होता है। तो 
कोई यो हठ कर लेगा कि द्रव्य तो क्षण-क्षण में नया-तया बनता है। वस्तृत, तथ्य स्पाद्वाद से पिद्ध 


, होता है। यहाँ तो यह जानता कि जैसे गुण द्रव्य में सदा रहते हैं ऐसे ही पर्याय भी द्रव्य मे सदा , 


* रहूँती है। इस तरह से गुण और पर्याय ये सब वही द्रव्य ही कहलाये, पर पर्यायें बाहरी तरफ तो 
दिंखती हैं । अभी घड़े रुप मे थी मिट्टी अब उसको मार दिया, खपरिया बन गई, तो ल्लो पर्याय दूर 
हो गई और पर्याय से अभिल्त है द्रव्य तो द्रव्य भी शून्य हो जाना चाहिये। ऐसी आशका करना ठीक 
नहीं है, वप्नोकि द्रव्य का स्वरूप कभो रहे कमी ने रहे, यह नहीं मात्रा गया है । द्रत्य की अवस्थायें 
तो कभी रहे कभो न रहे, यह तो हो जाता है पर द्रव्य का स्वरूप कभी रहे कभी न रहे, यह नही 
होता । तो व्यय और उत्पाद होने पर भी द्रव्य सदा रहता है, यह ही बात अगले सूत्र मे कहते हैं। 

तद्धावाब्यय नित्यमूं ॥४-३१॥ 
द्रव्प के मित्यपने का स्वरूप--वस्तु के भाव से च्युत न होता सो नित्य है। कोई बीज 
नित्य है यह कब्र समझ में आता, जत्र अपने बारे मे यह ज्ञात हो कि यह वही चोज है जो पहले थी, 
तब तो कह सकते कि यह नित्य है, सदा रहती है। तो ऐसा प्रत्यभिज्ञान पदार्थ में हो रहा है। जो 
घट दीखा, जो घट का समूह दोखा, जिन लोगो को दीखा उनको देखने पर वही ज्ञान बनता है कि 
यह बही-है ।-तो यह वही है, ऐसा भाव बचने का जो कारण है वह सत्‌भाव कहलाता है। वस्तु 


सदा रहती है, ऐसा यदि न माना जाये तो लोकब्यवहार सब समाप्त हो जायेगा। उधार लेने 


वाजा व्यक्ति उधार का द्रव्य कहो वापिस भी न दें। यदि उधार देने वाला व्यक्ति अपनी चीज- 
वापिस मांगे तो लेने वाला कह देगा कि हमने कहाँ _ लिया, उधार लेते वाला जीव कोई दूसरा था, 
मैं तो कोई दूसरा जीव हूँ। यो यडबढ मच जायेगा, हर ऐसा है कहाँ ” वस्तु तो वही का: वही 
रहता है। भले हो दिखने में यह बात अटपठ सी लगे कि जो-ह्वी उत्पन्‍्त हुआ ० नष्ट हुआ, लेकित 
इसमे विरोध कुछ नही है। मिदृद्ो घंडा रूप से उतपलन हुई, मृतृपिण्ड रूप से विलीन हुई, यह बात 
बिल्कुल स्पष्ट है और वह द्रव्य रूपः से'तित्य बनी रहे । यदि द्रव्य एक हो तब विरोध है। पर्याय 
सृष्टि से अनित्य है, द्रव्य इृष्टि, से नित्य है'तो इसमे विरोध क्या ? कोई एक ही पुरुष को पिता कहता 
हैं, पुत्र कहता है, मामा कहता है, फूफा कहता है तो सुनने मे हर एक कोई कह सकता है'कि इसमे तो 
बडा विरोध है । जो जुदा-जुदा धर्म है, वह एक पदार्थ मे कैसे हो सकता है ? अपने पुत्र को इष्टि से' 
। पिता है और अपने पिता के लिये यह पुत्र है, तो उनमे कोई विरोध नहीं आता। एक ही द्रव्य में ये 
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उत्पल होते हैं और वष्ट होते है, और सदा रहते हैं,, इनक्रा,विरोध सा जचता, पर हरष्ट लगाकर 
निरखे तो इसमे कोई विरोध की बात नहीं आती है। इस बात को सूत्र हाराकहत है। . 
» अपितावपितसिद्धेः ॥४-३२॥ ह 
.. विवक्षा व अविवक्षा से पदार्थ में नाना धर्मों की सिद्धि- गौण और मुख्य में विवक्षा से वे प्रर- 
पर विरुद्द धर्म एंक साथ सिद्ध होते हैं। भपित का बर्थ है जिस रष्ठि से कह-रहे, जिस धर्म को प्रधा- 
नताददी जा रही है वह है अपित,और जिस धर्म को प्रधानता वही दी जा रहो, वह कहलाता है अन- 
पित ।,ये सब बातें वस्तु में समझते सै, गपने आह्मा.को क्या प्रयोजन मिलता है। वह प्रयोजन वही 
मिलता कि मैं हें और नई तई अवस्थाओ मे आता हूँ और पूर्व-पूर्वे अवस्थायें वि्लीव होती है॥ मानलो 
थज म्रेरी :अज्ञान अवस्था है तो मैं हमेशा अज्ञान अवस्था से ही रहगा, ऐसी शका न करना चाहिये, 
वयोकि हममे कभी भी ज्ञान अवस्था भा सकती है.। अज्ञान अवस्था नष्ट हो जाती है और वहों पदार्थ 
वही का वही सदा ध्रूव बना रहता है। जैसे मिट॒टी का लौंधा, जिसका कुम्हार घड़ा बना रहा 
है। वहाँ जो भी पदार्थ रखे है उन सबको यही देखे कि ये - भौतिक हूप पदार्थ है इस कारण से वे नित्य 
चीज है, वे तो रहेगी, क्योकि वे. पदार्थ अपने व्रव्यपने को, पुदगलपते को कभी छोडते ही-नहीं हैं। 
जत्र उस द्रत्यपने.को गौण,करदे और घड़ा पर्याय को हरष्टि मे ले तो वहाँ उत्पाद समझ में आता। 
मिट॒टी'के लौधे को विवक्षा मेले तो उससे व्यय समझ में आता। यो तत्त्व सब नित्य और अंनित्य 
है। केवल नित्य माना जाय तो द्रव्य नही रह सकता और केवल अतित्य माना जाय तो व्यवहार 
” नही वस्तु मही। इस प्रकार द्रव्य के ्वारे में असग- पाकर कुछ थोडा खुलासा किया है। अब पहले 
प्रकरण पर फिर आइय्रे | प्रकरण चज्त॑. रहा था पुदूगल का। पुदुगल में गुण होते, आकार होता। 
बिखर कर वे परमाणु रह जाते, इकटठ़े होकर'वे पिण्ड बन जाते। यह सत्र प्रकरण चल रहा था। 
अब इस सूत्र, मे यह कहा-जा रहा है कि वैसे परमाणओ का ध_्योग मिलने पर बंध दशा बनती-है। 
अलग-अलग परमाणु पड़े हैं तो वह कौन सी-वजह हैं जिस कारण वह-एक पिण्डरूप बध ज़ाता है ? 
उम्के उत्तर मे यह यूत्र है! , 
। रिनः्धरुक्षत्वादबन्ध: ॥४-३२॥ | 
पुरगलों के परस्पर वन्ध को कारण स्तिग्धपना व्‌ हक्षपता--इन स्कन्धों मे जो बन्ध होता 
है वह स्विग्ध और रुक्षता गुण के कारण होता है। प्रकरण मे और भी गुण पर्याय हैं। जैसे प्रमाण 
ठण्डा है, गरम है। पर ठण्डा और गरम होने के नाते से परमाणुओं का वन्च नही होता, कितु स्विग्ध 
रुक्ष गुण के कारण होता है | जैसी ठण्डी चीज के पास गरम चीज रख दी, इससे वे दोनो एक पिप्ड 
: नहीं बनते, पर. चिकनापन हो, कोई हुखापन हो, उनकी डिय्रियाँ, होती हैं! तो उस गुण के कारण 
उनका बंध होता है। चिकनापत और रुखापत के अनन्त भेद होते है। जेसे बुखार को डिग्रियां 
होती हैं, उनमे कई डिग्रियां होतीःहैं और तापमान से बताते जाते कि इसके इतना दुखार है। ऐसे 
- ही स्निम्ध रुक्ष मे भी बहुत प्रकार होते हैं। जैसे एक दूध को ही देखे तो बकरी का द्थ जितना 
बिकता होता है उससे अधिक चिकता गाय का दूध होता है। गाय के दूध से भी अधिक चिकनाई भेस 
_तथा ऊंट के दूध मे होती है। तो जैसे यहाँ दृध में चिकनाई की डिव्रियाँ देखी गई ऐसे ही अनस्त पर- 
भाणुओ मे चिकनाई, रुखाई की डिग्रियाँ होती हैं। सो जब उप्त योग्य डिग्रो वाले चिकने यो छुसें 
परमाणु मिश हैं लो उनका बच्ध हो जाता है। जैसे लोक व्यवहार मे कहते हैं कि यह दूध १० डिग्री 
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दिकना अधिक है, यह २० डिग्री चिकना ३ धिक है। तो उनमे एंक (१) डिग्री तो कुछ होती है जिसको 
मिलकर १० डिग्री कहा | जो एक डिग्री का चिकनापत है वह है जधन्य गुण और उससे अधिक चिक- 
तापन जो है वह बन्ध के योग्य है। सो बतलाते हैं कि 'उसमे जो वन्ध होता है पुदूगल अधुओं में 
सो स्तिग्ध और रुक्ष गुण के उस उस प्रकार का होता है। इसी बन्ध को आगे कुच्च वतायेंगे कि किसमे 
कितनी डिग्री चिकनाई रूखापन हो तो उनमे वध हो जाय । यह सब्र बन्ध व्यवस्था विधि निषेध हारा 
आगे कहेंगे। यहाँ सामात्यतया कहा जा ।रहा है कि प्रमाणुओं एक का पिण्डरूप होने का साधवभूत 
बन्च जो देखा जाता चिकनाई भर रूखेपत के कारण परमाणुत्रों में वह बन्च होता है। शिर्ध 
की व्युत्पत्ति है बाहरी और भीतरी कारण के वश से स्नेह पर्याय की प्रकटता होने से जो चिकता हो 
गया उसे स्निग्ध कहते हैं । सक्षम की परिभाषा है कि वाह्य भर आम्यतर निमित्त के वश से रुखा 
होना सो रुक्ष है। इप यूत्र में प्रथम पद में पहले तो स्विग्ध और रू धब्द में दन्द्ड समास किया 
गया । फिर इसके वाद भाव अर्थ में तद्धित प्रत्यय जोड़ा गया है। जिसकी निरकिति हुई--स्निःध्रर्व 
रुक्षरव रिनिग्धत्क्षौतयो' भावा, स्तर रक्षत्त । चिकुताई स्तिग्ध गुण की पर्याय है और झखापत 


रुक्षगुण की पर्याय है। तो इस विकनाई और ख्वापन के गुण के कारण परमाणुओं में वध होता है। - 


यन्ध होने पर वह स्कध बन जाता है। जैसे दो स्तिग्धरुक्ष परमाणुओं का आपस में मिलना हुआ तो 
वन्ध्र होने पर वहू दो अणु वाला स्कथ कहलाने लगा। इसी प्रकार सख्यात असख्यात 'अनन्त पर- 
माणुओं वाले स्कन्ध भी हो जाते हैं। एक स्तिग्य गुण मे ही अनन्त प्रकार के अश होते हैं । जैसे 


एक डिग्री की चिकताई, दो डिग्री की चिकनाई, ३ डिग्री की चिकनाई, ऐसे बढते-बढते अन्त डिग्री. 


की चिंकताई भी अविभाग के प्रतिच्छेद होते हैं। ओर ऐसी अनेक डिग्री को चिकनाई वाले परमाणु 
होते हैं.'इसी प्रेकार रूक्ष गुण में भी समक्षता कि एक डिग्नी का रुक्ष, दूसरी डिग्री का रुक्ष, ऐसे 
वहते-बढते अन्त डिग्री की भी रुक्ष पर्यायें होती हैं और ऐसे रुक्ष पर्याय वाले परमाणु होते हैं। जैसे 
कि पहले बताया था कि बकरी के दूध मे अधिक डिग्री चिकनाई गाय के दध में, उससे अधिक डिय्री 
की चिकताई भेस के टूथ में कहा था, उसी प्रकार रुक्ष कें विषय मे भी जातता कि जैसे किसी मिटटी 
में कोई डिग्री रूखापन है तो उसमे अधिक रुखापन छोटे चावल के कणो में है, उससे अधिक रूखापन 
छिलको में है। उससे अधिक रूखापन बालू में है। ऐसे रुवेपन की भी डिग्रियाँ बढती जाती हैं। 
सो जब योग्य डिग्री के स्तिग्ध अयवा -रूक्ष परमाणु मिलते हैं तो उनका परस्पर एक पिण्ड वन 
जाता है। सयोग और बन्ध में अन्तर है। सयोगी होने पर पिण्ड नही बनता, किन्तु वसच्ध होने पर 
पिण्ड बनता है। अब ये स्पष्ट करेंगे कि अब तक यह बात आई कि स्तिग्पध और रूक्ष गुण के कारण 
परमाणओं में बन्ध होतः है तो इस सामान्य कथन से तो सभी प्रकार कौडिग्रियों के स्तिग्ध रुक्ष गुण 
के कारण परमाणुओं में वस्ध होने का प्रसंग आता है । तो किस में बर् नहीं हो सकतो, सबसे पहले यह 
वात कहते हैं । ॥$ ५ न्‍ 
वे जधन्य गुणातां. ॥४-रेश 

टक डिग्री चिक्षवाई व रुक्षत्व गृण वाले परत्ाणु के बन्ध का निषेध्च-जपन्य गुण वाले पर- 
भाणओ का बच्ध नहीं होता है । यहाँ जधन्य ग्रुण से केवल एक डिग्री का ग्रहण करना अर्थात एक 
डिग्री दाले स्निग्घे अथवा रूक्ष प्रम्ाणुओ का वन्य नही होता। जघधन्य शब्द का अर्थ सबसे हल्का 
छोटा कैसा निकलता है सो शब्द की व्यूत्पत्ति से अर्य देखिये-जधन्यमिव जघन्य यह निरुक्ति है, याते 
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जो जाँघ की तरह हो उसे जघन्य कहते हैं। जैसे कि शरीर के अंगो में सबसे निश्ृष्ट अग जंघा है 
उसी प्रकार किसी भी अस्य पदार्थ के बारे मे सबसे निकृष्ट गुण की बात ली जाय तो उसे जघन्य 
कहते हैं। इस ध्यूत्पत्ति से एक शिक्षा ग्रहण करना चाहिये कि पुरुष सती के जधा को कितना 
विक्ृष्ट घोषित किया गया है। जैसे किसी पदार्थ को निकृष्ट बताना है, किसी की आयु छोटी हो, गुण 
खोटे हो, काम खोटा हो तो लोग कहते है कि इसका काम बहुत जघन्य है। इसकी चेष्टा जधन्य है। 
इसका अर्थ यह है कि इतनी खराब चेष्टा है कि जघा की तरह, जैसे कि शरीर के अगो मे जाँघ 
अतीव निदृष्ट है। भथवा दूसरी व्यूत्पत्ति देखिये --जधने भव: जघन्य।, जो ज था में हो उसे जघन्य 
कहते हैं। ण घा मे तिक्ृष्ट चीज क्या होती है जिस पर कामी लोग आसकत होते है। वह इतना 
मिक्ृष्ट है कि उसे जधन्य कहते है। उससे भी अधिक निक्ृष्ट कुछ काये अन्य नही होता। तो ऐसे 
ही जिन घटनाओ के लिये,' जिन वस्तुओ के लिये जन्धय की बात कही जाय तो उसका अर्थ है सबसे 
छोटा, रही, होन । 
एक हिग्नी स्निग्ध रूक्ष वाले परमाणु का कितनी हो डिग्री गृण वाले परमाशुओ के साथ 
बध का अप्ताव-गुण शब्द के अर्थ अनेक होते हैं। ज॑ से रूपादिक गुण । तो यहाँ रूप में गुण शब्द का 
अर्थ चला । वही हिस्सा अर्थ में आता है । ज॑ से दो गुना, तीन गुता । कही उपकार अर्थ मे आता है 
कि यह कोई पुरुष गुणज्ञ है, अर्थात उपकार का जानने वाला है, कतज्ञ है। कही गुण शब्द का प्रयोग हैं 
द्रव्य में माता है, जैसे यह देश गुणवान है। जिसमे गायें और धान !खूब तिष्य्त हैं। कही समता अर्थ 
में आता है, समान अवयव में आता। इससे दुगुनी रस्सी याने जितनी वह है उतनी अथवा उससे 
तिगुनी रस्सी | तो उनमे से यहाँ हिस्से के अर्थ मे गुण को लेना है भर्थात जधन्य डिग्री का परमाणु 
बन्ध योग्य तही है। जघन्य गुण है जिन्‍्होके, उन्हे कहते हैं जधन्य गृण ! ऐसा परमाणुओ का बत्ध 
नहीं है। एक गुण स्तिस्ध का, एक गुण स्तिम्ध वाले परमाणुओ से बन्ध नहीं होता । इसी तरह एक 
गृण को चिकनाई वाले परमाणु का किसी प्रकार की डिग्री वाले, २-४-६ अनन्त डिग्री वाले चिकनाई 
से युवत परमाणुओ का भी बन्ध नही होता । इसो प्रकार स्तिग्ध का रुक्ष से, रुक्ष का स्तिग्ध से, 
रुक्ष का रुक्ष से अर्थ लगाना याने एक डिग्री वाले चिकने व रूखे परमाणुओ का भी बन्ध नही होता 
हाँ उसमे उन्ही के अगुरुचघुत्व हानि वृद्धि के अनुसार डिग्रियाँ बढ़ जाये तो वहाँ बन्ध हो सकता 
है। तो इस सूत्र मे जधन्य गुण वाले परमाणुओं के बन्ध का निषेध किया है। तो क्या जघन्य गण 
के स्तिग्ध रूक्ष, गुण को छोडकर अन्य से तरह की डिग्रियो वाले चिकने हुखे परमाणओ का बच्ध 
हो ही जाता है। इस कथन से तो सिद्ध होता कि सबका बन्ध हो जाना चाहिये। तो इसमे भी 
जिनका बन्ध नही होता उनका विवरण करने के लिए सूत्र कहते हैं। 
गृणसास्पे सदुशानाम ॥इ३ेशा 
स्निग्धता व रूक्षता के भ शो को समानता होने पर परमाणुओ के बन्ध का अन्नाव-गुणो की 

समानता होने पर सहश परमाणुओ का बन्ध नही होता। गुणों की समानता का अथ है कि समान 
डिम्ी वाले परमाणु तथा सहश का अर्थ है तृल्य जातीय । जैसे कोई ४ डिग्री का चिकना परमाणु है. 
तो उनका बत्ध न होगा। यहाँ शका होती है कि गुण सास्ये, इतता शब्द कहने पर ही उसका के, 
निकल आता है, फिर सदृशाना कहने को क्या जहरत है ” इसका उत्तर गह है कि सदृश शहद 
यह सूचना देता है कि समानगृण वाले तुल्यजातीय का बच्च नहीं होता, किस्तू भिल्‍्त जाति मे हो 
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जायेगा । जिससे सार्थक हो जाता है। याने यहाँ सह ग्रहण अगर नही करते तो यह बर्थ होता कि गण 
वाले स्विम्घो का २ गुणवालेस्तिरध से बच्धनही होता । यहध्वनितनही हो पाता । सदृश मायने स्निख् 
औरसमान डिग्री वाले हो तो भी उनका बष्घनही होता ओर विसदृश भी समान डिग्री वाले हो तो स्तर 
ही हो उनका भी बन्धनही होता । सदुशाना शब्ददेकर यह अर्थ बन गया किसमान डिग्री वाला परमाण 
सदृश् भी हैं तो भी उनका बन्ध नही होता, यह तो इष्ट था ही और यह भी अर्थ हो गया कि समान 
डिग्री वाले विसदेश यातरे स्निमप रूक्षो का भी बन्ध नहीं होता। किन्हीं के मत से सदशाना शब्द 
देकर यह भी अर्थ ध्वतित हो गया कि समान गुण वाले एक जाति के परमाणुओ का थाने चिकने ही 
चिकने या रुखे ही रूखे परमाणुझो का बन्च नही होता याने विषम गुण हो उत परमाणुओं में तो बंध 
होता है, किग्तु यह परम्परा सम्मत नहीं है। यहाँ तक इतनी बात कही गई कि एक डिग्री वाले 
हुखे चिकने परमाणुओं का बंध नहीं होता और समान डिग्री वाले रूखे चिकने परमाणुओ का भी 
बंध नही होता । तो इतनों अर्थ अभी तक निकला कि विषम और अनेक डिग्री वाले परमाणुओं का 
बंध होता तो उसमें भी अनेक प्रकार सम्भव हैं। जैसे ३ डिग्री वाले कोई परमाणु हैं। दूसरे ७ 
डिग्नी वाले हैं। उनका भी बध हो जाना चाहिए । अनेक प्रकार होते हैं, तो उनमे भी नियम बनाने 


के लिए सूत्र कहते हैं। 
द्रवधिकादिगुणानां तु ॥५-३६॥ 

दो या दो से अधिक भर शञ के स्निग्ध रुक्ष परमाणु का उससे दो अधिक अशों के स्निग्ध रूस पर- 
साणु के साथ बन्ध होने का नियम -सुत्र का अर्थ है कि किन्तु दो अधिक डिग्री वाले परमाणुओ 
का ही बध होता है, अर्थात असमान डिय्री वाले परमाणुओं का परस्पर बध होता है, यह तो युक्त 
है ही, पर उसमे भी उन दोनो मे केवल दो डिग्रियो का घटाव बढाव होता चाहिए । जैसे एक अणू 
२ डिग्री का चिकना है और दूसरा अणू ४ डिग्री का चिकना या रूखा है तो उतका बन्ध हो जायेगा। 
इसी तरह अन्य उदाहरण भी लगाता | कोई १५ डिंग्रों का रूखा परमाणु है और दूसरा परमाणु १७ 
डिग्नी का रूख़ा चिकना है तो उनका बंध हो तो जायगा। हाँ एक ग्रुण वाले चिकने झुखे के साथ 
किसी का भी बच्ध नही होता । चाहे २ गुना अधिक हो, जैसे एक डिग्री के रखे प्रमाण का ३ डिग्री 
के हुखे चिकमे परमाणु के साथ भी बध नही होता । तात्ययं यह है कि चाहे स्तिग्घ स्विग्य हो, रुक् 
रूक्ष हो, स्विग्ध रुक्ष हो, रुक्ष स्विग्घ हो। यदि एक की अनेक डिग्री से दुसरे की २ डिग्री अधिक 
हो तो उनका बंध हो जाता है। | 

प्योग और बच्ध के अन्तर का विवरण -यहाँ एक शका हो सकती है कि उत्त परमाणूओ 
का सयोग हो गया है उसमे वध को बात क्यों कही जा रही है ” इकदठ परमाण हो गये, पिण्ड बन 
गए। जैसे अनेक तिलो का लड॒डू बन गया तो वहाँ सयोग हो तो हुआ है और पिण्ड एक हो जायगा। 
बंध की कल्पना क्यों की जा रही ? इस गका का उत्तर यह है कि सयोग में तो केवल प्राप्ति मात्र 
है। निकट आ गये, पर सयोग में परस्पर प्रवेश नहीं होता । और, वध में उन स्कस्घों का, परमा- 
णू ओ का एक एक विष्षिष्ट प्रकार का वध होता है, जिसका असर यह पढ़ता है कि जिस परमाण मे 
जिस जाति का अधिक गृण है तो उस ही तप दुधरा परमाण परिणम जाता है। पर यह परिणमन 
सयोग अवस्था में नही हो सकता । इसी भाव को कहने के लिए सूत्र कहते हैं। 
प्रस्धेधिकों पारिणासिको च ॥४-३७॥ 
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बन्ध होने पर अधिक गण वालों की पारिणा सकता--बस्ध होने पर अधिक गृण वाले पर- 
माणू पारिणामिक हो जाते हैं अर्थात दूसरे बद्ध परमाणु को अपने गृण रुप परिणमा लेते हैं। इसका 
स्पष्ट कर्थ यह हुआ कि बच अवस्था में बिक डिग्री के परमाणु की जाति के अनुसार हौत गुण 
वाले परमाण्‌ परिणम जाते हैं। जैसे कि ५ डिग्री का रुक्ष परमाण, है, उसका बन्ध ७ डिग्री के 
स्तिग्ध के साथ हुआ है तो १ डिग्री का रुक्ष परमाण स्विग्ध हूप परिणम जायगा। यह वात बंध 
अवस्था होने पर ही होती है, सयोग होने पर नहीं होती । बच्ध मौर संयोग में यह अन्तर इस 
उदाहरण से स्पष्ट जान सकते हैं कि जैसे कोई अधिक मीठा गृढ हो और उसमें कोई बारीक रेसे 
या अन्त आांदिक गिर जाये तो वे दुसरे पदार्थ भी मीठे हो जाते हैं भौर जैसे लाल सूत भौर हरा सूत 
दोनो सतो के ताने बाने से कपड़ा बुना जाय तो कोई भो सूत अपने रग को नहीं छोडता। जो जिम 
रंग से रगा है वह उसी रग में रहता है। तो इस प्रकार परमाणुओ का बन्ध होने पर जो अधिक 
डिग्री वाला परमाणु है उसके अनुधार कम डिग्रो वाला परमाणु परिणम जाता है। कभी स्कस्ध 
स्कत्धो का सयोग हो जाय तो वहाँ यह बात न पाई जायगी या परमाणुओ का भी निकट संयोग रहे 
तो भी यह परिणमाने वाली बात वे पायी जायगो | कोई पुरुष इस सूत्र का ऐसा भो पाठ कतता है 
कि बंधे समाधिकी पारिणामिको, पर ऐसा पाठ उचित नहीं है। उस्त अन्य पाठ का यह कर्थ होता है 
कि जैसे दो गृण वाले चिकने परिणमाने वाले २ गुण वाले रुक्ष भी होते है, पर यह पाठ सिद्धांत के 
विरुद्ध है । आंगम मे, वर्गंणा खण्ड मे, बन्ध के विधान में यहू सिद्धात आया है कि तोआगम द्रव्य के 
बन्ध के विकल्प में जहाँ सादि वैस्नसिक बन्ध का विर्देश हो वहाँ यह जानता कि विषम चिकनाई होने 
पर और विषम रूखापन होने पर बन्ध तथा समान चिकनाई भर समान रूखापन होने पर भेद होता 
है। और, इसके अनुसार गुण साम्ये सहशना यह सूत्र कहा गया है। इसमे समान गृण वाले के बन्ध 
का जब निषेध कर दिया तो वस्धे सम पारिणामिक ऐसा कहना निरयेक है। यह बात बिल्कुल स्पष्ट 
होतो है कि जधन्य गुण वाले परिणामों में तो बन्ध होता ही तही, कितु चाहे वह स्मिग्ध स्विग् हो, 
या उक्ष रुक्ष हो, २ अधिक गृण वाले हैं, तो उनका परस्पर बन्ध होता है। 
बन्ध विवरण से प्राप्तव्य मूल शिक्षा-इस बन्ध की इतनी बड़ी लम्बी चर्चा करने का प्रयो- 
जन यह है कि आत्मा के योग व्यापार से आत्मा के प्रदेशों से श्तिग्ध रुक्ष परिणाम वाले अनन्त पर- 
माणु कर्म बन्ध को प्राप्त होते है। वहाँ उनका कैसा बच्चन चलता है इस बात का यहाँ विवरण किया 
गया है। जो कम बधते हैँवे अनेक कोडा कोडो सागर तक की स्थिति के होते हैं और घन 
परिणाम वाले होते हैं कि उनका बन्ध उतने समय तक विधटित नहीं होता। अध्यात्म प्रयोजन 
मेबघ की कथा कहने का कारण क्या है! बह यही है कि यह ज्ञान में भागे कि कर्म परस्पर बधते 
हैं तो ऐसे ढग से बधते हैं और उनका बध इतना दृढ़ होता है कि कोडा कोडी सागर की स्थिति तक 
भी वे अलग नही हो पाते । अथवा जब कभी अलग भी होता है तो वहाँ आत्मा के कैसे परिणाम 
निपित्त होते हैं ये सब बातें उस बन्ध प्रकरण में ज्ञात करना चाहिये । यहाँ तक पुद्गल द्वव्यों के बध 
का विवरण किया गया है। अब इसी अध्याय के बहुत पहिले के प्रकरण पर दृष्टि दीजिए। जब इस 
अध्याय के पहले सूत्र के बाद २ सूत्र कहे द्रव्याणि और जीवाइच | तो इन सूत्रों मे द्रव्य का निर्देश 
तो किया गया, पर सुगम लक्षण वही बताया गया, सो अब द्रव्य का लक्षण कहते हैं। 
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गुणपयंयव॒द्‌ द्रव्यम्‌ ॥५-३८॥ 

व्रव्य का लक्षण तथा गुण पर्यायों से द्रव्य के घ्िस्तपने वे अमिस्तपने को सीमसांसा--गुण 
पर्याय वाला द्रव्य होता है । इस सूत्र में दो पद हैं। प्रथम पद है गुणर््य॑यवत्‌ और ह्वितीय पद है द्रव्य । 
प्रथम पद का समास है गुणाइचते पर्यायाइच गुणपर्याया, ते यस्य सन्ति इति गुणपर्ययवतत अर्थात गुण 
तथा पर्याय जिसके हैं वह द्रव्य कहलाता है। यहा एक आशका होती है कि ग्रुण और पर्याय ये दरब्य 
से जुदे तो हैं नही । द्रव्य के क्षेत्र मे है, हव्य के ही विशेषण हैं, द्रव्य के ही परिणमतर हैं। तो जब गुण 
और पर्याय हव्य से भिन्‍न नहीं हैं तो उसमे मतु प्रत्यय कैसे लगे सकता है ” जैसे धन वाला कहा तो 
घन जुदी जज है, पुरुष जुदा है तो वह वाला शब्द उपयुक्त हो जाता है, मगर गुण पर्याय तो हव्य 
से भिन्‍न है नही । उसमे वाला शब्द कैसे लगाया जा सकता ? अब इस शका का समाधान करते हैं 
कि लोक में अभिन्‍न पदार्थों के भी मु प्रत्यय का अर्थ देखा गया है। जैसे कहते हैं कि स्वर्ण की 
अंगूठी या स्वर्ण वाली जगूठी, तो वह अगूठी स्वर्ण से जुदी तो है नही । उस स्वर्ण का हो उस प्रकार 
का परिणमन है फिर भी वहा वाले छझब्द का विशेषण लगा है, और फिर लक्षण श्े कथश्चित्‌ भेद 
भी सिद्ध है। देखिये--गुण और पर्याय द्रव्य से कथम््चित, अभिन्‍न हैं और लक्षण भेद से कथस्चित्‌ 
भिन्‍न हैं। जंसे हव्य कहने से तो त्विलोक त्रिकालवर्ती वे समस्त पदार्थ भा गये और पर्याय कहने से 
एक समय की हालत का ही परिणमन होता है ! गुण कहने से द्रव्य की कोई एक विशेषता ही ग्रहण 
में आानी है। गुण व पर्याय शब्द से पूरा द्न्य ग्रहण में नहीं है। तो गो लक्षण से उनमे कथज्चित्‌ 
भेद भी है उसलिसे मतु प्रत्मय लगना युक्त है। 

गुण शब्द को प्रयोग्यता के विषय को मीमास्ता--अब एक शकाकार कहता है कि पदार्थ मे 
गुण नही है, ?व्य है और पर्याय है! गुण यह सज्ञा तो अन्य सिद्धान्त वालो की कही हुई दी गई है। 
जैन शासन मे तो द्रव्य और पर्याय ये दो ही तत्त्व हैं. और इसी कारण नय भी दो बनाये गये है-- 
(१) द्रव्याधिक और, (२) पर्यायाथिक। यदि गुण भी कुछ होता तो तीसरा नय भर बनाया जाता- 
गुणाथिक, पर तीसरा तय नही है। क्याकि गुण ही नही है, फिर गुण पर्याय वाला #व्य है यह कहना 
कंसे युक्त हो सकता है” इस शका के उत्तर में कहते हैं कि जेन शासत के हृदय में गुण का भी 
उपदेश है। अभो एक सूत्र आयेगा-दव्याश्रया निगु णागुणा, वहाँ एकदम स्पष्ट हो जाता क्षिगृण 
की भाव्यता णैत शासन में भी है। अब शकाकार पुन कहता है कि यदि गुण कहा तो गूण को विषय 
करते वाला एक गृणाधिक ताम का तीसरा भूल नय भी प्राप्त होता है। इसके समाधान में कहते हैं 
कि द्रव्य के दो स्वरूप हैं-(१) सामान्य स्वरूप और, (२) विशेष स्वरूप। तो उसके सामान्य स्वरूप 
को उत्सगे, अन्वय, गुण, इन शब्दों से कहा जाता है, और ढव्य का जो विशष रूप है उस्ते भेद पर्याय 
इस ताम से कहा जाता है. तो गुण सामान्य स्वरूप रहे, पर्याय विशेष स्वरूप रहें और द्रव्य भी एक 
वस्त्‌ है ही, जिसके दो स्वरूप कहे जा रहे हैं। तो जो सामान्य स्वर्प है वही तो गृण है। 
असाधारण शक्षण में द्रव्य का परिचय होता है वह लक्षण असाधारण गुण ही तो है। 
तो सामान्य को विषय करने वाले नय का नाम द्रव्याथिक है। सो जब भेद शरष्ट 
से द्रव्याथिकनय का प्रयोग होता है एब तो उसका वाच्य #व्य ध्वतित होता है और जब भेद दृष्टि से 
सामान्य को विषय करने वाला द्रव्याथिकनय प्रयुक्त होता है तो उससे गृष ध्वनित होता है। पर्याया- 
थिकनय में केवल पर्याय ही ग्रहण मे भाता है भर इन दोनों वयो का जो समुदित स्वरूप है वही 
द्रव्य है। तो तीसरा नय गुणाथिक कहने की आवश्यकता तहीं। भूल नय दो ही हैं--(१) द्व्याविक 
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और, (२) पर्यायाधिक । उत दोनों तयो का जो समुदयात्मक रूप है बह कहलाता है द्रव्य । अथवा 
गुण ही पर्याय है ऐसा भी कह सकेगे। उत्पाद, व्यय, धौव्य ये पर्याय कहलाती हैं। पर्याय नाम भेद 
और अश का भी है। उतसे मिलते गुण नही है, इस कारण गृण ही पर्याय है, ऐसा समावाधिकरण्य 
मात लिया जाये तब सूत्र को गृण पर्ययवत निर्देश से कहता अयुक्त नहीं है। 

गण की पर्याय स्ोतरूपता का सकेत-अब पुन. एक शका आतो है कि यदि गुण ही पर्यायें 
हैं तो दो विशेषण देता अनथेक है। या तो गृणवद्‌ द्रव्य कहते या पर्येववद्‌ द्रव्य कहते । दूसरा 
विशेषण देना व्यथ है, क्योकि अथे में कोई भेद नहीं है। चाहे गृणवतत कहो चाहे पर्यंयवत, कहो, 
जबकि गुण ही पर्यायें माव लो गई हैं। इस शक्का के उत्तर में कहते हैं कि एक ररष्टि से देखे तो गुण 
ही तो उप्त परिणमन रूप से जाना गया है इसलिए पर्याय कह सकते हैं, पर गुण को कहना यो 
आवश्यक हुआ कि अन्य मतों में गुण पदार्थ को द्रव्य से जुदा मात्रा है। मीमासक सिद्धान्त में द्रव, 
गुण, कम, सामान्‍्य/ विशेष, समवाय और अभाव ऐसे ७ पदार्थ माने गये है। जिसमे द्रव्य, गुण और 
कर्म ये तो सदा विशिष्ट ही माने गये हैं। तो द्रव्य को गुण से जुदा मात्रा है अन्य दा्शनिको ने, 
क्योकि गण. अलग स्वतन्त्र सत्‌ पदार्थ वही है, यह जाहिर करने के लिए सूत्र में गुण शब्द दिया है। 
अथवा कहो-छ्य, गुण, पर्याथमय होता है। इस प्रकार द्य का लक्षण कहकर यहा तक ४ ढ्र्मो के 
बारे मे पूरा वर्णण किया गया है। भव जो एक शेष कालद्रत्य है उसका वर्णन करने के लिये सूत्र 
जी कालश्च ॥५-३४॥ 

काल द्रव्य से द्रव्य स्वरूप का निरखन--और काल भी द्रव्य है। वत्य के अब मुख्य दो 
लक्षण हुए । जो उत्पादत्यय क्रोव्य युक्त हो वह द्रत्य है। जो गुण पर्या4 वाला हो बह द्रत्य है। 
दोनो ही लक्षण कालद्वत्य में घटित होते हैं। लोकाकाश कै एक-एक प्रदेश पर एक-एक कालद्रत्य 
अवरिथित है और वह कालद्रव्य एक प्रदेशी है। उसकी पर्यायें समय-समय के रूप में प्रति समय प्रकट 
होती रहती हैं तो पर्याय चष्टि से उत्पाद व्यय रहा और द्रव्य ्॑ष्ट से ध्रौव्य रहा । इस प्रकार काल 
द्रत्य मे उत्पाद व्यय ध्रौव्य तीनो ही पाये गये। इसी प्रकार जो ध्रोव्य है वह तो गृणों का है और 
उत्पाद व्यय पर्यायों का है। तो काल द्वत्य मे भी सामान्य गुण हैं और परिणमन हेतुत् नामक 
विशेष गुण भी हैं। तो काल द्रव्य में गण पर्ययवद्‌ द्रव्य यह लक्षण भी घटित हो जाता है। जेसे कि 
भाकाश्ष आदिक जो द्रव्य हैं भर उनमे द्रव्य के दोनो लक्षण घटित होते हैं ऐसे ही काल द्रव्य में भी 
दोनो ही लक्षण घटित होते है । काल द्रव्य में धोत्य क्या है ? सदा बता रहना । यह ध्रौत्य काल- 
द्रव्य में अपने आपके स्वरूप के हो कारण है क्योकि स्वभाव सदा काल व्यवस्थित रहता है। अब 
वाल हइव्य के जो उत्पाद और व्यय हैं वे परद्रत्यतिमित्तक हैं और स्वनिमित्तक भी हैं । अगुरुलधुत्व गूण 
की हानि वृद्धि की अपेक्षा से देखे तो काल द्रव्य का परिणमत्र भी, उत्पाद-व्यय रवनिमित्तक हुआ। 
अंगुरुलघुत्त गृण भी कालद्वत्य का ही तो है और पर पदार्थों के परिणमत को निरखकर काल का 
ज्ञान होता है और समय व्यवहार परपरिणमन प्रत्ययक हो रहा है इस कारण काल द्रव्य का उत्पाद 
त्यय परप्रत्ययक भी है। इस प्रकार तो काल द्वत्य मे पर्यायें है। अब इस काल द्रत्य के गृण भी देखिये- 
साधारण गुण भी हैं और असाधारण भी हैं। साधारण गुण तो अस्तित्व, वस्तुत्व आादिक है। 
भसाधारण गृण वर्तना हेतुत्व है, अर्थात सब पदार्थों के परिणमन का निमित्त हुआ । ढुछ गृण 
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साधारण, असाधारण भी होते है। जैसे अवेतनपना काल द्रव्य मे भी है, पुदृगल आदिक अन्य द्रव्य 
में भी हैं मगर समस्त द्रत्यों मे नही है। जीव में अचेतनपता वहीं है। इस प्रकार काल द्रव्य में 
साधारण, असाधारण और साधारणासाधारण गुण हैं। तो इन गुण पर्यायों से द्रव्य का परिचय 
मिलता है तो काल हत्य मे भी काल दत्य की गुण पर्यायों से काल इत्य का परिचय होता है। अब 
काल दइत्य की पर्यायों का सकेत करने के लिये सूत्र कहते हैं। 
सोनन्ततमय' ॥५-४०॥ 
काल द्रव्य के समयनामक परिणमन के विषय की मीमांसा-वह काले द्रत्य अनन्त समय 

वाला है। काल दत्य इतना सूक्ष्म पदार्थ है कि जिसके बारे में सदेह अथवा यह कहना वन सकता है 
कि काल द्रव्य मातने की जरूरत ही क्या है ? समय चल रहा है और उत्त निकलने वाले समय के 
अनुसार समस्त पदार्थ स्वय ही परिणम रहे हैं, फिर काल द्रव्य के मानने की वया जरूरत रही ? अनेक 
दाइलिको मे काल को पृथक्‌ हत्य नही माना। अगर वे यह विचार करें कि एक-एक समय नाम की 
यदि वास्तविक पर्याय ने हो तो उन समयो के बिना जो दिन, महीना, वर्ष क्रादिक कहते हैं, थे 
विभाग नही बन सकते । पहले समय नाम की पर्याय तो अवश्य है, और जो भी पर्याय होती है 
उसका आधार जरूर होता है, वह परिणमतर किप्मे हुआ ? तो समय नामक पर्याय काल द्रव्य में 
हुआ है। इससे काल हरत्य की यह पर्याय है और वास्तव में काल हत्य है। इसमे मुख्य तो काल 
द्रव्य हैं, और वे अस॒स्यात हैं। लोकाकाश के एक-एक प्रदेश पर एक-एक काल हव्य अवस्थित है, पर 
यह सूत्र व्यवहार काल का परिणमन बताने के लिये कहा गया है। जब वर्तमान एक समय मांसा 
जाये तो अतीत और अनागत याने भूत और भविष्य समय भी समझे जा सकते हैं। तो शृत कर 
भविष्य सर्मयी की अपेक्षा अनन्त समय है और वर्तमात की अपेक्षा तो एक ही समय है भर काल मे 
जो परिणमत हो रहा है तो प्रत्येक काल का एक-एक समय परिणमन है, अथवा णो मुख्य काल हृब्य 
है उसका ही प्रमाण बताने के लिए यह सूत्र कहां जा रहा क्योकि अनन्त पर्यायों के परिणमत का 
नि्मित्त होने से, कारण होने से अथवा उपादान कारण होने से एक-एक प्रत्येक काल हव्य भी उप- 
चार से अनन्त कहा जाता है। और समय तो एक अविभागी समय है। उन्हीं समयों का समूह 
बनाकर आवली, घड़ी, धण्ठा, दिन, महीना आदिक बनते हैं। इस प्रकार यहाँ तक काल हरव्य का 
व्याख्यान किया गया | अब इस प्रथम सूत्र मे काल हव्य के वर्णन से पहले वाले सूत्र में बताया गया 

था कि दव्य गुण पर्याय वाले होते हैं। तो उनमे गुण क्या कहलाते हैं ” गुणों का वया लक्षण है ? यह 
प्रकट करने के लिये मूत्र कहते हैं। 

दृब्याध्रया निग णा गुणा ॥५-४१॥ 
द्रव्य के भें शभूत गुणी का सोपपत्तिक सक्षण--जों द्वव्य के आश्रय हैं भोर स्वय गुणरहित 

हैं उन्हें गुण कहते हैं। गुणो मे अगर गुण पाये जायें तो वे गृण ने रहकर उव्य बन हा क्योकि 

जो गण वाला है वह इव्य कहलाता है ! गुण-गुण वाला नहीं हुआ करता । गुण तो #्प की विशेषता 

की एक इकाई है, इस कारण गुण-गूणरहित ही होते हैं और वे गुण हव्य से अलग नही हैं । हव्य की ही 

यह एक विशेषता है--जैसे जीव #व्य । उसके गुण हैं शान, दर्शन, चारित्त, आतत्द । तो यह #ब्य की 

ही एक विशेषता हुईं। अब ज्ञात गुण में और गुण नहीं है। जब कभी ज्ञान गुण को इस निगाह से 

देखते हैं कि शान में अस्तित्व गुण है। ज्ञात में ही श्रद्धा की बात होती है, ज्ञान हौ शान रूप रहता, 
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उसे चारित्र कहा गया है। तो ज्ञान मे चारित्र भी है। जब इस तरह की रथष्टि करते हैं तो वहां 
पर वह आधारसूत ज्ञान द्रव्य रूप मे निरखा गया है, तब उप्तभे अन्य गुणों की सम्भावना की जाती 
है। वस्तुत गुणों मे गुण नहीं होते | पारमाथिक बात तो यह है कि गृण कोई पदार्थ नहीं, पर्याय 
कोई पदार्थ नहीं, इनकी स्वतन्त्र सत्ता नही है क्योकि गुण की या पर्याय की थदि स्वतस्त्र सत्ता होती 
तो वह द्रव्य की ही तरह बिल्कुल अलग अपना पूर्ण स्वरूप रखती और उनमे भी गृण पर्याय बन 
जाती। तो चू कि गृण और पर्याय द्रव्य से भिन्न प्रदेश में नहीं है” उन गृण पर्यायों में अन्य गण 
पर्याय नही पाये जाते इस कारण गुण, पर्याय गुण सहित नहीं हैं किल्तु एक द्रन्य सत्‌ को ही जब 
भत्वय हृष्टि से विद्येपता साचते है तो वहाँ गृण विदित होते हैं, और जब काल र्॑ष्ट से विशषता 
सोचते हैं तो वह पर्याय बन जाती है।। तो द्रव्य की ही ये दोनो विशेषततायें हैं। एक ही समय मे इन 
सब विशेषो को देखें तो गुण कहलाते और समय-समय मे होने वाले द्रव्य की विशेषताओ को पर्याय 
कहते हैं। इस सृत्र मे गुण का लक्षण कहा जा रहा है। येगुण द्रव्य के आश्रय हैं। गुण जहां 
आश्रय पायें वह है द्रव्य । दूसरा विश्ेषण है निग्‌ ण। यह विशेषण दिया है कि गृणो मे और गुण 
नही होते । यह प्रसिद्ध करने के लिये यदि यहाँ निगु णा शब्द न देते और केवल इतना हो कहते-- 
द्रव्पाअया गुणा' भर्थात जो हव्य के भाश्रय रहे उन्हें गुण कहते हैं। तो कार्य पर्याय, आकार थे भी 
तो कारण द्रव्य के आश्रय रह रहे हैं। जेसे गुण द्रव्य के आश्रय मे हैं ऐसे ही पर्याय भी द्रव्य के आश्रय 
में हैं। तो उनको भी गुण मान लिया जाने का प्रसंग आता है, क्योकि कारण द्रव्य के आश्रय मे दो 
अगु वाले आदिक स्कत्ध है। परमाणु तो कारण रूप है और स्कन्ध कार्य रूप है, तो ये स्कन्ध भी गुण 
कहलाने लगते । इस आपत्ति के निवारण के लिये सूत्र मे नि णा* शब्द दिया है, दो अप वाले स्कन्ध 
है तो उसमे भी गुण पाये जाते हैं। रूय स्कस्धों में तो पर्यायद्वार से गुण प्रकट समझ में आते। तो 
ये स्का या परिणमन गुण ने कहलाने लगे, इसके लियेसूत्र मे नि णा शब्द दिया है। यहा एक 
शक्रा और होती है कि यदि गृणा, द्रत्याश्रया इतना ही गुणो का लक्षण कहा जाये तो इस तरह भी 
सूत्र लघु हो जाता है। इसका उत्तर यह है कि गृणा द्रव्याश्रया: ऐसा कहने पर जो पर्याय हैं घटाकार 
उनमे गुणपना भ्राप्त हो जाता है इसके उत्तर में कहते हैं कि पृत् मे जो द्रव्याश्रया कहा है वहां 
अच्य पदार्थ विषयक्ष बहुद्मीहि पमास्र मत्वर्थ में आया है जिसका भाव है जो नित्य ही द्रव्य मे रहता 
हो वह गुण है। पर्यायें भी द्रव्य मे रहती हैं, कित्तु वे कदाचित्‌ है। इस कारण द्व्याश्रया के कहने 
से पर्यायों का ग्रहण नहीं होता। यो साधारण व असाधारण सब अत्वगी धर्म गृण है और द्रव्य 
व्यड्जन पर्याय वे गृणव्यञ्जत पर्याय, सभी व्यततिरेकी धर्म पर्याय हैं। अब पर्याय अथवा परिणाम का 
लक्षण कहते हैं। 
तद्भ्ाव: परिणाम ॥४-४१॥ 
समस्त पदायों मे घटित होते वाला परिणाम अर्थात पर्याय का लक्षण--धर्मादिक द्रव्य जिस 
स्वरुप से होते हैं वह उतका तदभाव कहलाता है, और तद्भाव का नाम है परिणाम | परिणाम का 
स्वरुप पहले उपकार के वर्णन के प्रकरण मे कहा गया है। यह परिणाम दो प्रकार का होता है-- 
(१) बनादि, (२) आदिमात । अनादि परिणाम तो धर्मादिक द्रव्यों के हैं। उनके ऐमा नही है कि 
20 वव्य तो पहले हुये हैं। और गति मे उपग्रह करना आदिक उपकार पीछे किया गया होया 
पहले गति उपग्रह आदिक होते हो, पीछे धर्मादिक द्रव्यो का अस्तित्त्व बना हो, ऐसा नही, किस 
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उनका अनादि से सम्बन्ध है। अनादि से ही धर्मादिक द्रव्य हैं और अवादि से ही उनमें गति हेतुता 
है। सो यह तो है सब अनादि परिणाम और आदिमान परिणाम बाह्य कारण पाकर छिसक्का उत्पाद 
होता है वह है। जैसे सुख दु ख, जीवन मरण, श्वासोच्छूवास आदिक भआदिमान परिणाम जीव बौर 
पुदूगल के ही होते है। यद्यपि यह बात मोटे रूप से कही जाती है कि धर्म, अधर्म, भाकाग और काल 
इन चार द्रत्यो मे अनादि परिणाम हैं, और जीव और पुद्गल मे आदिमान परिणाम है। ऐसे विशेष 
परिणाम को देखकर कहा जाता है, पर यह सिद्धान्त नहीं है, क्योकि सर्व द्व्यों के द्रव्य पर्यायात्मक- 
पना होने पर ही सत्तव होता है और सत्त्व अगर उनके उत्पाद व्यय रूप न हो तो तित्यपने का अभाव 
हो जायेगा, तब फिर किस प्रकार से ग्रहण करता परिणाम को ” यो ग्रहण करना कि सभी द्रव्य 
दुस््वरूप हैं? द्रव्य और पर्याय दोनो नयो की विवक्षा से सभी द्रव्यों में अनादि परिणाम और 
आदिमान परिणाम सिद्ध होता है। जो बनादि से सिद्ध है ऐसे धर्मादिक चार द्वव्यों भे भी अतादि 
परिणाम तो स्पष्ट है, पर चू कि वह भी उत्पाद व्यय रूप है इस कारण उनमे आदिमान परिणाम 
आगम से सिद्ध होते है। इसी प्रकार जीव ओर पुद्गल' में अर्थ पर्याय की ईष्टि से सब आदिमान 
परिणाम हैं, पर औपाधिक भावों की इष्टि से उनके सदृभाव अभाव की ्ष्ट से उत्तमे आदिमान 
परिणाम होते हैं। तो इस सूत्र मे परिणमन का लक्षण बताया है कि द्वव्यों का होना, भाव होना यही 
परिणाम हैं। इस प्रकार इस अध्याय मे उत्पाद व्यय श्रौव्यात्मक गुण पर्यायमय जीव, पुद्गल, धर्म, 
अधर्म, आकाश और काल का स्वरूप कहा गया है। जैसे कि पहले अध्याय मे ७ तत्त्वो का निर्देश 
किया गया था और उसके आधार पर जीवादिक तत्त्वो का वर्णन मोक्ष शास्त्र में चलना ही है तो 
जीव तत्त्व का वर्णन तो चौथे अध्याय तक हुआ और अजीव तत्त्व का वर्णन इस !वें अध्याय में 
हुआ। अब आगे छठे अध्याय में आश्रव तत्त का वर्णन होगा । 


